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“सॉवलियाबिहारी लाल वर्मा 


पक्तव्य 


य॑ शेवा: सम॒ुपासते शिव इति त्रहोति, वेदान्तिनो 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कत्तेति नयायिका:। 
अह ज्ित्यव. जेनशासनरताः कम्मेंति मीमांसका: 


सो5य॑ं वे विद्धातु वाव्छितफलं त्रेल्ोक्यनाथो हरि: ॥ 
“-( हलुमन्नाटक ) 


जिस समय विहार-सरकार के शिक्षा-विभाग के तत्तावधान में त्रिह्ाार-राष्ट्रभापा-परिपद्‌ 
के कार्यसंचालन का श्रीगणेश हुआ, उसी समय यह ग्रन्थ ( विश्वघर्म-दर्शन ) प्रकाशनार्थ 
प्राप्त हुआ था | परिपद्‌ द्वारा प्रकाशनाथ स्व्रीक्ष होनेवाला सबसे पहला अन्ध यही 
है। इसके विद्वान लेखक छुपरा-निवासी श्रीसॉविलियात्रिहरीलाल वर्मा, एडवोकेट, 
एक पुराने हिन्दी-साहित्यसेवी हैं। यह ग्रंथ उनके श्रनवरत स्वाध्याय का एक सुन्दर फल 
है। इसके लिए उन्होंने भारत के अनेक सुसम्पन्न पुस्तकालयों, सांस्कृतिक केन्द्रों, पवित्र 
आभ्रमों एवं मत-मतान्तर की प्रग्िद्ध संस्थाओं में स्वयं जाकर प्रत्यक्ष अनुभव अजित 
किया । इसमें थ्रंकित सारी बातें उनकी अपनी जानी-सुनी-देखी ओर जाँची-समझी हैं। 
इसके लिए, जितने अन्थों का उन्होंने मन्थन एवं मनन किया है, उनकी सांकेतिक सुची 
इस अन्ध के अंत में दी गई है। इसके जिस खण्ड ओर जिस परिच्छेद के लिखने में 
उन्हें जिन-जिन अन्थों से सहायता मिली है, उनका यथाक्रम उल्लेख उक्त सूची में है | 
इस प्रकार इस ग्रन्थ की प्रामाशिकता तो स्पष्ट है ही, इसके विषयों का विस्तृत अध्ययन 
करने के लिए पाठकों के सामने क्रमबद्ध साधन भी उपस्थित है । 


परिषद्‌ द्वारा प्रकाशित होनेवाला प्रत्येक ग्रन्थ विशेषज्ञ विद्वान से जँचवाया जाता 
है। यह ग्रन्थ भी, प्रकाशन से पूरब, परीक्षित हो चुका है। परिषद्‌ के नियमानुसार, 
हूं एक सान्य विद्वान के पास सम्पादनार्थ भी भेजा गया था। किन्तु इसका विधिवत 


संशोधन-सम्पादन परिषद्‌-कार्यालय में ही करना पड़ा। इन बातों का विवर्णात्मक 
उल्लेख लेखक के “दो शब्द में है | 


भारतीय धर्म श्रोर संस्कृति की महत्ता का प्रतिपादन करने में सर्वाधमंसमन्वयवादी 
लेखक ने अपनी लक्ीर बड़ी कर दिखाने के लिए. किसी की. लकीर छोटी करने या मिटाने 
की चेष्टा नहीं की है, बल्कि सभी घर्मों ओर संस्कितियों का असली रूप दिखाने में काफी 
निष्पक्षवा और सहृदयता से काम लिया है। आशा है कि इस अन्थ के पाठ से सभी 
धर्मों ओर संस्कृतियों के तुलनात्मक अध्ययन का अच्छा अवसर मिलेगा-। 


[ २ ] 


मनुष्य की कोई कृति प्राय: रावेथा निर्दोष नहीं दहोती। इस अन्थ के गुण-दोप का 
वास्तविक विवेचन तो श्र धिकारी विद्रा। व्‌ द्दी कर सकेंगे | यदि वे राहुदयता पूर्वक कोई 
उधार का सुभाष देने की उदारता दिखायेंगे, त्तो परिपद उसपर रसामुचित रूप से विचार 
करेगी श्लौर उसकी उपयो गिता समककर उनका अ्रभार अंगीकार करते हुए इसके अगले 
पस्करण में आवश्यक परिवत्त न-प रिवद्ध ने करने में टुराअह ने करेगी | 

एमारा विश्वास है कि देश व) वत्तमान परिस्थिति में हविन्दी-प्रेगी पाठकों के लिए यह 
नन्‍य बहुत उपादेय सिद्ध होगा | धमजिज्ञासु टिक-समुदाय के लिए यह एक निर्देश- 
अन्ध भी प्रमाणित होगा | इसमें लेखक ने कहीं कोई ऐसी बात नहीं लिखी है जिससे 
किसी की धार्मिक भावना को त्रधात पहुँचे । परि पद ने इस ग्रन्ध को इसी दृष्टि से 
प्रक्राशित किया है कि समस्त रष्ट्रभापाभाषी सभी धर्मों के एलतत््व से परिचित हो जायें 
और देश में धार्मिक उऊता स्थापित हो तथा विदेशों के हिन्दी-ग्रेमी भी भारतीय संस्कृति 
के वास्तविक महत्ता से परिचित हो जायें | 


महाशिवरात्रि . शिवपूजनसहाय 
संवत्‌ २००६ चि० परिपद-मंत्री 


दो शब्द 


थियोसोफिकल सोसाइटी का प्रधान कार्यालय मद्रास शहर से प्रायः सात मील दूर, 
आदयार! नदी के तट पर, अ्दयारः नामक स्थान ( सद्रास-राज्य ) तथा गंगातटस्थ 
काशी ( उत्तरप्रदेश ) में है| अतणएव प्रति दूसरे वर्ष इस सोसाइटी का वापिकोत्सव मद्गास 
तथा काशी में समारोह के साथ मनाया जाता है, जिसमें संतार के देश-देश के प्रतिनिधि 
उपस्थित होते हैं। स्ंगप्रथम मुझे १६४४ ६० के दिसम्पर में काशी के अधिवेशन में 
उपस्थित होने का सौमाग्य प्राप्त हुआ था| दिन्पू, म॒ुस्तिम, ईस/ई, बोद्ध, जेन, पारसी 
तथा सिख वहाँ एकत्र थे। एक साथ ईश्वर के प्रतीक “ज्योति! की पूजा करते थे | 
अधिवेशन के कार्यारम्प के पूव, सभी धर्मों के अनुयायियों ने सम्मिलित रूप से इंश्वर- 
प्रार्थना की। इस प्रा्थना-पद्धति ने मेरे हुदय पर अमिट प्रभाव डाला | 

उक्त सोसाइटी का ध्येय है सर्वाधर्म समन्वय द्वारा विश्व-अन्घुत्व स्थापित करना; 
मानवान्तःकरण में निद्ित आध्यात्मिक शक्तियों का श्रनुसन्धान एवं समन्वय करना; 
धर्म, जाति, सम्प्रदाय, वर्ण, राष्ट्र, वर्ग आदि का भेदभाव न रखकर सारे विश्व को एक 
प्रेम-सूत्र में गू थना । 


- पूर्वोक्त घटना ने मुझमें संसार के सब धर्मों के तत्त्व की जिज्ञासा पेंदा की। मेंने 
भिन्‍न-भिन्‍न धर्मों के सम्बन्ध में स्वर्गीया एनी वेसेएट द्वारा लिखित पुस्तकों का अ्रध्ययन 
किया। ड!० भगवानदास का “एसेन्शियल यूनिटी ऑफ ऑल रेलिजन्पः नामक अन्ध 
भी पढ़ा। तत्यश्चात्‌ू, वेदिक काल से लेकर गांधीवाद तक के भारतीय धर्म और 
दर्शन का अध्ययन करना चाहा; किन्तु हिन्दी में पुस्तकों का अभाव खगय्कने लगा 
सिनहा लाइब्रेरी ( पटना ) तथा पटना-कालेज्, लंगट सिंह-कालेज -( मुजफ्फरपुर ) और 
पय्मा-विश्वविद्यालय के पुस्तकालयों का तो मेंने उपयोग किया; परन्तु पर्याप्त सामग्री-म॒मे: 
प्राम्त न हो सकी | अतएव विवश होकर कलकत्ता की इम्पीरियल लाइब्रेरी ( अब नेशनल 
लाइब्र री ) का सदस्य होना पड़ा; किन्तु वहाँ भी, कोई ऐसी एक पुस्तक, अंग्रेजी में 
भी, नजर न आई जिसके द्वारा वैदिक काल से लेकर गांधीवाद तक की धार्मिक प्रगति 
के साथ-स|थ संसार के मुख्य-मुख्य धर्मों के मूलतत््व का भी ज्ञान हो जाय। भिन्न-भिन्न 
प्रामाणिक पुस्तकों में इस तरह का मसाला बिखरा पड़ा है; .किन्तु उस बिखरी सामग्री को 
अनेक अ्न्धों में जहाँ-तहाँ से पढ़ लेने का घेयें और साधन प्रत्येक जिजशासु के लिए 
सुलभ नहीं । ः 

अतः स्वभावत; इच्छा हुईं कि हिन्दी में, पाँच खरडों में, ऐसी एक ही पुस्तक लिखी 
जाय जिससे वास्तविक धर्म-जिज्ञासु की इच्छापूर्ति हो सके, भारतीय धर्म और दर्शन की 
प्रगति के-साथ-साथ संसार के अन्यान्य धर्मों की भी पर्यातजानकारी हो जाय | 
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मेने पुस्तकों को पॉच खएण्डों में विभाजित किया | ऐसा विचार था कि प्रत्येक खण्ड 
लगभग इजार पृष्ठों का अलग-अलग ग्रन्थ के रूप में ६ै| किन्तु वह पाँच खण्डोंबाला 
अन्ध सवजनसुलभ नहीं द्वोपाता। अतएव मैंने इस एक द्वी अ्न्थ में सारी सामग्री 
संक्षेपत: संकलित कर देने की चेष्टा की है | 

मेने प्रथधथध खण्ड के लिए सन्‌ १६४५ ई० में ग्रध्ययन करना शुरू कर दिया | वेदों 
के अनेक सानुवाद संस्करण प्राप्त किये। दस उपनिपदों का अध्ययन कर साधारण 
जनता के सममने लायक सरल भाषा में उनकी संकत्षित्त व्याख्या प्रस्तुत की | किन्तु अ्रन्य 
उपनिपदे मुझे न हिन्दी में प्राप्त हो सक्रीं, न अंग्रेजी मं | थश्रतएव इस सम्बन्ध में मेंने 
पूना के भएडारकर झोरिएर्टल इन्सटीव्यू ८ के संचालक और विख्यात वेदज्ञ श्रीदाण्डेकर 
साहब को पत्र लिखा। आपने सूचना दी क्रि १०८ उपनिपदें श्रदयार लाइदब्नरी 
( मद्रास ) में प्राप्त हो सकती हैं। मदहृप्रि रमण के दर्शन और सत्संग की प्रत्न॒ल इच्छा 
तो पहले से थी द्वी, उपनिपदों की खोज की लालसा से मुझे १९४७ ई० में दूसरी बार 
मद्रास-यात्रा करनी पढ़ी । अदयार लाइब्र री में मुझे १०८ उपनिषदों के अतिरिक्त अन्य 
७१ उपनिपद भी प्राप्त हुई । 

मेरी इच्छा थी कि प्रथम खएड ५७ परिच्छेदों का होता जिसमें समस्त बेदिक साहित्य 
का परिचय हिन्दी पाठकों को सम्यक्‌ रूप से मिल जाता। इसी उद्द श्य से में बहुत अध्ययन 
करने लगा था। किन्तु इसी ब्रीच संयोगवश विह्ार-द्दिन्दी-साहित्य-सम्मेलन के तत्कालीन 
सभापति तथा मुजफ्फरपुर-जिलाबोड के वाइस चेयरमेन स्वर्गीय श्रीरामधारी प्रसाद मेरे 
यहाँ (सीतामढ़ी) आये । आपने ग्रन्थ के लिखित अंश को पढ़ा और मेरी योजना 
पसन्द की; किन्तु आपकी राय हुईं कि में यदि अ्रपनी योजना के अनुसार काम करूँगा 
तो सम्भवतः अपने जीवनकाल में अ्न्ध पूरा नहीं कर सकू गा; क्‍योंकि कार्य विशाल 
ओर गहन है तथा चलती वकालत के कारण मुर्क अ्रवकाश भी कम मिल सकेगा | 
श्रतएव आपने सुझाव पेश किया कि पाँचों खण्डों के विषय का एक संज्षित संस्करण--. 
प्रायः पाँच-छ; सो प्रष्ठों का--तेयार किया जाय जिससे विद्वानों का ध्यान आकृष्ट होगा 
और उन्हें इस बात की प्रेरणा मिल्लेगी कि वे इस ग्रन्थ के संक्षिप्त खण्डों पर विस्तार से 
स्वतन्त्र ग्रन्थ तेयार करें | 

मुझे रामघारी भाई का यह सुकाव पसन्द आया। प्रथम खण्ड का विस्त॒त रूप 
से अध्ययन, मनन तथा लेखन स्थगित करके मेंने पाँचों खएडों के सारांश को वत्तमान 
रूप में प्रस्तुत करने का निश्चय किया | सुमे अत्यन्त शोक है कि रामधारी भाई अपने 
सुझाव के इस परिणाम को देखने के लिए जीवित नहीं रहे | फिर भी, सुझे विश्वास 
है कि इस तच्छ कृति से उनकी दिवंगत श्रात्मा को आनन्द एवं संतोष होगा | 

इस ग्रन्थ के अधिकतर अंश का प्रारूप १६४८ ई० में तेयार हो गया था। १६४८ 
$० के श्रन्त में में दिल्‍ली गया। वहाँ देशरत्न ड/» राजेन्द्र प्रसाद को मेने ग्रन्थ के 
लिखित अंश के साथ श्रपनी योजना दिखलाई। अ्रवकाशाभाव के कारण वे प्रस्तुत 
पाण्डुलिपि को आद्योपान्त पढ़ नहीं सके | किन्तु विषय-सूची ओर योजना देखकर उन्होंने 
प्रशंसा की । - उनके प्रोत्साहन से मैंने इस अन्थ को वत्त मान रूप में प्रस्तुत किया | ४: ४ 
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मित्रों के अनुरोध से मैंने पूरी पास्डुलिपि बिद्दार-राष्ट्रभापा-परिपद्‌ के पास भेज दी। 
परिषद्‌ ने उसे आचार्य क्षितिमोहन सेन ( शान्तिनिकेतन ) तथा ढाक्टर भीखनलाल 
आज्रेय ( हिं० वि० बि० ) के पास सम्मति के लिए भेजा। उनको सम्मतियाँ आने क्‍ 
पर पाण्डुलिपि प्रकाशनार्थ स्वीकृत हुई! । थाचाये झितिमोहन सेन ने अन्ध की क 
जुट्ियों को सुधारने का सुकाव दिया था। तदनुसार मैंने यथोचित सुधार कर दिये | 
तसश्चात्‌ परिषद्‌ ने पूरी पाण्डुलिपि, सम्पादन के नि सित्त, प्रोफेसर बलदेव उपाध्याय 
(हिं० वि० वि० ) के पास भेजी। आपने पाण्डुलिपि मे यत्र-तत्र साधारण प रिवर्तन 
किये किन्तु वास्तविक संशोधन-सम्पादन का कार्य तो परिषद-कार्यालय में ही हुआ | इस 
ग्रन्थ को ऐसे परिष्कृत रूप में जनता के समक्ष लाने का श्रेय परिषद्‌ को ही हे । 

इस ग्रन्थ के लिखने में मुझे प्रायः ५०० पुस्तकों का अध्ययन करना पढ़ा है| पाठकों 
की सुविधा के लिए मैंने उनको नामावली ग्रन्थ के श्रन्त में दे दी है। एक साथ समस्त 
पठनीय पुस्तकों की सूची देने से पाठकों को ज्ञात नहीं होता कि अन्थ के क्रिस विपय 
को विस्तृत रूप से समझने के लिए कौन-सी पुस्तक उपयोगी होगी; अ्रतणएव मैंने पठनीय 
पुस्तकों की नामावली विषयानुसार खण्डक्रम से अलग-अ्रलग दे दी है। मेंने सिर्फ 
उन्हीं पुस्तकों की सूची दी है जिन्हें मुझे स्वयं पहने का अवसर मिला | 

यह ग्रन्थ साधारण हिन्दी-प्रेमी जनता के लिए लिखा गया है। मैंने सागर को 
गागर में भरने का प्रयत्न किया है, क्योंकि विषय विशाल है; किन्तु मेरी सफलता की 
जाँच तो सहृदय पाठक ही कर सकेंगे । ि 

जिस प्रकार एक साली मिन्‍न-भिन्‍न रंग के गंधहीन पुष्पों को भी जब एक साथ बाँध- 
कर गुलदस्ता तेयार करता है तत्र गंवहीन पुप्पसमूह भी आकर्षक ओर लुभावना दीख 
पड़ता है|. वही अवस्था इस ग्रन्थ की है। मेंने जहाँ-तहाँ से उपयुक्त विषयों का - 
चयनमात्र कर दिया है। इसमें न मेरी मीलिकता है ओर न विद्वत्ता। किन्तु मेरी 
इस सधुमज्षिकावृत्ति से स्वंसाघारण जन अ्रवश्य लाभाग्त्रित होंगे--ऐसा. मेरा विश्वास 
है, ओर यह आशा भी है कि ग्रन्थ की त्रुट्ियों की ओर विषय-विशेश्ज्ञ विद्वान मेरा ध्यान 

आाकृष्ट करने की कृपा करंगे जिससे अगले संस्करण में आवश्यक सुधार हो सके | 
. किसी भी धर्म अथवा सम्प्रदाय पर आज्षेप करने के बजाय मेरा एकमात्र ध्येय संब 

धर्मों ओर सम्प्रदायों में पारस्परिक सहिष्णुता द्वारा समन्वय की भावना स्थापित करना 
रहा है। इसलिए इस ग्रन्थ में ऐसा कोई भी वाक्य या शब्द मैंने नहीं लिखा है जिससे 
किसी धर्म या सम्प्रदाय के अनुयायी का दिल दुखे। फिर भी प्रत्यक्ष एवं कटु:सत्य को 
संयत भाषा में अमिव्यक्त करने से में कहीं नहीं चुका हूँ | । 

संसार के सभी धर्मों और सम्प्रदायों के प्रवत्तक महान सन्त जन और अवतारी पुरुष 
हुए. हैं। उन लोगों ने अपनी-अपनी धारणाश्ं के अनुसार, जन-कल्याण की भावना 
से प्रेरित होकर, सम्प्तार्ग प्रदर्शन किया है। उनके उपदेश बड़े गूढु हैं। उन्हें ठीक-ठीक न्‌ 
समझने के कारण जनता में श्रान्ति फेली हुई-है। अतः उनके प्रति अश्वोध जनता में 
अकारण अनादर की मावना और असहिष्णुता तीत्र हो उठी है। परिणामस्वरूप 
धर्मान्चता बढ़ गई है जिएसे साम्प्रदायिक कठ्ठता को बल मिलता जां - रहा है| मुस्े 
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विश्वास है, यद्द ग्रन्थ उक्त श्रान्ति श्रीर कट्ठता को दूर कर जन-जन में सच्चे धर्मज्ञान 
शरीर पारस्परिक सदभाव का प्रसार करेगा | 

भारत 'सेकुलर! ( असाम्प्रदायिक ) राष्ट्र है; किन्तु इसका वातावरण धार्मिक 
भावनाओं से श्ोत-प्रोत है। इस देश में धामिक भावनाश्रों की आधारशिला अपने 
दंग की निराली रद्दी है। यह व्यक्तिगत भान-मर्यादा ओर देवी-देवता श्रथवा सबशक्ति- 
मान ईश्वर की भक्ति के बदले चरित्रोत्कर्प श्लीर जन-कल्याण पर निर्भर रही है। इसी 
कारण जहाँ ईश्वर की सत्ता न माननेवाले गोतम बुद्ध ओर सांख्यदर्शनकार मदृ॒र्षि कपिल 
भी हमारे यहाँ भगवान्‌ के अवतारों में गिने गये तथा सदा हमारी पूजा के भाजन बने 
रहे, वहाँ चरित्रद्दीवता के कारण चारो वेदों के मर्मज्, कर्मकाएडी और शिवभक्त रावण की 
गशाुता रण सतों में की गई | ऋष्वेद मे सबंन् प्रात! ( नियम तथा आचार ) की मयांदा 
का ही बखान किया गया है | 

ग्राज हमारा देश स्वतन्त्र है। स्वतन्त्रता की मर्यादा को अ्र्षुर्ण बनाये रखना 
अत्यावश्यक दै। भारत को अपना पुराना गौरवबपूर्ण स्थान प्राप्त करना है। इसके 
लिए आवश्यक है कि भारत की जनता में धार्मिक कद्दरता ओर अन्य धर्मावलम्बियों के 
प्रति असहिष्णुता का हास हो, स्वधर्म-समन्वय द्वारा भारत के जन-जन में बन्धुत्व दृढ़ 
हो जिससे सारा देश एक प्रेमसूत्र में गुध जाय। मेरा विश्वास है कि भारत में 'ऋत' 
के प्रचार और 'स्वजन-सुखाय”? की भावना के प्रसार में यह ग्रन्थ सह्यायक होगा । 

अन्थ की छपाई समासत होने पर मुझे विश्वस्त सूत्र से पता लगा कि दक्षिणभारत 
में एक ऐसे सन्त-महात्मा हैं जिन्होंने सर्वधर्ससमन्त्रय के सिद्धान्त का तथा भारतीय धर्म 
एवं संस्कृति का प्रचार करने में बहुत की ति अजित की दे । इसलिए मेंने श्श्ररविंद- 
थ्राभ्रस के एक साधक श्रीचनद्धदीपजी से अनुरोध किया कि वे उनका संक्षित परिचय 
लिखकर भेज दें। भ्रीचन्द्रदीपजी ने उस महात्मा का जो परिचय लिख भेजा है, उसे 
में इस ग्रन्थ के अंत में परिशिष्ट के रूप में दे रहा हूँ । इस अन्थ के आठवें खण्ड-के 
तीसरे परिच्छेद में भारतीय संस्क्ृति के उन्‍्नायकों का जो परिचय दिया गया है, उसीके 
भ्रन्‍्त में उक्त परिशिष्ट को मिलाकर पढ़ना चाहिए | 

बिहार के पुराने कवि मित्रवर परिडत उपेन्द्र मिश्र 'मंजुल? ने आरम्भ में पूरे ग्रन्थ 
की पाण्ड्लिपि पढ़कर अनेक सुकाव दिये थे, जिसके लिए में आपका आभारी हूँ। 
सीतामढ़ी ( सुजफ्फरपुर ) के विद्याग्रेमी मुख्तार श्रीदेवरंजनप्रसाद वर्मा ने साफ ग्रेस-कापी 
पैयार की है जो अवकाशाभाव के कारण मेरे लिए दुस्तर कार्य था। अतएव में आपका 
भी श्रत्यन्त कृतज्ञ हैं। स्वोपरि में स्वामी शिवानन्दजी का कृतज्ञ हूँ जिन्होंने इस ग्रन्थ 
का सभक्ति समर्पण स्वीकृत करके मुझे कृतार्थ किया है और जिनसे समय-समय पर इस 

ग्रन्थ के विषय में परामर्श ओर प्रोत्साहन मिलते रहे हैं। 


गीताजयन्ती, २००६ वि० --साँवलियाबिहारीलाल वर्मा 
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विश्वचर्म-दर्शन 


जहला खण्ड 


पहला परिच्छेद 
श्‌ 
सब्दुन्‍सभ्यता 

आयों के पूर्ण के भारत का हमें घुंघला चित्र मिलता है। भूगर्भवेत्ताओं की 
खोजों के अनुसार भारतवर्ष का स्वरूप और आकार युग-युग में बदलता रहा है । 
उनका कथन है कि दज्षिण भारत का अन्तरीय पुरातन काल में प्रथत्‌ था। वह उस 
महाद्वीप का एक भाग था, जो दक्षिण अरक्रिका से आस्ट्रेलिया और दक्षिण अमेरिका 
तक फेला हुआ था। यह प्रायः निर्विवाद है कि हमारे देश का सबसे प्राचीन भूभाग 
दक्षिण है| यहाँ पुराने पत्थरयुग की चीजें बहुतायत से मिलती हैं | पत्थर-युग के बाद 
दक्षिण में लोहे के और उत्तर में ताँवे के युग का आरम्म हुआ | यद्यपि इधर-उधर कभी- 
कभी कुछ काँसे की चीजें भी मिलती हं। किन्त॒ पत्थरयुग अथवा आदिम ताम्रयुग की 
इतनी सामग्री हमें नहीं मिलती कि उस समय के जीवन, रहन-सहन आदि की हम साफ 
तध््वीर खींच सकें, परन्तु यह घुँधघलापन अरब हृटता हुआ दिखाई देता है | विदेशियों की 
राय थी कि भारत में सम्यता सुमेरिया, मिल्ल ओर यून,न से फेली, किन्तु हड़प्पा और 
समोहेज्जोदड़ो की खुदाई के बाद पुरातत्त्ववेत्ताओं का कथन है कि सिन्घु-नद और सिन्ध- 
प्रदेश के 'मेहरान! नामक लुप्त नदी की तलहटी में ही सभ्यता का आदिस विकास हुआ । 

खुदाई करने पर मोहेज्जोदड़ो में एक दूसरी, पर बड़ी पुरानी, इमारतों की सात तहें 
मिली हैं। तीस फुट को गहराई तक पकाई हुई ई'टे प्रात हुई हैं। अनुमान किया जाता 
है कि सबसे नीचे की सतह के नीचे और भी तहें होंगी, जो पानी में डूबी हुई हैं। मोहे- 
ब्जोदड़ो ओर हड़प्पा की सम्यता के निर्माताओं का निश्चित रूप से अ्रभीतक पता नहीं 
चला है। कुछ विद्वान्‌ उन्हें द्वविड़-जाति का मानते हैं और कोई इस सम्यता को 
आर्य और अनाय॑-सम्यता का सिश्रण मानते हैं | 


 गुहनिर्माण क्‍ 
सोहेब्जोदड़ो में आज से पाँच हजार वर्ष पूर्व की बनी इंटों के छोटे और ब ड़े संकान 
मिलते हैं। मकान में सड़कों की ओर खास दरवाजा रहता था। आँगन के चारों 
ओर कमरे अथवा कोठरियाँ बनी मिलती हैं, जिनमें खिड़कियों से धूप आने का प्रबन्ध 
था| सकानों में अक्सर तहखाने बने होते थे। कुँए भी होते थे, जिनमें कुछ तो इस ढंग 


छज श 

र्‌ विश्वप्रम-दशन 

से बने पाये जाते हैक उनका उपयोग आहइर झोर सीतर दाना शोर से हो सके | पानी के 
निकास के लिए दकी नालियों पाई जाती हैं। नहान*क लिए स्नानगह भी होता था | 
शहर की सड़क पी बनाए जाती मी झ्ीर पानी मिकलने के लिए नालियाँ बनी हई थीं | 


सामाजिक जीवन 

लोगों की धारणा है कि वहाँ के नियासियाँ को लाई का ज्ञान नहीं था; ब्योक्रि 
सोने, सांदी, तांबे, कांस झऔर जस्स के बन कुछ जेबर, सिक्के आदि मिलते हैं; किन्तु 
लोहे की बनी कोई चीज खुदाई से नहीं गिलती | हाथीर्टात और सीध की बनी चीजें भी 
वहाँ मिलती है। इसके शलाबा तस हे, लोटे, घड़े, छ्ीपियाँ आदि मिली हैँ। पता 
लगता है कि यहाँ के निवासियों को कपड़े और गहने का बहुत शौक था। मर्द अँगू- 
ठियों पहनते श्र जिया हार, कण्ठ।, करननी, कड़े आदि पहनती थीं। वे लोग 
मूत्तियाँ, चित्र और खिलीने भी बनात थ | अन्दर, भालू, खरगोश, बाघ, गेड़े और मैंसे 
की शक्ल के खिलोने, रगोन द्वांडियाँ, घड़े आदि मिलते हैं। पासे भी पाये जाते हैं, 
जिनसे शनुमान होता है कि सम्भवतः उन्हें जश्मा खेलने का भी शौक था। वे लोग 
बेल, मेंस, भेड़, हाथो, ऊँट, य्चर, कुच आादि पालते थें। सवारी ओर माल दढोने के 
लिए पहियावाली गाड़ियां श्र इक्के रखने थे। वे तीर, कमान, बछे, फरसे, गदा आदि 
का व्यवहार करते थे, किन्तु जिरह्रख्तर ( कबच ) ओर ढालों का सम्भवतः उपयोग नहीं 
जानते थे | मुर्दों को जलाकर बची-खुची दृद्डियों को बर्तन में रखकर गाड़ने की चाल थी'। 


धार्मिक विचार 
विद्वानों का मत है कि सिंघु-सभ्यतावाले मूर्ति-पृुजक थे। मोहेजब्जोद़ो तथा 
हड़प्पा में एक प्रकार की मृर्मयी मूर्तियाँ मिली हं जिन्हें पुरातत्वशास्री मा तुदेवी की 
मूत्तियाँ मानते हैं| ये मूत्तियाँ प्रायः नमन हैं। मःतुदेवी की पूजा प्राचीन कल में ईजियन 
प्रान्त से सिंघ॒प्रांत के बीच के सभी देशों--फारस, मेसोपोटेमिया, ट्रंसकस्पिया, लबुणशिया, 
मिल्ल, सीरिया आदि में प्रचलित थी। उन देशों की मूत्तियों में इतनी विशिष्ट समानताएँ 
हूँ कि यह धारणा स्वीकार करनी पड़ती है कि प्रागतिहासिक युग में मातृपूजा का भूसध्य- 
सागर से भारत तक ग्रचार हुआ था । बल्लूचिस्तान में भी कुछ म.तुदेवी की मृण्सयी 
मूत्तियाँ मिली हैं | मातृदेवी की पूजा की उत्पत्ति धरतीमाता की पूजा से ही हुई होगी । 
बेब्रिलोन की कुछ मुद्राओं पर मातृदेवी अनाज की बाल के डंठल के साथ दिखलाई गई 
है। मेसोपोटेमिया के लेखों से ज्ञात होता है कि मातुदेवी हर प्रकार से नगरनिवासियों 
की रक्षा करती थी | इन्हीं दृष्टिकोणों से सिंघु-यांत में भी मातृदेवी की पूजा होती रही होगी 
ऋग्वेद में मातृदेवी के लिए अदिति, प्रकृति तथा इथ्वी-माता शब्द प्रयुक्त हुए हैं । 
इन खुदाइयों से ऐसी भी स॒द्रा मिली थी, जिसे पुरातन-परिडत, प्रागेतिहासिक शिव 
का चित्रण मानते हैं । इस शआराकृति में शिव के तीन चेहरे हैं | हाथ दोनों ओर घुटनों 
के ऊपर रबखे हैं #र शिवजी पलथी मारकर पूर्ण-योग की अ्रवस्था में एक तिपाई पर 
ब्ठे हैं। तियाई की दाई ओर चीते तथा वाई ओर गैंड़े और भैसे का चित्र है| ठीक 


सिन्धु-सभ्यता जे रे 


शिवजी के सम्मुख द्विश्रुगी हिरण खड़े हैं। सिर पर दो सींग हैं जो सिर द्से व्रंधे हे । 
मुद्रा के ऊपरी भाग में सात शब्दों का एक केख भी है। प्राचीन काल में सींग घामिः 
प्रतीक समके जाते थे | सुमेर, वेबिलोन तथा ईरान में तो पुरोहित और राजा सींगों को 
पहनते ये | सम्मवतः सिंधुप्रान्त के शिव के सींग भी किसी ऐसी ही धामिक भावना के 
प्रतीक हो सकते हैं। सर जान मार्शल की राय है कि ऐतिहासिक युण में यही त्रिमंग 
प्रतीक त्रिशल के रूप में आया । मोहेल्लोदड़ों की शिव-आ्राकृति में सम्भवतः तीन देवताओं 
को एक करने का प्रयत्न किया गया है| शिवजी की दूसरी प्रकार की मूति एक ताम्रपन्र 
पर अंकित है | इसमें शिव योगासन में हैं, पचचीन योगशासत्रों में लिखा है कि योग- 
साधना के लिए तीन बस्तुश्रों की आवश्यकता है--(१) ठीक ओसन, (२) सीधा मस्तक, 
घड़ और ग्रीवा तथा (३) अधधनिमीलित नेत्र जो नासिका के श्रग्ममाग पर स्थिर हो। 
इन मूत्तियों में भी स्पष्ट रूप से ये गुण मौजद हैं। शिवजी के दोनों ओर घुटनों के बल 
बैठे हुए दो भक्त हैं। दो सर्प सम्मुख बेठे हैं। शिवजी अपने गले में भी सर्प धारण किये 
हुए हैं। मोहेज्ोदड़ो में लिड् और योनि के ग्राकार की कई वस्तुएँ मिली हैं। ऋग्वेद्‌ 
से ज्ञात होता है कि अ्नायों में लिंगपूजा प्रचलित थी। इन लोगों के बीच लिंग ओर 
योनि धार्मिक प्रतीक समझकर पूजे जाते थे। ऐसे अनेक उदाहरण दक्षिणभारत में 
भी पाये जाते हैं। 


सभ्यता की रूपरेखा 

पुर/तत््ववेत्ता पाश्चात्य विद्वानों का विश्वास है कि आयों के भारत में आने के 
पूव' ही मोहेझ्ञोदड़ो और हड़प्पा की सम्यता। अपनी चरम सीमा पर पहुँच चुकी थी और 
आयों से जो युद्ध हुआ, जिसका संकेत ऋग्वेद में मिलता है, उसके परिणु,मस्वरूप 
मोदेझ्लोदड़ो की सम्यता नष्य-श्रष्ट हुई। डाक्टर मार्शल की घारणा है कि सिन्धु-सम्यता 

 आर्य-सम्यता से पुरानी है, और इन दोनों में कोई सम्बंध नहीं है| आपका कथन है--- 
(१) गाय आर्य लोगों की सम्पत्ति थी ; किंतु सिंधुप्रन्त की किसी मुद्रा पर इसका 
चित्रण नहीं है; घोड़े का मी सिंधुप्रांत में अभाव है और जो हड्डियाँ प्राप्त हुई हैं वे 
बहुत ही कम हैं। किंतु उनकी यह धारणा निमू'ल है। आर्य अपने घर के भीतर वेदी का 
निर्माण करते थे। वदिक-काल में सम्मिलित उपासना की च,ल आयों में न थी | स्पष्ट- 
तथा बंदिक काल में मू्तिपूजा भी आरयों में प्रचलित न थी। अतएव यदि सिं घु-सभ्यता 
को प्र/्बेंदिक सम्यता समझें तो उस अवस्था में यह सम्भव नहीं जँचता कि मूर्तिपूजा 

प्रचलित होकर पुन; लुप्त हो गई हो । । 
(२) दूसरी बात यह है कि यहाँ की अनेक प्राप्त म॒द्राओ्ओं के चिह (लिपि) सुमेरों 
ओर मिल के चिह्नों की तरह है | इस लिपि को कुछ विद्वान चित्र-लिपि म,नते हैं जो आज 
भी चीन एब' जापान में प्रचलित है। सुदूर प्रशांत-महासागर में स्थित इस्टर टापू-में 
भी सिन्धु-लिपि-जंसी लिपि मिली है | हस्टर साहब के अनुस,र सिन्धु-लिपि संकेतात्मक है 
ओर इसकी उत्पत्ति पदार्थ-चित्रों तथा साधारण चित्रलिपि से हुई है। यह लिवि बाई 
ओर से दाई ओर को पढ़ी जाती थी, किन्तु कभी-कभी दाई ओर से बाई ओर को भी 
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पढ़ी जईती होगी। श्स लिपि की उत्तत्ति प्रायः पाँच हजार वर्ष से बहुत पहले हो गई 
टीगी। सिन्घुत्रान्‍्त की लियि त्तीन भागों--(१) अन्ञरें (२) पदार्थ-जित्रों और (३) 
निधारिकां में विभाजित रही होगी। प्रत्यक गद्ठा पर हन्‍्हींग॑ से एक थिष्ठ पाया जाता | 
है। किन्तु बदिक झआायों को लियि का ज्ञान मे था। इससे भीखस्पप्ट है कि सिंघु-सम्यता 
बेदिक सभ्यता के बाद की है । 

(३) तीसरा प्रमाण यह है कि यह निविवाद है कि बेदिक आर्यों को गेहोँ का ज्ञान 
नहीं था, ऋग्वेद में कहों भी गेहँ का उल्लेख नहीं है। हतिहासकाल में गेहोँ का स्पष्ट 
उठ ल्लंस खत! हे $ अपशग्य यह जत द्टो ताष्टे के अन्य देशों के सम्पक्ष के बाह त्र [दर से 
गेह भारत म॑ आया। मसारेज्ञोदट़ों एवं दृष्टप्या में प्रचर संख्या में मंत्र का दाना गला है । 

(४) चोथा प्रमाण यह है कि ऋग्वेद से ज्ञात होता है कि भेदिक आर्य शहरों में 
नहीं रहते थे | सर जान माशल की तो धारणा है कि उन्हें शहरों का ज्ञान ही नहीं था ! 

हेज्नोदड़ो एवं हड़णा सप्तर। सन्धु प्रदेश से से हाए थ, अतएव यह विश्वास नहीं होता 
कि वास्तव मे यदि सिन्धु-सम्यता आर्य-सम्यता के पूर्व की होती, तो आयों को इसका 
ज्ञान नहीं होता। अनेक ऋचाओों से सप्य्तवा ज्ञात होता है कि सप्तर्सिधु के परणि 
( वशिक ) दूर-दूर देशों से व्यापार करते थे, अतण्व ततकालीन समुद्र-त८ पर होने के 
कारण ये नगर समृद्धिशाली हो गये थे; बाद में प्रकृति के प्रकोप से ये नगर नष्ट-श्रष्ट हुए। 
इन नगरों के ध्यंस का यही उचित कारण पतीत होता है ने क्रिश्यार्यों के संबरप के परि- 
ण्‌.मसस्वरूप। अधिक्रांश विद्वान इस निम्कप पर पहुँचे हूँ कि बेदिक सम्यता प्राय: ६००० 
वर्ष से कम की नहीं है। सिंधु-सम्यता अधिक-से-अधिक ५००० वर्षों की है। इससे भी 
स्पष्ट है कि सप्सिन्धु के आयों की सम्यता के बाद की सिंधु-सम्यता है, भग्रतएच हम इस 
निष्कर्ष पर पहुँचने हैं कि आ।र्य-सम्यता सिधु-सम्यत। से पुरानी है । 

(५ ) मेहेन्नोदड़ो ओर हृड़प्पा की मृत्तियों से यह स्पष्टतया प्रमाणित नहीं होता 
कि सिंघु-प्रात के निवासी मूत्तिपूजक थे। श्राज भी भारत में अनेक मनुष्य मिलेंगे जो 
किसी भी रूप में मूत्तिपूजा नहीं करते। यह स्पष्ट है कि मोहेल्लोद़ो और हड्डप्या में 
कोई विशेष जाति नहीं रहती थी। भिन्न-भिन्न जातियों के लोगों ने बाहर से यहाँ आकर 
झपनी-अपनी रीति-रस्मों का प्रचार किया होगा ओर अनेक मिश्रित तत्त्वों के समन्वय से 
यह सम्यता बनी होगी। जैसा हम ऊपर कह आये हैं, भारत के अनार्य मूर्त्ति-पूजक 
थे | ऐसी अवस्था में या तो मोहेझ्ञोदड़ो एवं हड़प्पा की अ्रनेक मूत्तियाँ कला की दृष्टि से 
बनी होंगी, जेसा आज यरोउ-अ्रमेरिका आदि देशों में अनेक मूत्तियाँ शोभा के लिए रखी 
जाती हैं, अथवा अनार उनकी पूजा करते थे, क्योंकि सम्यता ओर संस्कृति की पराकाष्श 
के युग में मी आज संसार के मिल्‍्-भिन्नदेशों के आदिम निवासी मूत्तिपूजक हैं | 

. सुतराम सिन्धु-सभ्यता वदिक सभ्यता के परम्परागत विकास की एक श्रृखला है जो 
बैंदिक सम्यता की नितांत प्राचीनता द्योतित कर रही है। सिंधु-सम्यता के उद्भावकों 
को द्रविड़ब्या अनाय मानना कथमपि युक्तियुक्त नहीं प्रतीत होता । 





दूसरा परिच्छेद 
आरयों के आदि-निवास 


आयों के आदि-निवास के सम्बन्ध में विद्वानों में गहता मत्मेद है। गोरी जातियों 

ने अमेरिका, दक्षिण श्रक्रिका, आस्ट्रेलिया आदि देशों में फ्लकर उनपर केवल श्राधि 
पत्य ही नहीं जमाया, वहाँ पाश्चात्य सम्यता का प्रचार भी किया ओर प्रचार-कार्य करते 
हुए अपने से इतर जातियों को असम्य कहने में किंचिन्मात्र भी संकोच नहीं किया । 
पाश्चा-य सभ्यता की प्रधानता को कायम रखने के खयाल से, आरम्भ से ही, यूरोप 
और अमेरिका के अ्रत्रि कांश विद्वानों का ध्येय यह रहा है कि भारत की आदि-सम्बता का 
 आदि-लोत प्रधानतः युरोप में और अन्ततः मिल (इजित्त) अथवा सुमेरिया (ईराक) में 
कायम करें। .स्वेडन, लिथुआनिया आदि युरोप के उत्तरी देशों की भाषा तथा वहाँ के 
प्राचीन निवासियों की खोपड़ियों की तुलना करते हुए उन विद्वानों का यह प्रयत्न रहा 
है कि आयों का आदि-निवासश्थान उत्तरी युरोप में कायम करें। इसके अतिरिक्त वेद 
की ऋचाओं से मनमाना अर्थ निकालकर उन लोगों ने अपने इस मत की पुष्टि का प्रयत्न 
भी किया है। ऋग्वेद में इन्द्र का रंग सुनहला वर्णित है। शुक्क-यजर्वेद में रुद्र का 
बाहु सुनहला वर्णशत है। ऋग्वेद के पहले मंडल के १२२ वें यूक्त के चोदहवें मंत्र में हम 
एक ऋषि को हिरण्यकर्णवाले सुन्दर पुत्र के लिए प्रार्थना करते हुए पाते हैं। ऐसे 
वाक्यों के आधार पर, अपने देश श्रोर ज/ति की महत्ता स्थापित करने के उच्द श्य से, 
पाश्चात्य विद्वानों का यह मत रहा है कि वेदों से भी. यह बात पमाणित होती है कि आर्य 
उत्तरी यूरोत्र से, जहाँ के निवासियों का रंग हिरण्यमय है, भारत में आये। आरम्भ से 
ही यूरोगवालों ने यह प्रचार किया कि आर्य लोग भारत के आदि-निवासी नहीं थे, बल्कि 
अपने मूल स्थान से डन्यूब नदी के किनारे-किनारे होते हुए. बास्फरस और डार्डनल्स को 
लाँवकर, एशिया-माइनर के रास्ते, ईरान और अफगानिस्तान तथा सम्तसिंधु में पहुँचे; 
रास्ते में वे अपने” दल को इधर-उधर छोड़ते आये और सत्त-सिंधु के आदि-निवासी काली 
जातियों से बहुत दिनों तक उनका संबर्ष होता रहा । अंत. में उन्हें पराजित करके जंगलों 
में खदेड़ दिया अथवा अपना दास वना लिया। ईरानियों के आदियश्रन्ध 'जेन्द-अवस्ताः 
की भाषा, उसके भाव और देवगण के नाम आदि की तुलना करके भी उनलोगों ने यह 
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धारणा स्थिर को है कि ऋग्वेद के बनने के कुछ काल प्र वरोय से आर्य हर [न होऋर 
भारत झाये शोर उनकी एक शाखा वर्हां बस गई। इस प्रकार पाश्चात्व विद्वानों ने 
अपने मत का प्रसार ऐस कोशल-पूर्ण ढंग से किया कि इसके परिणाम-स्वरूप भारतवासी 
भी यह विश्वास करने लगे गये कि आर्य-लोग सचमुच भारत के आदि-निवासी नहीं थे 
श्र वे यूरोप, शरान श्रथवा मध्य-एशिया से भारत में आये तथा यरहीा के अनायों को 
परास्त कर सत्तसिंधु ( पंजाब ) में तरस गये । इसका फल यह हथ। कि आज अधिकांश 
इतिहासकार झआारयों का मूल-स्थान उस प्रदेश में मानते हैँ जो मध्य-एशिया से डेन्बत्र नदी 
तक फला हुआ है श्रोर भारत के इतिद्यास का निर्माण इसी आधार पर हआ है। 
मिस्सत, सुमेरिया, बनाने आदि देशों की सम्यता शोर संस्क्रति के सम्बम्ध में पत्थर पर 
की खुदाई, मूति, मन्दिर्श के भग्नावशेप, “पिरामिड! आदि से कुछ ज्ञान होता है, किंतु 
भारतवप को सम्बता के आाद्िकाल में न लिखने की चाल थी और न मूर्तिनिर्माण की | 
परिण|मस्वरूप सिध्रा ऋग्वेद के हम भारत की सम्यता तथा संस्कृति की जानकारी का 
काई साधन नहां मलता। फक्रम्बद में हमे बहत-से साधन प्राम्य है। कित पराश्चात्य 
बद्दानां के अध्ययन का दष्टि-काण ही भिन्न रहा, जिसका परिण।म यह हुआ कि अपने 
बिचार को पुष्टि के खयाल से जगह-जगह उनलोगों ने बंद के अर्थ का अनथ कर डाला | 
टभाग्यवश भारतीय विद्वानों का ध्यान ऐतिहासिक टस्टि से वेद के अध्ययन की ओर नहों 
गया | दिंदशोों की धारणा है कि वेद अपोदगेय और नित्य हैं तथा सष्टि के आरम्भ में 
ब्रहदवा णी के रूप में उसका प्रादभाव हुआ | इस धारणा के कारण उनलोगां न एत- 
हासिक टए्टि से वेद की छानबीन करने को जरूरत ही नहीं समझी | 
लोकमान्य तिलक को पाश्चात्य विद्वानों का यह दष्टिकोण, जो उन विद्वानों के 
संकचित बिच,र पर अवलम्बित धा, पसंद नहीं आया | आपने गत शताब्दी के अंत म॑, 
अपनी पस्तक आर्टिक होम श्रफ द वेदाज? में यह प्रमाणित करने का प्रयत्न किया कि ' 
यों का आदि-निवासस्थान उत्तरी-श्र व के निकट था ओर उसी स्थान से आय ॑ यूरोप 
एवं सप्त-सिंधु में फेते। पश्चिम में सिंधु नद्‌ ( इए्डस ) ओर पूरव में सरस्वती नदी--जों 
अ्र,ज लप्त है, तथा मध्य में सिंथु-नद की पाँच शाख,ओं के बीच का जो प्रदेश है वही 
सप्त-सिंघु के नाम से विख्यात था। ऋखेंद में उपा की विशेष रूप से स्त॒ति को गई है। 
उनकी संख्या कहीं-कहीं €£€ तक दी गई है | तिलक महाराज की धारण है कि उषा उत्तरी 
व की देबता है; क्योंकि पंजाब में उपा-काल प्रतिदिन सिफ थोड़े ही-समय के लिए रहता 
है, किंतु ध्र॒ व-प्रदेश में उपा-काल लग।तार कई सप्ताहों तक रहता है। अ्रतएव भारत 
में आने के पूर्व से ही थआरार्यों में उपा की वन्दना की चाल थी। ओर, जब्र वे भारत में 
अ्रये तब भी उन लोगों ने इसको जारी रखा | किंतु इसका कारण कुछ दूसरा ही प्रतीत 
होता है। उपाकाल केवल अतिमनोहर समय ही नहीं है | यह काल आर्य-जनों के लिए 
संध्या-पूजा का समय था | इसलिए स्वभावतः आर्य-ऋषि कवियों में उषा की स्त॒ति करने 
की स्फूर्ति हुईं होगी, जिसका परिणाम है कि उपा के स्तुति-सम्बंधी मंत्र ऋग्वेद में संभवत 
सबसे सुन्दर ललित, तथा मनोहर हैं| ऋग्वेद में केवल भारतीय प्र/क्षृतिक दृश्यों का वशन 
है | इसमें संप्त-सिंधु के वाहर के नदी-पहाड़ आदि की चर्चा नहीं है। ऐसी अवस्था में यह 


आरर्यो के आदि-निवास कक 


निश्चित है कि ऋग्वेद की रचना भारत में ही हुई। यह संभव नहीं कि आर्य लोग वर्षो ु 
के बाद, अनेक नदी-पहाड़ ग्रादि को लॉबते हुए, जब सप्तसिधु मंश्रा बसे, तब उन्होंने 
उत्तरी ध्रव की महत्ता का खयाल करके उपा की स्घ॒ति में अनेक ललित पदों को रचना 
की। ऋग्वेद के मंत्रों से शात होता है कि ऋग्वेद-काल मं, वर्ष के श्राधक्राश समय-स 
सप्तसिंछु में काफी सर्दी पड़ती थी, महीनों वर्षा जारी रहती थी, जिससे उपा-सर्य सब्रन 
पटल के भीतर छिपे रहते थे। किंतु अ्रत्र पंजाब में वपा-ऋतु प्रायः गायब हो गई हैं। 
वहाँ अत्र बहुत कम वर्षा होती है। इसके अतिरिक्त ऋग्वेद में शीत-ऋत को चचा 
है जिससे आयों को थ्राध्यात्मिक उन्नति करने की सुविधा हुई। अ्रव तो पंजाब ओऔष्म-प्रधान 
देश हो गया है। भूगर्भशास्र-वेत्ताओं की रिपोर्ट से ज्ञात होता है कि बहुत काल पहले 
राजपूताना, सिंध, युक्तप्रांत का अधिकतर भाग, बिहार एवं बंगाल समुद्र के गर्भ में थे 
ओर सप्त-सिंघु के तीन तरफ समुद्र था। “इसी कारण ऋग्वेद में गंगा ओर यझसुना का 
विशेष महत्त्व नहीं है। गंगा की चर्चा केवल दो बार ऋग्वेद में आई है, किंतु अ्रथर्व॑वेद 
में गंगा और यमुना की केवल चर्चा ही नहीं हैं, गंगा-यमुना-तथ्वर्ती प्रदेशों ओर नगरों 
का भी उल्लेख है । 


वेद में समुद्र की चचा 

गंगा और यमुना थोड़ी दूर बहकर तात्कालिक समुद्र में गिर जाती थी। अत्तएव 
व्यावह्रिक द॒ष्टि से उनका कोई महत्त्व नहीं था। किंतु काल-क्रम से जब उपयक्त प्रदेश 
समुद्र के गर्भ से बाहर निकल आये तब वे समय पाकर समृद्ध देश हो गये । तभी उनकी 
चर्चा अ्रथरववेद में विशेष रूप से हुईं। श्रतणव यह प्रमाणित होता है कि ऋर्वेद के आरम्म 
काल में सप्तसिंघु के तीन ओर समुद्र था | इतने पर भी यरोप के विद्वानों का दष्टिकोश 
ऐसा संकीण रहा है कि अपनी बात को साबित करने के अभिप्रय से वे वास्तविक अर्थ 
का विपयंय करते रहे हैं| प्रसिद्ध विद्वान मेकडानल ने अपने 'संस्कृत-साहित्य के इतिहास? 
में यहाँ तक कह डाला है कि आर्य लोग समुद्र को जानते ही नहीं थे। उनका कहना 
है कि ऋग्वेद में वशित समुद्र का अर्थ जल-समूह है। किंतु ऋग्वेद के अनेक स्थलों में 
समुद्र शब्द आया है जिसका अर्थ सिवा समुद्र के दूसरा हो ही नहीं सकता | उदाहरण- 
स्वरूप ऋग्वेद के दो मंत्रों को देखिए-..- 


ह | । 
. आ यदू रुद्ाव वरुणश्च नाव प्र यत्‌ समुद्रसीर याव मध्यम 
अधि यदूपां स्तुभिश्चराव प्र भेट्ट ईड्डयावहै शुभे कम ।। 


-“मेंगडल ७, यूक्त ८८, मंत्र ३ 
भाव।थ:---वसिष्ठजी कहते हैं कि जिस समय हम और वरुण दोनों नाव पर चढ़े 
थे और जिस समय समुद्र के बीच नाव को हमने म॑ली भाँति प्रेरित किया था तथा जिस 


उसमय जल के ऊपर गतिपरायण नाव पर हम थे, उस. समय शोभायुक्त नौकारूपी भूले 
पर हमने सुख से क्रीड़ा की थी 


५ (विश्वधरम-देशन 

॥ ः डे । | | || 

सम्स्य मन्‍्यवे विशों नियत नमनन्‍त कष्ट ये: । समुद्रायेव॒ सिधवः || 
->>ग०ण्ण८, स॒बत है। गं० ४ 

शाप जग गत 2 को प्रणग करती ४ ई से ही रागस्त मानवन्मजा ड्स्द्र के 
घर के भष से उसे को प्रणग करती हैं । 

ग्रतएव यही ४ जित प्रतीत होता है कि मेदिककाल वि शेपतः पस्वंद के समय के 
हतिदास की रू प्सा ऋग्वेद से भी सामग्री से रची जाये । 

भाषा-विशान ओर सभ्यता के अं न्थान करनेव [लो की वारए। है कि पुरातनकाद 
मे झ्रर्यजाति जो एक स्थान मे बसती थी, अनेक की: शो से अपने मूल स्थान से निकल- 
कर यूरो ओर एशिया भे पोल गई। और, अवमीपा के प्रचार संसार के भिन्न-भिन्ट 
देशों में हुआ । इससे अनुमान किया जा सकता 9 कि आरयज। लि किसी समय बहुत 
प्रतल और पराकमी भी । अपने मुलस्थान से निकलकर इस जाति ने संसार की सम्यता 
पर अपना सिंक्री जर्मी दिया । श्री के मृलस्थान में सम्बन्ध मे चय वि गहरा मतभद हे 


जिआा 


तथापि मेददेल्जोदंडी और दृदप्या की डे! £ के बाद ऊंट लोगों का विरशतरीर्स भी हो गया 


च्, 
यू 


४ कि आर्य लोगों का मूलस्थान सहर्सिदध थबा उसके ऑऔसिवार ही थान-अवरि अधि - 
कांश पाश्वासल विद्वान अत भी इसकी मे नने के लिए, तैयार दीख नह पड़ते । 


डावंटर अविनाशचन्द् दास ने अपने “ऋग्यदिक इण्डिया ओर 'ऋग्वर्दिक कलचर!ः 
नामक ग्रन्थों में) स्व! भी शंकरानन्द ने. ऋग्वे दिक कलचर शा द प्री हिस्टोरिक इण्डस? 
आामक अन्य में और पुरातत्व के विंखवार बिद्दान रायबहांदुः स्माप्रसाद चन्दी ने अपने 
“इण्डस बेली इन पद्विक पीरियड नामक अन्य मे ऋग्वेद से उपलब्ध सामग्री की ठुलना 
मोहेड्जोदड़ों और हृडप्या की खैर है से निकली 55 व्वीजों से करके, “० साबित कियी 
है कि आय-सम्यता का थशादिलोत से प-सिंधु दी भी | सच तो ये है कि आर्यो के 


थीं ओर उनमें से एक भी ऐसी नहीं जो निर्श्चित ख्रथवा स्वमान्य कही जा सर्क ) किन्तु 


में हुआ । विख्यात जर्मन विद्वान सीमेर (जीमर) की भी कहना कि वेद में ऐसी के न 
बात नहीं हैं जिसके द्वारा अ्रायोँ का अदि-व।सस्थान भारत के बीहर कहा या मीना 
जा सके | - बेदों के अध्यय से पता चलते है कि को कश्मीर से उत्तर के दशा 
का पता नहीं था । त्तरकुर ओर पाञ्चालीं फ्मलित जाति भी कश्मीर में ही अह 
न्‌कि मरते की सीमा से तर हर) केशम क ही सोमलता भी ये थी। अ्रतण्त 
विद्वानों की पारण। है कि अआ। ; मूलतः भीर-निवासी थ; और संख्यादा5 त्रथवा 
प्राकृतिक परे धत के कारण; प्सिधु में आ बसे |. वेशमुजा की ठुलना से में श्र य 
के के आदिनिवार्ो (न पड़ते युरोप के लोग ऊँची जती ओर 


शआार्यो. के आदि-निवास कह 


अगर आर्य बाहर से भारत में आते तो स्वभावतः किसी नेता के,नेतृत्व में आते और 
उनकी यात्रा तथा सससिधुविजय की गाथा का समावेश . ऋग्वेद में अवश्य होता-। किन्तु 
प्रग्वेद में.जो. आर्य एवं - दस्युश्रों के युद्ध, की चर्चा; है, वह सिफ़. एक: ही देश; के भिन्न- 
भिन्न सथदायों के बीच हुए; संघर्ष की. चर्चा के, ससान है | ऋग्वेद से...यह:- स्पष्ट विदित 
होता है कि थ्रार्यों' का. युद्ध केवल, दस्युश्रों से ही नहीं हुआ; बल्कि: समय-समय पर इन्द्र, 
वरुणादि देवताओं-की उपासना करनेवा ली :तथा . यज्ञादि: कर्म: करनेवाली भिन्न-मिन्न-आये 
जातियों-में , भी हथ्रा,, जिसमें .राजा -दिवोद।स, का युद्ध :प्रसिद्ध है;।. ऋग्वेद -म॑ं वशित्त 
अनायों को कुछ- विद्वान... मोहेडजोदढ़ो .. ओर ; हड़प्पा::का. : निमति:. अथवा पोषक मानते 
हैं। कतियय विद्वानों का यह: भी मत है: कि आार्य-सभ्यता मिल्लवासियों:ओर:<, सुभेरियनों को 
देन है | किन्तु. तुलनात्मक दुष्टि से. देखने पर यह ; प्रमाशित/ होगा;; किः:सिन्धुसम्यता: मिस्र 
ओर सुमेरियनों की. सम्यत। .- से. भी. पुरानी- है । सिन्धुसम्यता: में. बलों दवारा:गाड़ी खींची 
जाती: थी, किन्तु सुमेरिया: में गदहों द्वारा-।-बछे, .भाले,या; तज्िशल- की-ठुलना:से: पता चलता 
है. कि, सुमेरियनों का. बर्छा अधिक: सुन्दर :श्रोर सुनिमित था | : इन: सब॒- बातों: से:भी सिंधु 
सभ्यता-पुरानी जानःपड़ती है |: मोहेड्जोदड़ो में - खुदाई -के:बाद -देवालय-या: मन्दिर. नहीं 
मिले: | किन्तु मिख, सुमेरिया,-  बेविजषन,. यनान,अञ्रादि:देशों में हम-. मन्दिरः अधिक संख्या 
में पाते- हैं | ,इससे भी स्पष्ट: है.कि इन सब्र देशों की सम्यता सिंधु-सभ्यता-के बाद:को. है 


पशियों ठ्ारा समुद्री व्यापार आप | 


ऋग्वेद से हमें-यहः भी शत होता-है... कि -सप्तसिन्यु के निवासी पंणि- लोग समंद्रें द्वोरा 
व्यापार करते थे।| समुद्र के किनारे होने के: कारण -मोहेश्जोदड़ो; तथा :हड़प्पा :सप्तसिंधु 
के सीसानन्‍्त-प्रदेश म॑ थे। ऋग्वेद का; एक. मंत्र .ह--.... .. :::- 


त॑ं गूतेयों नेम॑न्निष:परीणस: समुद्र” न संचरणे सनिष्यंचः “१५६२: 


जद ई 
४ 


॥।+६ ५७४. 


; न मंत्रां्थ सेपष्ट है. कि वे लोग समुद्र द्वारा व्यापार करते यें, यहाँ -तक कि समुद्र के 
बीच.. स्थित टठापू. का भी जिक्र प्रथम मण्डल के १६४६वें सूक्त के तीसरे मंत्र. में 
आये है। पंणि लोग आय व्याप[री थें जो मिख, सुमेरिया, येनान आदि सुद्रवर्ती देशों 
से समुद्र द्वारा व्यापार करते थे। उंपयु क्त इतिहासज्ष श्रीरमाप्रसाद चन्दा का र्ते 
है कि पंणि लोंगों ने ही मोहेंड्जोंदड़ों को बसायां ओर समूंद्र दशा “को. पहुँचाया। 
ऋग्वेद में. पणियों का जिक्र है। पणि लोग. यज्ञ नहीं करते थे। इसलिए इंद्र .के उपासकों 
के बे शंत्रु बंन गये थे.। केंज न चुका सकने परे. क॑जंदार को दास हो जाना पड़ता था। 
ऋग्वेद के दसवें मएडल के १०८वें सूकत में पंणियों “और इन्द्र की.दूती 'सरमा?, के बीच 
सुन्दर संबं।द है। स्पष्ट रूप से .पंणियों को नष्ट करने का आंदेश हमें ऋगेद के तीसरे 

मण्डल के ५८ वें सूक्त के दूसरे मंत्र में मिलता है। उसमें पंणियों को अंनाय या असर 
नहीं कहा हे; किंतु उन्हें आसुरी बुंद्विव,ली बतलॉया है| इससे भी प्रत्यक्ष है. कि पंणि 
लोग आय व्यापारी थे, जो इन्द्र की पूजा और यज्ञ न करने से ऋषियों के कोप-भाजन 


: थे] मोहेज्जोदढ़ो के समृद्धिकाल में पणियों ने संसांर के भिन्नें-मिन्न देंशों' से केवल व्यापार 
वि० द०---२ 


ि विश्वधम-दश न 


| 
समस्य मनन्‍्यवे विशो विश्वा नमन्त क्षय: । समुद्र येब सिन्धवः || 
“म० ८, सृक्त ६, मं० ४ 
भ।वाथ--जप्ते नदियाँ समुद्र को प्रण,स करती हैं वे से ही समस्त मानव-प्रजा इच्ध के 
क्रोध के भय से उनको प्रणःम करती है। 
अतएव यही उचित प्रतीत होता-है कि वेदिककाल विशेपतः ऋग्वेद के समय के 
इतिहास की -रूप-रेखा ऋग्वेद से प्राप्य सामग्री से रची जाय | । 
भाषा-विज्ञन ओर सभ्यता के अनुसन्धान करनेवालों की घ।रणा है कि पुरातनकाल 
में आयजाति जो एक स्थान में बसती थी, अनेक कारणों से अपने मूल स्थान से निकल- 
कर यूरोव ओर एशिया में फेल गई। और, आर्यभापा का प्रचार संसार के भिन्न-मिह् 
देशों में हुआ | इससे अनुमान किया जा सकता है कि आर्यजाति किसी समय बहुत 
प्रबल और पराक्रमी थी। अपने मूलस्थान से निकलकर इस जाति ने संसार की सम्यता 
पर अपना सिक्का जमा दिया | आर्यों के मूलस्थान के सम्बन्ध में यद्यपि गहरा सतमभेद है 
तथापि मोहेज्जोदड़ो ओर हड़प्पा की खुदाई के बाद कुछ लोगों का विश्वास भी हो गया 
है कि आय लोगों का मूलस्थान सप्तसिंघु अथवा उसके आसवास ही था--यद्यपि अधि- 
कांश पाश्चात्य विद्वान अब भी इसको मानने के लिए तेयार दीख नहीं पड़ते । 
डाक्टर अविनाशचन्द्र दास ने अपने “ऋग्वेदिक इश्डिया? ओर 'ऋग्वेदिक कलचर? 
नामक ग्रन्थों में, स्वामी शंकरानन्द ने ऋग्वेदिक कलचर आफ द प्री हिस्टोरिक इण्डस? 
नामक ग्रन्थ में ओर पुरातत्व के विख्यात विद्वान रायबहादुर रमाग्रसाद चन्दा ने अपने 
“इण्डस वेली इन द वदिक पीरियड़? नामक ग्रन्थ में ऋग्वेद से उपलब्ध सामग्री की तुलना 
मोहेञ्जोदड़ो ओर हड़प्पा की खुदाई से निकली हुई चीजों से करके, यह साबित किया 
है कि आयं-सम्यता का आदिस्तोत सप्त-सिंधु ही था। सच तो यह है कि आर्यो' के 
अ[दि-निवास-सम्जन्धी जो धारणाएँ अबतक थीं, सत्र केवल अनुमान पर ही अ्रवलम्बित 
थीं और उनमें से एक भी ऐसी नहीं जो निश्चित अथवा स्वमान्य कही जा सके | किन्तु 
निष्पक्ष व्यक्तियों को मोहेज्जोदड़ों और हड़प्प! की खुदाई के बाद यह मानने में कोई 
विशेव आापत्ति नहीं रही कि आर्यों की आरम्मिक रंगभूमि भारत के सप्त-सिंघु अथवा 
इसके निकट वत्त मान कश्मीर में थी और वहीं से आरयो का विस्तार यूरोप और एशिया 
में हुआ | विख्यात जर्मन विद्वान सीमर (जीमर) का भी कहना है कि वेद में ऐसी कोई 
बात नहीं है जिसके द्वारा आरयो का आ।दि-व।सस्थान भारत के बाहर कहा या माना 
जा सके। वेदों के अध्ययन से पता चलता है कि आर्यो को कश्मीर से उत्तर के देशों 
का पता नहीं था | उत्तरकुरु और पाञज्चालों की सम्मिलित जाति भी कश्मीर में ही थी, 
न कि भारत की सीमा से बाहर। कश्मीर में ही सोमलता प्राप्य थी। अतणव कुछ 
विद्वानों की धारणा है कि आरय॑ मूलतः कश्मीर-निवासी थे, और संख्यादृद्धि अथवा 
प्राकृतिक परिवर्तन के कारण, सप्तसिंघु में आ बसे। वेशभूषा को तुलना से भी आर य॑ 
भारत के बाहर के आदिनिवासी नहीं जान पड़ते | यूरोप के लोग ऊँचा जता ओर 
पाजामा पहनते थे | बाद इरानियों ने इनसे पाजामा पहनना सीखा, किन्त॒ ऋग्वेदक।लीन 
आर्य प्रायः विना सिला हुआ वस्त्र पहनते थे | 


| 


- 


टी अ्यु 


आर्यो-के आदि्-निवास हि 


. ., अगर आय बाहर से भारत में आते तो स्वमावतः किसी नेता के,नेतुत्व में आते और 
उनकी यात्रा तथा सप्सिधुविजय की ग़ाथा.का समावेश: ऋग्वेद में अवश्य होता;। किस्तु 
ऋश्वेद में जो. थ्रार्य एवं . दस्युश्रों के युद्ध- की चर्चा,है,: वह. सिफ़,-एक:ी देश; के भिन्न- 
मिन्न समुदायों के बीच हुए: संवर्ष की. चर्चा के समान है | ऋग्वेद से. यह रपष्ट -विदित 
होता है कि .शआार्यो' का. युद्ध - केवल, दस्युश्रों,से ही नहीं हुआ; , वल्कि: समय-समये पर इन्द्र, 
वरुणादि देवताश्रों-की उपासना करनेवाली :तथ्रा, यज्ञादि: कर्म- क़रनेवाली भिन्न-मिन्न, आये 
जातियों-में भी. हुआ, . जिसमें ,राजा .दिवोद।स, का: युद्ध प्रसिद्ध है|" ऋखेद :में वशित 
अनायो-को कुछ : विद्वान. : सोदेजजोदड़ो और ,ड़प्पा:-का. . निमाता:. अथवा पोषक सानते 
देन है । किन्तु . तुलनात्मक डुष्टि से. देखने पर यह :.प्रमाशित, होगा; -किः सिन्ंधुसस्यता सिर 
ओर सुमेरियनों की. सम्यत/; से. भी पुरानी- है |. सिन्धुसभ्यता: में बलों दवारा;,गाड़ी खींजी 
- जाती,थी, किन्तु सुसेरियाः में:गदहों द्वारा-।:बछें,-भालेया; ज़िशल- की-तुलना- से पताउचलता 
हे: कि. सुमेरियनों का-बर्छा भ्रधि:क सुन्दर :-और- सुनिर्मित था ।.; इन, सब-:बातों से-मी सिंधु 

सम्यता-पुरानी जान-पड़ती है |: मोहेडजोदड़ो में: खुदाई -केःबाद “देवालय-याः मन्दिर -नहीं 
सिलेः। किन्तु मिख, सुमेरिया,- बेविजनन, यनान:आदि: देशों में हमस-.. सन्दिरः अ्रध्रिक संख्या 
में पाते हैं ।,इससे-भी स्पष्ट, है. कि इन सब्र देशों: की सम्यता सिंघु-सम्यत्ता के बादःकी:हैः-। 


8 झा “00 | ““पणियों-द्वारा समुद्री व्यापार कक 


ऋग्वेद-सेहमें-यहः भी शत: होता-है .. कि सप्तेसिन्धु के निवासी परि: लोगें समुद्र दंगा 
व्यापार करते थे। समुद्र के किनारे होने के: कारण -मोहेड्जोदड़ो; तथा हड़पा !सससिंधु 
के सीमान्त-प्रदेश में थे | ऋग्वेद का. एक. मंत्र ह-............ 


कल 
कर >> /+सत-मकनर, 


त॑ गूतयो नेमन्रिष/परीणुसः समुद्र न संचरंण संनिष्यंचः  +-१५६।२ 


हा है भावार्थ--जिस प्रकार घना्िलांपी वणिक घूम-घृसकर समुद्र को चारों ओर से व्याप्त 
केये रहते हैं उसी. प्रकोर. हृव्यंब[हक स्तोता लोग चारों ओर से इन्द्र को घेरे हुए हैं. | 


नबी 
&# #+ + # ७ 


* मंत्रार्थ से रपष्ट है. कि वे लोग समुद्र द्वारा व्यापार .करतें थें, यहाँ.तक कि समुद्र के 
आय। है। पंणि लोग ओर व्यापारी थे जो मिख, सुमेरिया, यूनान आदि सुदूरवर्ती देशों 
से समुद्र द्वारा व्यापार करतें थे। उपयु क्त इतिहासन्न श्रीरमाप्रसाद चन्दा का अते 
है कि पंणि लोंगों ने ही मोहेज्जोदड़ों को बसायां ओर समंदर दशा को .पहँचाया। 
ऋग्वेद में. पणियों का जिक्र है। पणि लोग. यंज्ञ नहीं करते थे। इसलिए इंद्र .के उपासकों 
के वे शत्रु बन गये थे | केज न चुकां सकने पर कर्जदार को दास हो जाना पड़ता था | 
ऋग्वेद के दसवें मएडल के १०ट८वें सूर्वत में पंणियों “और इंन्द्र की दूती 'सरमा? के बीच 
सुन्दर, संवं।द है। स्पष्ट रूप से परशियों को नष्ट करने का आंदेश हमें ऋग्वेद के तीसरे 
धुप वे यूक्त के दूसरे मंत्र में मिलता है। उसमें पणियों की अ्रनाय या असुर 

| कहा हैं; किंतु उन्हें आसुरी बुंद्धिवःला बतलाया है। इससे भी प्रत्यक्ष है. कि परणि 
लोग आय व्यापारी थे, जो इन्द्र की पूजा और यज्ञ न करने से ऋषियों के कोप-माजमन 


 थे। सोहैश्जोदड़ो के समृद्धिकाल में पणियों ने संसार के भिन्ने-मिंन्न देशों: से केवल “व्योपार 
वि० द०---२ | 
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ही नहीं किया, बल्कि उन देशों में जाकर वे बस भी गये और इस प्रकार उन लोगों ने 
आर्य-सम्यता एवं शअार्य-संस्कृति का प्रचार भी उन देशों में किया | 

'जातक? के अनुसार भी प्राचीन वेबिलोन से भारत का व्यापारिक सम्बन्ध था| 
प्रसिद्ध ईरानी सम्राद दारा के प्राचीनतम शिला-लेखों में भी सिंघु और कुशावती का स्पष्ट 
उल्तेख है | अबिसिनिया ( अ्रक्रिका ) का प्राचीन नाम 'कुशाबती? इस बात का द्योतक 
है कि वह सिन्धु-वा सियों का किया हुआ नामकरण है। एशिया-माइनर आदि देशों में 
आर्यों के प्रसार की कथा का ऐतिहासिक आधार तो ईसा की पन्द्रहवीं शताब्दी के पूर्व 
तक मिलंता है। भारतीय संस्क्ृृति के साथ मेक्सिको (अमेरिका ) की मय-जाति की 
सभ्यता की समानता की पर्याप्त चर्चा विद्वानों में हुई है। इस प्रकार भी हम देखते हैं कि 
पशणियों ने मोहेञ्जोदड़ो के समृद्धिकाल में, संसार के भिन्न-भिन्न देशों से व्यापार कर, व 
आये-सम्यता का प्रचार किया। जिस प्रकार इज्चलेंड-निवासी जब अमेरिका में जा बसे 
तब वहाँ के कुछ नगरों का नाम अपने देश के नगरों के नाम पर रखा | उसी प्रकार जब 
पणि लोग अफ्रिका के तट पर जा बसे तब वहाँ के नगरों का नाम 'परय-जन-पद! रखा जो 
पीछे फिनिंसिया हो गया | मिस देश की गाथा आदि से ज्ञात होता हैः कि आदि-मिल्ी 
धपुन्‍्त” नगर से आ बसे । कुछ विद्वानों की राय है कि पुन्त-नगर मध्य-एशिया में हे, 
किंतु शब्द की तुलना से पता चलता है कि यह 'पुण्यः अथवा 'पुणी? का अपभ्रश 
था | इसलिए यह अनुमान होता है कि 'पुणी? लोग मोहेड्जोदड़ो से आकर मिस्र में 
बसे थे। मोहेड्जोद़ो ओर मिस्र में मु्दें का अन्तिम संस्कार एक ही प्रकार से होता था। 
यह बात्त भी उपयुक्त धारणा की पुष्टि करती है। 

सुमेरु-सभ्यता की भारतीयता 

जब हम ऐतिहासिक काल में भारतीय विद्वानों को यूनान और अलेकजेरिड्रया में पाते 
हैं तो अनुमान होता है कि ऐतिहासिक युग के पूर्व भी आय उन देशों में थे। और, 
मेक्सिको की मय-सम्येता तो त्रिल्कुल भारतीय ही थी। उत्तरी अ्रमेरिका के लुसियाना- 
प्रदेश में कुछ जंगली जातियाँ वदिक आयों की तरह अबतक भी अहरनिश, अखरड श्र 
प्रज्यलित रखती हैं ।* पुनः सुमेरियन लोग भी सिंधु-निव[सियों की तरह स्त्री-देवता की पूजा 
करतें थे जो चन्द्रमा अर्थात्‌ सोमा थी। सोमा बैदिक देवता है। सुमेरियन लोंगों के 
प्रधंन देवता का नाम 'एनलिल? था जो संस्कृत अनिल”? (वायु देवता ) का ही 
शाब्दिक रूपान्तर है। अनेक आ।चार-विचारों से भी सुमेरियन लोग निश्चित रूप से आर्य 
सिद्ध होते हैं| यह बात पाश्चात्य आलोचकों को भी सबवधा मान्य है । 

मोहेह्जोदड़ो और हड़प्पां में--सीमान्‍्तप्रदेश एवं व्यापारिक नगर होने के कारणु--- 
खुद।ई के बाद भिन्न-भिन्न जातियों की खोपड़ियाँ मिली थीं। किंतु वे अधिकांश भारतीयों 
की ही थीं। इससे भी विदित होता है कि आरयों का आदि-निवास-स्थान सप्तसिंधु ही था, 
ओर इन दोनों प्रन्‍चीन महानगरों के आर्य, व्यापार-प्रिय होने के कारण, संसार के विभिन्न 
देशों में जाकर बस गये | सिर्फ वहाँ बसे ही नहीं, आरय॑-सम्यता और संस्कृति का वहाँ 
प्रचार भी किया | 


*+श्रीचमनलाल-रचित “हिंदू-अमेरिका? |. स्टोरी अफ नेशन्स, प्रथम भाग, पृष्ठ ७५ 





तीसरा परिच्देद 
ऋग्वेद का कालनि्णय 


संसार के साहित्य में ऋग्वेद सबसे प्राचीन अन्थ साना जाता है| किन्तु इसके निर्माण- 
काल के निर्णय के सम्बन्ध में जितने विरोधी विचार हूँ उतने अन्य किसी अन्थ के नहीं । 
सासवेद, यजुर्वेंद ओर अथव॑वेद बंद को बने | किन्तु कुछ विद्वानों की राय है कि आरयो' - 
ने सामवेद के मंत्रों का-गान करते हुए सप्तसिन्धु में प्रवेश किया ओर बाद में उन लोगों ने 
क्रमशः ऋग्वेद, यजवेंद और अथरव॑वेद को रचना की। अपने इस कथन की पुष्टि वे गीता 
के उस भगवह्चन से करते हैं जिसमें योगेश्वर भगवान कृष्ण ने वेदों में अपने को साम- 
 बेद कहा (वेदानां सामवेदो<स्मि) | सामवेद को भगवान द्वारा महत्ता प्राप्त करने का विशेष 
कारण था। आपने सामवेदीय छाल्दोग्योगनिषद्वेत्ता 'अंगिरस? से शिक्षा ग्रहण की थी, 
 अतएव स्वभावतः आपकी दुष्टि में स।मवेंद की सहत्ता स्वोपरि थी | वेदों की अन्तरंग 
परीक्षा से भी सामवेद-सम्बन्धी घारणा गलत प्रमाणित होती है। इसके अतिरिक्त, जसा 
हम आया के आदिस्थान के सम्बन्ध में विवेचन करते हुए कह आये हैं, आर्यों का आ्र।दि- 
निवासस्थान भारत से बाहर नहीं, वल्कि उसके अन्दर ही सप्सिन्धु अथवा उसके निकटस्थ 
कश्मीर था। वे कहीं बाहर से सामगान करते हुए नहीं आये थे। अ्रतएव इसमें कोई 
सन्देह नहीं कि ऋग्वेद के वाद अन्य वेद बने | हे 
अब देखना है कि ऋग्वेद का रचनाकाल क्या है. मुसलमानों तथा क्रिस्तानों के 
धर्मग्रन्थों से पता चलता है कि संसार में खण्डप्रलय हुआ था, जिसका वर्णन पनोझञ।की 
की कहानी से सम्बन्ध रखता है। ब्र।ह्मणग्रन्थों में इसकी चर्चा “मनु महाराज की 
वाह! के नाम से प्रसिद्ध है। इस बाढ़ ने संसार में उधल-पुथल मचा दी। परिणाम- 
स्वरूप समुद्र सूखकर राजपुताना की मरुभूमि बन गया और द्रविड़ देश (दक्षिण भारत) 
सप्तसिन्धु में मिलकर एक हो गया। अगस्त्य ऋषि की पौरा शिक कथा इस घटना से 
सम्बन्ध रखती है | अगस्त्य की कथा वास्तव में वृददत्तर मारत की कथा है । भूगर्भविद्या- 
विशारदों के अन्वेषण के अनुसार एक ओर विन्ध्य-पंवत गरानचुम्बी होने के कारण य ता- 
यात के लिए, ट्ल्लेड्घ्य था और दूसरी ओर वर्तमान राजपुताना में स्थित' समुद्र, सससिन्धु 
को दक्षिण से अलग करता था | किन्तु खण्डप्रलय के कारण एक ओर विन्ध्य।चल की 
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ऊ चाई कम हो गई, तो दूसरी ओर राजपुतानावाला समुद्र सूख॒कर मरुभूमि बन गया | 
पौराणिक गाथा है कि सूर्य की भी गति रोकनेवाला बिन्ध्याचल अंगसरतय ऋषि के सम्मुख 
झुक गया ओर अगस्त्य ने समुद्रपान कर लिया जिससे वह सूख गया ! 


ऋषि अगस्त्य का सांस्कृतिक महत्व. 

अगस्त्य बेदिक ऋषि थे। लोपामुद्रा उनकी धर्मपत्नी थी। उत्तराखण्ड के 
श्रीकेदारनाथ के सार्ग पर अगस्त्य-मुनि नामक स्थान उनका आश्रस कहा जाता है| 
किन्तु उनका श्राश्रम किसी एक प्रदेश में टिकाऊ नहीं था। अनेक स्थान इस गौरव के 
भागी हैं| वस्तुत:ः उनके आश्रमों की स्थिति उत्तरापथ से- दक्षिणापथ की झोर आर्यजाति 
प्रसार को सूचित करती है | इंससे यह ज्ञात होता है कि. खस्डप्रलय के कारण जो भौगो 
लिक परिवर्तन हुआ, उसके परिणामस्वरूप एक ओर गगनचुम्म्री विन्ध्याचल जमीन में धँस- 
कर याताय।त के लिए सुगम हो गया, दूसरी ओर संमुंद्र के सूखने से राजपुताना ओर 
सिंध्र मसस्थल बन गया, जिसके कारण-रमता योगी अ्गस्त्य-ने विन्ध्याचल: को. प|र कर 
दश्डकारणय के-बीच से दक्षिण-यात्रा का-मार्ग खोज ,निकाला-। -तव से आजतक इस-मारं 
का महत्व अक्षुर्ण बना हुआ. है.। . बाद में भगवान्‌ -श्रीरामचन्द्रजी ने वनवास के समय 
इसी भाग से दज्षिण में प्रवेश किया था।...आज -भी 'मनमाड़? रेलवे-स्टेशन के-दन्षिण 
चार मील की दूरी. पर, नासिक जानेवाली सड़क की बाई” ओर, .अगस्त्यपुरी-बताई जाती 
है। इस स्थान. से भी दक्षिण मलयप्रवंत पर अगस्त्य.का आश्रम है.। :रामायण से. ज्ञात 
होता है .. कि सुग्रीव. ने सीता : के.अन्वेषण का. मार बताते. हुए,- हनुमान- से सलय-पर्वत 
पर अगस्त्य -के दर्शन करने, के लिए कहा..था |*-इस प्रकार हम देखते हैं-कि. विन्ध्य-पवत 
को. य।तायात के योग्य ब्रनाने के कास्ण अगस्त्य का नास सप्त-सिंघु: और उसके: वहत्तर 
पों को. मिलानेवाला सेतु :है | इनकी-स्मृति भारत में-ही नहीं,:-कितुस्बाली आदि. द्वीपों में. 
भी आ्राज-सुरक्षित है। ओर, -इसी-घटना के आधार प्र्उनकी:-महत्त।: को ज़ढ़ाने ;एवूं इस 
घटना. को: रोचक बनाने के उद्द श्य -से पुराणों के:रचयिता-ने लिखा-है किः अगसूतय: मुर्निं 
विन्ध्याचल के- गुरु थे, - अतः विंध्य-पर्वत प्रणाम करने के लिए-उनके- चरणों में. कुक गया 
ओर उनको मार्ग प्रदान किया तथा अगस्त्यः ने समुद्र-पान करके: उत्तंरूदत्षिण-भारत:को 
मिल।कर बृहत्तर-भारत-राष्ट्र का निर्माण किया... इस प्राकृतिक परिवर्तन का; काव्यात्मक 
उल्तेख ऋग्वेद के बाद के ग्रन्थों में ही है। अतः ऋग्वेद की अति प्राच्चीनता. इस- घटना से. 
प्रमाणित होती है कफ जज के, 58002 
! धर्मपरायण हिंदओं की धारंणा-है कि रुश्टि का आरम्भ मे अरबों व पूर्व .हुआ था-। 
वेंद दिव्यवाणी के. रूप में सष्टि. के आरम्भ से ही हैं.तथा.प्रलय . हो जाने पर उनका नाश 
न होंगा; क्योंकि वेद अपषोसुणेय एवं अनादि हैं।. आर्य-समाज के-प्रवत्तक स्वामी दयानंद 
सरध्वती ने अपनी ऋग्वेंदांदि-साष्य-भूमिंका- में वेदों की उपित्ति का. समय १६६०८५२६७६ 
वर्ष लिखा है। आपकी गणनां का: आधार मनुस्म्ति है।, किंठ पाश्चात्य-विद्वानों तथा 
बुड्धित्ादी भारतीय विद्वानों. को इस काल-गणना . पर संतोप नहीं है |. उनका: कहना हे 


 भवाल्मीकीय रामायण, किप्किन्धचाकाए्ड, सर्ग ४१, श्लोक १ 
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कि रेप ०४ बई पूर्व मनुष्य बोलता भी था या नहीं, “इसमें संदेह है; अरबों सोल की तो 
बात ही क्या? अतेएंव, अन्य साधनों के अभांव में हंमें देखना: हैं कि वदिकि साहित्य 
'के बहिरंगं और अंतरंग प्रमाणों पर पी श्चोत्य एवं भोर॑तीय विद्वानों की कया रोय॑ हैं | 


हु 0 53 अप आक 0 जल 5 
व तने 5० +3 ६ न; अरग्वेंद का काल न 
... सर्वप्रथम प्रसिद्ध जर्मन विद्वान :मेक्‍्समूलर ने; इसकी -चुर्चा, छेड़ी।.. आपकी राय.- में 
'ऋगेद के संत्र ईसवी-पूव: के..१७ ००, से-१६ ०००-वर्ष के-भीतर रचे-गये; |: आपके बाद-वदिक 
“विद्वानों, का: ध्यान इसःओर:आकृष्ट: हुआ ।. गिल्डनर :-वेस्ट तथा: जब सन ने; पारसियों-के 
धर्म-प्रवर्चक ज़रथुस्त का; सम्य-६६० से :५८३ ई० यूर्व..निश्चित. किया - है ओर उसी 
आधार पर हापकिन्स;तथा जेक्सन ने: यहः/निश्चित किग्रा: हैः कि.ऋग्वेद का.काल ८०० 
से ६७० वर्षईसवी-पूर्व होता: है.। इन लोगों का. कहना है: कि ऋग्वेद तथा पारसी धम-ग्रन्ध 
'जेंद-अबस्ता?: की.भाषा: में काफी समता है. इससे. यह स्पष्ट ज्ञात - होता है-कि... ऋग्वेद 
और. “जेंद-अन्न॒स्ता? प्रायः एक-ही समय में बने -॥..परंतु-यह उनकी - भूल-हैं |, . यह- तो ऐति- 
हासिक सत्य है कि मुसलमानों के धर्म-अन्थ कुरान की:आयतें (:वावग्न ) सुहम्मद साहब 
को. २३ वर्षो; में मिली थीं. अथातू २१ ,व्ष में कुरान, :अन्ध पूरा हुआ-॥: इसी ... प्रकार 
वदिक, विद्वान. इस -- विषय. में. सहमत हैं; कि सम्पूण-ऋशर्वेद की - रचना एक: साथ नहीं हुई 
-प्रसिद्धविद्वान ,श्रीरसा प्रसाद >चंदा ने- अपनी पुस्तकः-(इंडस वेली. इन द:- वदिक पिरियड? 
लिखा है :कि.सिन्न-मिन्न:आधुनिक़-विद्वान इस. बात पर सहमत हैं कि ऋग्वेद: के-मिन्न- 
:मिन्न मण्डल्ों की- रचना: एक-साथ-नहीं हुईं. >उनकी.रायः है; कि दूसरे. :मण्डल-से - लेकर 
सातवें, मएडल:तक का;अंशु,: जो : पारिवारिक सशडल -के: नाम से विख्यात है;-सबसे-पुराना 
है उसके बाद.प्रथम ओर अष्टम मण्डल. की रचना: हुईं,। नव्राँ.मण्डल पारिवारिक मण्डलों 
से कुछ: मंत्र-लेक्र-ओर कुछ; स्व॒तंत्र;मंत्रों:से. बना: ;दसवॉसमएडल- सबसे +अंतमें- बना: । 
ात-ऋगेद के मंत्रों .से-हो-प्रमाशित:-होती है: ; 5६ >४50 5. ० ० 


डे बम अन्न आओ के श् 
आता की - फी 
जा वहा 


8 दी 5: + ४ को 
“| £ ऋग्वेद के: अध्ययन से-यह. भी:पता :खलता हैः “कि उसके मंत्र पहले के मंत्रों के 
आधार परे-सुसंस्कृत ओर सुसजितःकरके, बाद में ;इस-रूप में बने 7 इस/थारशं। की पुष्टि 
भी उसीके- मंत्रों:से होती : है. । 55. 5 ता पु हि 


ऋगंद के आरस्प :क-मएंडलॉ-म हम वरुण)को! सर्वशक्तिसानू: संवप्रधान. देव॑ता-पाते 
ह-।-किंतुं बाद सें:डन्द्र की: महत्ता: बढ़ने लगती -है।और/वबेरुण की-घटज़ोतीःहै-॥: फलस्वरूप 
दस. ऋग्वेद: के अंत में वरुणः को: सिर्फ ज़लःकांदिवता,पातते हैं; इधर इन्द्र:की मयादा वृ त्रासुर 
को मारने के बाद ब्रह्ुत-वढ़ जाती; है;> किंतु इन्द्र की, प्रधानता' बहुत-सें; आर्यो को उमान्य 
तहों थी कुछ वरुण :कीःप्रधानता स्वीकार-करते; कुछ सूर्य 'की और कुछ अप्मि की |: अंरिन 
की स्त॒तिः से.चेद्‌-का आरम्म ही-हुओ-है.| इस कारण 
से: इन्द्र-विरोधी ओरयों- का समय-समय परःसंघर्ष हुआ; 
मिलता हे | मोहेब्जोदड़ो के 


री] 5 बढ ५ 
+ डेट ! | न $े यार रे हल 


इन्द्र. को : प्रधान भाननेवालें -आयों 
जिसका आमभास- हमें ऋग्वेट में भी 
आयं-व्यापारी पणि भी इन्द्र की महत्ता स्वीकार नहीं. करते थे। 
 * ऋगंवेद, सरडल ३. यूक्ते ३ २, मंत्र १३४६ मं ० ६, सूं २१, म॑ ५ 
१]६६]२३१ १८६] ३ ४ 
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संभव है, कुछ शान्तिप्रिय आय, जो विशेष रूप से अ्रम्मि के उपासक थे, संघर्ष के कारण 
ईरान जाकर बस गये और वेदिक धर्म को मानते रहे | फिर कालान्तर में महात्मा जरथुर्र 
ने वेद्क धर्म में सुधार कर उसकी रूपरेखा यद्यपि बदल दी तथापि पूर्व-संस्कार के कारण 
धर्म का आधार ऋग्वेद ही रहा | किंतु इंद्र की गणना, जिनका ईरानी नाम झआांद्र पढ़ा, 
देवता के स्थान पर असुरों में हुईं। अतएव हापकिन्स और जेक्सन का यह विचार कि 
ऋग्वेदकाल ८०० से ६०० ईसवीपूर्व है, भ्रमात्मक है | 
प्रसिद्ध विद्वान विश्टमिट्स ने ऋग्वैदिक साहित्य का प्रारम्भ २४५०० ई० पू० के लगभग 
साना है। यह समय बहुत-कुछ निकट्तम जान पड़ता है। लोकमान्य तिलक और याकोवी 
महाशय ने ज्योतिष-सम्बंधी गणना पर बेद-काल का निर्णय किया है। लोकमान्य ने 
अपनी पुस्तक ओरायन? में ऋग्वेद का समय ईसवी-सन्‌ से लगभग ६००० वर्ष पूर्व॑ 
प्रमाणित किया है और याकोवी ने ४५०० वर्ष पूर्व | किंतु पाश्चात्य विद्वानों ने इन 
दोनों मतों का खण्डन इस आधार पर किया है कि ऋग्वेद के जिन मंत्रों के बल पर यह 
ज्योतिष-सम्बंधी गंशना की गई है उनका अर्थ संदिग्ध है : ज्योतिष-सम्बंधी गणना तो 
केवल गणित पर अवलम्बित होती है | क्‍ 
हा गो विंकलर ने १६०७ ई० में एशिया-माइनर के 'वोगज-कोई! नामक स्थान में 
खत्ती-राज्य-सम्बन्धी कुछ .इंट खोद निकाली थीं। इनपर चोदहवीं शत।ब्दी ईसबी-पूर्व के 
खुदे लेखों में खत्ती और मितानी जातियों के बीच युद्ध-समाप्ति के फलस्वरूप हुईं सन्धि का 
उल्लेख है | सन्धि में साक्ी-रूप से चार वदिक देवताओं के नाम आये हैं--जेसे मित्र, 
वरुण, इन्द्र, नासत्य | ये नाम जेन्द-अ्रवस्ता के नामों से पूर्णतया नहीं मिलते; किन्तु 
ऋणग्वेद में आये हुए नामों के अक्षरश; अनुकूल हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि 
ऋग्वेद बनने के बहुत काल बाद आर्यों की एक शाखा उत्तर-पश्चिम की श्र भी 
निकल गई और वहाँ उसने (आर्यशाखा ने ) विजातियों के बीच अपने देवताओं की 
पूजा प्रचलित की । श्रत: ऋग्वेद का समय इस काल से अत्यन्त प्राचीन होना चाहिए | 
सर जान मार्शल मोहेज्जोदड़ो की सम्यता को ई० सन्‌ के ४५००० से ३००० वर्ष पूव 
बतलाते हैं | मोहेश्जोद़ो के निवासी लोग आर्य थे। वे द्रविड़, मिल आदि देशों से 
व्यापार करते थे। इसलिए आधुनिक कलकत्ता की तरह मोहेज्जोदड़ो एकदेशीय नहीं, 
सार्वदेशिक नगर हो गया था | वह किसी युद्ध' के कारण नष्ट-भ्रष्ट हुआ नहीं जान पड़ता | 
उसका ध्वंस मौगोलिक और प्राकृतिक परिवर्तन के कारण हुआ | उसकी भूमि के निचले 
स्तर से कई टूटे हाथ, पाँव, खोपड़ियाँ आदि मिली हैं। साथ ही एक विशालकाय मनुष्य 
का अस्थिपज्ञर भी वहाँ मिला है। इससे कुछ लोगों का अनुमान है कि आर्यो' ने 
द्रविड़ों को युद्ध में पराजित कर नगर को नष्ट-श्रष्ट कर डाला तथा इस युद्ध में दोनों पत्षों 
की ज्ञति हुई । किन्तु यह श्रान्त धारणा है। इसकी पुष्टि में अभीतक डुक्तियुक्त कोई 
प्रमाण नहीं दिया गया है | इसी कारण हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैँ कि मोहेड्जोदड़ो 
की सम्यता बे दिक आर्य-सम्यता है, न कि द्वाविड़ अनार्य-सम्यता | इस गणना से ऋग्वेद- 
काल ई० सन्‌ से ५००० वर्ष पूर्वक! हो जाता है, जो लोकमान्य तिलक की गणना से 
' मिलता-जुलता है। प्रसिद्ध विद्वान श्रीवालकृप्ण दीक्षित ने भी, भारतीय ज्योतिपशास्र- 


ऋग्वेद का कालनिणुय | पर 


सम्बन्धी अपने इतिहास-अन्थ में, ऋग्वेदकक,ल की गणना की है। वह काल-गणना ई० 
सदी के प्राय; ३००० वर्ष पूर्व से प्राचीन आती है |* श्रीदीक्षित के उपयुक्त निर्णय का 
खण्डन सम्भवतः आजतक किसोने नहीं किया । 
पारजियर और मेकडानल का सत है कि हम यदि निश्चय के स,थ बतला सके कि 
यजुर्वेंद अथवा शतपथब्राह्मण का समय कौन-सा है, तो ऋग्वेद का समय निश्चित कर 
सकते हैं। पहले कहा जा चुका है कि कर्वेद के भिन्न-भिन्न यूक्तों का भिन्न-भिन्न समय 
में बनाया जाना निर्विवाद है। इसी प्रकार यजुर्वेद की भी रचना कई शताब्दियों तक 
होती रही; क्योंकि ऋग्वेद के अन्तिम मण्डल के पुरुषयूक्त में यजुवेंद का उल्रेख है। 
मेकडानल के मतानुसार ब्राह्मणग्रन्थों की ऋग्वेदविषयक भिन्न-भिन्न चअर्चाश्रों से ऐसा 
मालूम होता है कि उस समय ऋग्वेद की संहिता एक विशेष रीति से स्थिरत।पूर्वक 
निश्चित हो चुकी थी । शतपथदब्राह्मण में एक स्थान पर स्पष्ट कहा गया है कि यजुबँद 
के गद्यवचनों का पाठ बदलना अ्रसंभव है। ब्राह्मणग्रन्थों में यह भी उल्हेख पाया जाता 
है कि ऋग्वेद के अमुक सूक्त में कितनी ऋचाएँ हैं; और इस समय उसमें उतनी ही ऋचाएँ 
मिलती हैं। तात्पर्य यह कि ब्र,झ्णपग्रन्थों के समय में समग्र ऋग्वेद सुबद्ध, स॒व्यवस्थित 
और सर्वमान्य अन्थ समझा जाता था| 
. यह जो घारण प्रचलित है कि ऋग्वेद की व्यवस्था करने का काम व्यासजी ने किया 
ओर व्यास महाभारत के समय में वर्तमान थे, उक्त विधान के अनुकूल है | कौरव और 
पाणडव-युद्ध के बाद शतपथब्राह्मण का निर्माणशकाल माना जाता है। इस विवेचन से 


हम इसी सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि ऋग्वेद का काल कम-से-कस ईसवी सदी से प्राय: 
४००० वर्ष पूर्व माना जाना चाहिए | 


गन ला लता जार रह आााबााा इन 
* टरणिडयन एटिक्वेरी--भाग २४, पृष्ठ २४५ 





वेद का अंथानुसन्धोंन 


: वेद की भाषा अत्यन्त लचीली- है:। : बंद की-ऋचाओं के भिन्न-भिन्न-विद्वानों ने भिन्न- 
भिन्न प्रकार के-अथ किये:हैं |: यद्यपि प्राचीन काल से अंबंतक ऋग्वेद पर अनेके  भप्य 
लिखे गये तथापि ऋग्वेद की परिपूण व्याख्या नहीं की जाँ सकी] यह ठीके है कि बहुंतेरें. 
ऐसे सूक्त हैं जिनका अर्थ अब विवादास्पद नहीं रहां, पंरन्चु॒बेहुतेरे ऐसे भी हैं जिनका 
प्रस्तुत- अथ नितान्‍्त- प्रम-मूलक है। अतएव यथार्थ भाव समझने में अपने को अ्रससर्थ 
पाकर अनेक आधुनिक विद्वानों ने कंतिपंय मंत्रों को निरथेक कह डाला है भिन्न-भिन्न 
विद्वानों ने भिन्न-मिंन्न दुष्टिकोण से ऋग्वेद! का अथ किया है, जिंसके परिशामस्वरूप 
एक आचाय॑ का अनुवाद दूसरे से सवंथा मिन्न हो गयों है और 'कहीं-कहीं 'तो यहे 
सन्देह होने लगता है कि ये भिन्न-भिन्न अनुवाद एक ही :मंत्र .के:अनुवाद हैं..या नहीं | 

वेदा्थ-अनुसन्धान के सम्बंध में आराजकल प्रधानतया तीन मत मिलते हैं, जिनमें से 
पहला सायण और उनके पूर्व के माष्यकारों का, दूसरा पाश्चात्य भाष्यकारों का, और 
तीसरा अर्वाचीन भारतीय भाधष्यकारों का है। 

( के ) प्राचीन भाष्यकारों में सबसे प्रसिद्ध भाष्य सायश का है ओर प्रायः उन्हीं 
के भाष्य के आधार पर पाश्चात्य एवं भारतीय भंध्यकारों ने भाष्य रचा है | सायण 
ने अपने भाष्य में भारतीय परम्परा को अपनाया है। अतएव उनका बृहत्‌ भाष्य प्र।चीन 
आचा।यों के आधार पर ही लिखा गया हैं। यास्क ने मी निरुक्त में कतिपय मंत्रों का 
भाष्य लिखा है तथा मंत्र के अर्थनिणय की प्रण।,ली को भली-माँति समकाया है। 
सायण ने निरुक्तक/र यास्क के मत का उल्तेंख अपने भाष्य में सेकड़रों वार कियां है। 
यास्क ने जिस परम्परा का पालन अपने निरुक्त में मंत्रों के अर्थ करने में किया है, उसी 
का अनुसरण हमें सायण-भाष्य में मिलता है | सुतराम्‌ सायण ने परम्परागत शअ्र्थ को ही 
अपनाया है और उसकी पुष्टि में पुराण, इतिहास, स्मृति, महाभारत आदि अन्थों से आव- 
श्यकतानुसार प्रमाणों को उद्धृत किया है। यह प्रायः निविवाद है कि सायण-भाष्य यदि 
न होता तो वेदार्थ-अनुशीलन की दयनीय अवस्था हो जाती । वाध्तव में वेदिक भाषा 
ओर धर्म के सुदुढ़ गढ़ में प्रवेश घाने के लिए. हमारे पास एक ही साधन है ओर वह 
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है--सायण का चारों वेदों का माष्य। प्रत्येक विद्वान के ऊपर सायण का ऋण यथेष्ट 
मात्रा में है। परन्तु योगी अरविन्द की राय में सायण की केद्धीय त्रुटि यह है कि उसने 
सदा कर्मकाण्ड-विधि में ही ग्रत्त रहकर, निरंतर वेद के आशय को बलपूर्वक कर्मकाण्ड के 
संकुचित साँचे में डालकर, वेसा ही रूप देने का यत्न किया है| परिणामतः सायशभाष्य के 
हारा ऋषियों का, उनके विचारों का, उनकी संस्कृति का, उनकी अभीष्साश्रों का एक 
ऐसा प्रतिनिधित्व हुआ है जो इतना संकुचित है कि यदि हम उसे स्वीकार कर लें तो वह 
वेद के सम्बंध में प्रनचीन पूजाभाव को, उसकी पवित्र प्रमाशिकता को, उसकी दिव्य 
ख्याति को बिलकुल अ्रबुद्धिगम्य कर देता है। फिर भी यद्यपि सायण का अन्धथ एक 
ऐसी कुज्जी है जिसने वेद के आंतरिक आ्राशय पर दोहरा ताला लगा दिया है, तो भी वह 


.. बेदिक शिक्षा की प्रोरम्मिक कोठरियों को खोलने के लिए अत्यंत अनिवार्य है। यूरोपियन 


पाण्डित्य का सारा-का-सारा विशाल प्रयास भी इसकी उपयोगिता का स्थान लेने योग्य 
नहीं हो सका है। प्रस्येक पग पर हम इसके स,थ मतभेद रखने के लिए बाध्य हैं। यह 
एक चढ़ने का आवश्यक तख्ता या सीढ़ी हे जिसका हमें प्रवेश के लिए उपयोग करना 
पड़ता है, यय्रपि इसे हमें अवश्य ही पीछे छोड़ देना चाहिए--पदि हम आगे बढ़कर 
आन्तरिक अर्थ की गहराई में गोता लगाना चाहते हैं ओर सन्दिर के भीतरी भाग में 
पहुँचना चाहते हैं तो | 

पाश्चात्य विद्वानों ने बेदों को समझते का विपुल प्रयास किया है ओर किसी अंश में 
उन्हें जो सकता मिन्नी हे वह सायण की ही अनुकम्पा का फल है। सायण की ही 
सहायता से वे लोग वेदिक मंत्रों के अर्थ कुछ अंश तक समभने में सफल हुए हैं। मैक्स- 
मूलर ( ॥॥०%८ऋणप्र७० ) ने तो स्पष्ट शब्दों में कहा है कि यदि सायण-द्वारा किये गये 
अर्थ की लड़ी हमें नहीं मिलती तो हम इस दुर्मेद्र किसे के मीतर प्रवेश ही नहीं कर सकते 
थे। यह दुर्भाग्य की बात है कि राष्ट्रभाषा हिंदी में सायण॒भाष्य का अनुवाद अबतक 
नहीं हुआ | आवश्यकता तो यह है कि सायणुभाष्य के अनुवाद के साथ-साथ यूरोपियन 
तथा श्रीश्ररविंद्‌ एवं स्वामी दयानंद आदि-दू।रा किय्रे गे वेदार्थ का भी समावेश हो, 
जिसमें वेद को भिन्न-भिन्न दुष्टिकोश से समकने की सुविधा रहे। मंत्रों के तीन प्रकार के 
अर्थ रखने की दुष्टि से किया हुआ भाष्य ही पूर्ण हो सकता है | 

(ख) पाश्चांत्य वेदिक विद्वानों में सतज्से प्रसिद्ध मेक्‍्समूलर साहब हैं। आपने 
विद्वतापूर्ण ग्रन्थ और रोचक व्याख्यानों द्वारा भारतीय धर्म तथा संस्कृति को 
पश्चिमी देशों में लोक-प्रिय बनाया है। आपने बड़ा ही सहानुभूति-पूर्ण हृदय पाया 


था| अतएव आप भारतीय धर्म के अंतस्तल को परखने में कृतकार्य हुए। 


आपने भारतीयों के हृदय में ऐसा घर कर लिया है जता अन्य किसी पाश्चात्य विद्वान 
सेन हो सका। आप भारतीय विद्वानों के समक्ष 'मोज्षमूलर मद्टः के नास से प्रख्यात 
हैं। आपके सायणमाष्य-समम्वित ऋग्शेद का संस्करण एक आदर्श और अनुपम 
संस्करण माना जाता है। छु; जिलों में सम्यादित वेद-भाष्व की अंग्रेजी 
भूमिका अपूर्व ओर पठनीय है। किन्तु -ऋण्णेद का सर्वप्रथम अंग्रेजी अनुवाद 
सायणुभाष्य के आधार पर डाक्टर विल्सन ने किय।। काशी के क्वीस कालेज के 


श्प विश्व म-दर्शन 


अध्यापक डाक्टर ग्रिफिथ ने चारों वेदों का अंग्रेजी भाषा में पद्मात्मंक अनुवाद 
किया है। डाक्टर लेनमन ओर डाक्टर हिठनी का अ्रधर्गववेद और डाक्टर 
कीथ का कछृष्ण-यजुर्वेद का अंग्रेजी अनुवद्‌ अत्यंत महत्वपूर्ण है। अतएव 
पाश्चात्य विद्व.नों का वेदानुशीलन शअ्रत्यंत श्लाध्य है| किन्तु वेदों से मारतीग्रता 
नकालकर उन्हें भारतेतर विज्ञन तथा घम्म की सहायता से समभने का दस्साहस 
करना “मूत कुठाराघातः:” की लोकोक्ति को चरितार्थ कर रहा है। इस प्रकार 
वेदों के अथ करक व॒दिक आ।रयोंक विषय में इन लोगों ने विचित्र अ्रनगंल बातें 
तक कह ड.ली हैं ।* 

(ग) अ्रवांचीन पद्धति के उद्धावक भारत के. प्रसिद्ध सधारक स्वामी दयानंद 
सरस्वती थे। आपपने शुक्ल-यजुर्जेंद एवं ऋषग्ञेद के सम्तस सण्डल के कुछ अंश तक 
का नवीन भे.ष्य किया है | स्व्र्सीजी के निधन पर आरयंससाज के प्रसिद्ध विद्वान 
अ.्यथुनिजी ने ऋग्वेद के अवशिष्ट भ.ग पर अपनी टीका लिखकर स्वामीजी के कार्य 
की एक प्रकर से पूत्ति की है। अजमेर के बेदिक यंत्रालय ने तो श्रीजयदेवजी 
द्वारा अनुव,द्ति चारों जेदों को छ्ताकर और सुलभ मूल्य में प्रकाशित कर बड़ा ही 
प्रशंसनीय कार्य किया है। ओआंध (अब पारडी, सूरत ) के महाराष्ट्रीय आर्य-परिडत 
सातव )करजी ते वेद के अंतर्गत अनेक विषयों पर अलग-अलग पुस्तिकाएँ लिख- 
कर केवल वंदिकि विच रघरः को ही सुललम नहीं किया है, किन्तु वेद/ध्ययन की 
ओर लोगों की प्रगृत्ति मो जगरित को है। आपके अथवंवेद का सुबोध भाष्य सेरे 
विचार में सत्र माष्यों स अविक सुगम ओर सुपाख्य है। हर्ष की बत है कि 
आप ऋग्वेद एवं शुक्ल-यजुर्वेद पर भी सुवोध भाष्य लिख रहे हैं जिनके कुछ अंश 
प्रकाशित भी हो चुके हैं। भसाष्य की पद्धति अथर्ववंद के सुबोध-भाष्य की हे. 
गुरुकुल से संत्रद्ध अनेक विद्वानों ने भी वेद के विभिन्न अंगों पर अन्थ लिखे हैं| 
इनमें परिडत सगवदत्त का 'वेदिक वाड्सय का इतिहास? अत्यंत महत्वपूर्ण है जो 
वेदिक साहित्य के जिशञासुओं के अध्ययन और सनन करने योग्य है। गुरुकुल- 
ज्वालापुर (हरिद्वार ) के प्रधान आचार्या प्रिय्रतजी का वरुण की नोक।! भी 
पठनीय है। हाल ही में वेदवाणी कार्यालय, ( काशी ) ने श्रीवीरेद्ध शासत्री द्वारा 
अनुवादित सामव द-संहिता का सुन्दर संस्करण प्रकाशित किया है। इस प्रकार 
आर्यसमाज ने और विरोषकर स,तवतेकरजी ने वेद-प्रचार में बहुत योग दिया 
जिसके लिए वे हमारी श्रद्धा के भाजन हैं। 

श्री ठी० परम शिव अय्यर ने अपने बौद्धिक चमक-द्सक से युक्त आश्चर्यजनक 
ग्रन्थ 'रिक्स!ः ( (राट8 ) में यह सिद्ध करने का यत्न किया है कि सारे ऋग्थद मे 
अलंकारिक रूप से उन भ-गर्भ-सम्बंधी घटनाओं का वर्णन है, जो उस समय हुए जब 
चिरकाल से जारी हिम-संदहार समात्त हुआ और उसके पश्चात्‌ भोमिकर विकास के 


उसी युग में हमारे ग्रह का नवीन जन्म हुआ । 


) 





# द्रष्टटय->भीवलदेव उपाध्याय का आचार्य छायणए और साधव!, छउ० ११६-३२। 
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स्वामी दयानंदजी ने अपने भाष्य में अनेक विशिष्ट बातों का उल्लेंख किया 
है। आपके विचार में बेद में धार्मिक, नेतिक ओर गेैज्ञानिक सत्य का एक ईश्वर- 
प्रेरित पूर्ण ज्ञान है। आपने ऋषियों का भाषा-सम्बंधी मृलसूत्र हमें पकड़ा दिया 
है। इस विचार पर कि जगत में एक ही देव की सत्ता है ओर भिन्न-भिन्न देवत्ता 
अनेक नाम और रूप से उस देव की ही अनेकरूपता को प्रकट करते हैं, आपका 
कथन है कि जेद में लौकिक इतिहास का सर्वधा अभाव है। बेदों के 
सब शब्द योगिक तथा योगरूढ हैं, रूढू नहीं । यह सिद्धांत स्वामीजी की अथ- 
निरूपणपद्धते की आधारशिला है। जितने अ्रग्नि, इंद्र, वरुण आदि देवता- 
वाचक शब्द हैं, योगिक होने से एक ही परमात्मा के वाचक हैं। इस प्रकार स्वामीजी 
ग्ध्यात्मिक शैली के माननेवाले थे। अंशतः यह सिद्धांत ठीक है। निरुक्तकार ने 
स्पष्ट शब्दों में कहा है कि जितने देवता हैं थे सब एक ही महान देवता--परमेश्वर-- 
की विशिष्ट शक्ति के प्रतीकमात्र हैं।. अतएवं हम स्वामीजी के इस निष्कर्ष 
से--कि जहाँ-जहाँ उपासना का व्यवहार लिया गया है वहाँ-वहाँ एक अद्वितीय 
परमेश्वर का ही ग्रहण किया गया हे--सर्गधा सहमत हैं । 

योगी श्री्ररविन्द ने “द्‌ सिक्रेट आफ द वेदाज? (8९ 8९0९४ ० ६7९ ५९१४४) 
तथा 'सेंव्रेक्टेड हिम्सः ( 82]९2८0९९ मस्छमप७ )--दो लेखमालाएँ बेद पर लिखी हैं | 
इनके अतिरिक्त (ए_ डिफेस आफ इश्डियन कल्चर! ( 8 0९/€९आ९८९ ० ताकत 
(४!ए्ा० ) एे.खमाला में तथा आर्य! के अन्य लेखों में एवं उनके आश्रम'के 
साधकों द्व।रा पूछे गये वेद-सम्बंधी प्रश्नों" के उत्तर में भी बेद के सम्बंध में अपने 
विचार प्रकट किये हैं। अभी हाल में ही श्रीत्ररविन्द के सन्तव्यानुसार श्रीकप।ली 
शास्त्री ने ऋगश्ेेद के कतिपय सूक्तों की आध्यात्सिक विवेचना प्रस्तुत की है तथा इस 
भाष्य की प्रस्तावना में इस पद्धति के गुण तथा रूप का प्रतिपादन बढ़े कौशल 
से किया है। ह 

किन्तु सब बातों का विचार करते हुए. हम स्वामी दयानंदजी के उस विचार 
से सहमत नहीं हैं कि वेदों में जहाँ-जहाँ ऐतिहासिक वर्णन किये गये हैं वे सब मिथ्या 
हैं। यह ठीक है कि बहुत-सी कथाएँ बेद में रूपक के रूप में दी गई हैं जिनका 
विस्तार महाभारत तथा पुराणों में हुआ है, किन्तु यह कहना कि बेद में वर्णित 
समस्त कथाएँ मिथ्या हैं, यथार्थ नही जँचता | 


पाँचवाँ परिच्छेद 
वेद और वेदिक साहित्य 


| आ 


साधारण वोलचाल में “'श्रति! शब्द से समस्त वेदिक साहित्य का बोध होता है; 
किंतु अधिकांश विद्वान वेदों के केवल मंत्रभाग को ही श्रति मानते हैं | 
वेदिक साहित्य दो मुख्य भागों में विभाजित किया जाता है--(१) संहिता (अर्थात्‌ 
मंत्र), (२) ब्राह्मण, आरण्यक तथा उपनिषद्‌ | महंषिः दयानन्द केवल संहिता को ईश्वर- 
कृत' ठहराते हैं| उनके पहले के सायण।दि भाष्यकार संहिता ओर ब्राह्मण दोनों को ईश्वर- 
कृत सानते हूँ, किंतु पंश्चिमी विद्वान समस्त वदिक साहित्य को भिन्न-भिन्न ऋषियों की 
रचनाओं का संग्रह मानते हैं | 
बेंदों के सभी भाष्यकार इस बात से सहमत हैं कि चारो वेदों में समुच्चय रूप से 
प्रधानतः तीन विषयों का प्रतिपादन है | 
- (क) कर्मकाण्ड अथात्‌ यज्ञकमं---जिससे याशिक या यजमान को इस लोक में थ्रभी४ : 
फल की प्राप्ति हो और मरने पर श्रेष्ठ सुख मिले | 
(ख) ज्ञानकाण्ड--जिससे इहलोक तथा परलोक ओर परमात्मा के सम्बंध सें वास्त- 
बिक तत्त्व तथा रहस्य की बातें जानी जाती हैं और जिससे मनुष्य के स्वार्थ, परार्थ तथा 
पारमार्थिक अ्रभीष्णों की सिद्धि हो सकती है। 
(ग) उपासनाकाण्ड--आ्रर्थात्‌ ईश्वर-मजन--जिससे मनुष्य की ऐहिक तथा पार- 
लौकिक ओर पारमार्थिक सिद्धि हो सकती है हा 
द्‌ कोई पुस्तक-वाचक शब्द नहीं है, बल्कि भिन्न-भिन्न ऋषि-मुनियों के अनुमव- 
सिद्ध आध्यात्मिक नियमों के संग्रह का नाम वेद है। यह शब्द विद धातु से वना है| 
वि का अर्थ जानना अ्रथवा ज्ञान प्राप्त करना है। बंद में सभी विद्याएँ बीज रूप से विद्यमान 
। बेंद के मंत्र विस्मृत न हो जायेँ और उनका कालान्‍्तर में लोप न हो जाय, इसलिए 
मुनि उन्हें कश्ठाग्र रखते थे और शिप्यों को सिखलाते थे | बाद में लिपिकला प्रचलित 
होने पर, वे पुस्तकरूप में लिखे गये । जिस ग्रकार समध्त कुरान को कण्ठस्थ करनेवाले 
हाफिज कहे जाते हैं उसी प्रका( समस्त वेद अर्थात्‌ श्रुति को कण्ठस्थ करनेवाले 
अाहाण श्ोत्रिय कहलाते थे। आज भी ओओजिय ब्राह्मणों की ग्रतिश ब्राह्मणों में सर्वोपरि है | 


/ 
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इसी प्रकार जो दो बेदों में पारंगत थे वे द्विवेदी तथा तीन और चार वेदों के जाननेवाले 
क्रमश; त्रिवेदी तथा चतुर्वेदी के नाम से सम्बोधित होते थे | 


पा वेद 


वेदों में ऋग्वेद का नाम सबसे पहले आता है। यही सबसे प्राचीन और प्रतिष्ठित 
समझा जाता है। इसके दो प्रकार के विभाग उपलब्ध हैं--(१) मण्डल, अनुवाक्‌ शरीर 
सृक्त; (२) श्रष्टक, अध्याय और सूक्त | पहला विभाग ऐतिहासिक और महत््वशाली है। 
इस विभाग के अनुसार समस्त ऋग्वेद दस खण्डों में विभक्त है जिन्हें मरडल कहते हैं | 
मण्डल में संणहीत मंत्र-समूह को सूक्त कहते हैं। इन सूक्तों के खण्डों को ऋचाएँ अर्थात्‌ 
मंत्र कहते हैं। सृक्‍तों की संख्या १०१७ है तथा मंत्रों की १०५५२ । कुछ खिल श्रर्थात्‌ 
अतिरिक्त यूक्त हैं जिनकी संख्या ग्यारह है। इस प्रकार सब मिलाकर यूक्तों की संख्या 
१०९८ है। प्रत्येक मण्डल के सूक्तों की संख्या बराबर नहों है| प्रथम और दशम मण्डल 
में सबसे अधिक सूक्त हैं ओर द्वितीय मण्डल में सबसे कम । दूसरा विभाग अरथांतू अ्रष्टक, 
अध्याय और पूक्त पाठक्रम के सुभीते के लिए बना प्रतीत होता है। प्रत्येक अष्टक में आठ 
अध्याय हैं | इस प्रकार कुल ऋग्वेद ६४ अध्यायो' में विभक्त है। सब मंत्र पद्म में हैं। इन 
पद्मों की शैली प्रचलित संस्कृत के छन्दों से बहुत कम मिलती है। भारतीय लोग परम्परा 
से वेद-मंत्रों को ऋषियों के द्वारा दुष्ट मानते हैं| स्त्रियाँ भी कई मंत्रों की द्रष्टी हैं। ऋषि 
शब्द का थ्रर्थ है देखनेवाला । एक कुल के ऋषियों द्वारा दुष्ट मंत्र का संग्रह एक सए्डल 
में किया गया है। प्रथम ओर दशम सण्डल में तो नाना कुटुम्बों के ऋषियों के मंत्र हैं | 
परंतु द्वितीय से लेकर सप्तम तक प्रत्येक में एक ही कुद्धम्व के ऋषियों के द्वारा दष्ट मंत्रों का 
संकलन है| इन ऋषियों के नास क्रमशः; (१) ग़त्समद, (२) विश्वामित्र, (३) वासदेव, 
(४) अत्रि, (३) भारद्वाज और (६) वसिष्ठ हैं। अष्टम मण्डल में कश्व-वंश और अंगिरा- 
गोत्र के ऋषियों के मंत्र हैं। नवस मण्डल में केवल सोम-सम्बन्धी मंत्र हैं। दशम मण्डल 
के मंत्र अनेक ऋषियों के हैं। इनमें केवल देवताओं की स्तुति नहीं है; अ्रपितु अन्य 
वेषयों का मी सन्निवेश है--जेसे जुआ खेलने से हानि, विवाह, श्राद्ध-मंत्र आदिः। 
दसरे से लेकर सातवें मण्डल तक ऋग्वद सबसे प्राचीन माना जाता 
सबसे अवाचीन । 
पत्येक सूक्त में किसी दिव्य ईश्वरीय विभूति की स्तुति है और स्त॒ति के साथ-साथ 

सृष्टि के अनेक रहस्यों ओर तत्वों का उदबादन है। इनमें सबसे प्रसिद्ध नासदीय और 
पुरुष-सूक्त हैं। नासदीय यूक्त की गणना विश्व-साहित्य के महान आश्चर्यों में 

व्यू और दर्शन दोनों की ऊँची-से-ऊँची उड़ान इस यूक्त में अभिव्यक्त हुई है 
इसमें अनेक वेज्ञानिक रहस्यों की ओर संकेत है। इसमें प्रकृति के विकास की दष्टि से 
सष्टि-सवना का उल्लेख है (१०|१२६ )। पुरुषयूक्त भी वैसा ही रहस्यमय है 
( १० | ६० )। इसमें भगवान के विराट स्वरूप का वर्शन है जिसका आभास हमें गीता 


( अ्रध्याय ११ ) में मिलता है। पुरुषसूक्त का निम्नांकित मंत्र भगवान्‌ की स्तुति के लिए 
विशेषरूप से व्यवहार में आता है-- 


आर दशम सणएडल 


बिश्वधर्म-दर्शन 


हर 
९) 


| | | 

सहख्रशीपषां पुरुष: सहसख्रात्तः सहस्रपात | 
[ | | 
स भूमिं विश्वतोी वृत्वा 5त्यतिष्ठदशा इुज्म्‌ 
| ह ९ बा | 

पुरुष एवेदं॑ सब यद्धत॑ यद्च॒ भाव्यम्‌ . 

| [ ([ | 
उतामृतत्वस्येशानों यदन्नेनातिरोहति 

| 
एतावानस्थ महिमाउतो ब्यायाँश्र पूरुषः 


| | | ( 
पादोडस्य विश्वा भूताति त्रिपादशस्यास्त द्वि। 

(१० | ६० | १-३ ) 

अर्थात्‌ू-विराद्‌ पुरुष (ईश्वर) सहख (अनन्त ) सिरों, अनन्त चनक्चुओं और 

अनन्त चरणोंवाल/ है। वह यूमि (ब्रह्माएड ) को चारो ओर से व्याप्त करके और दस 

अज्ञ ल परिमाण अधिक होकर श्र्थात्‌ ब्रह्माएड' से बाहर भी व्याप्त होकर अ्रवस्थित है | 

जो कुछ हुआ है ओर जो कुछ होनेवाला है सो सब ईश्वर ( पुरुष ) ही है। वह देवत्व 

का स्वामी है; क्योंकि प्राणियों के भोग्य के निमित्त अपनी कारण।वस्थ। को छोड़कर जगद- 

वस्था को प्राप्त होता है। यह सारा ब्रह्माएड उसकी महिसा है। वह तो स्वयम अपनी 

सहिसा से बड़। है। उस पुरुष का एक पद (अंश ) ही यह ब्रह्माएड' है। इसके अवि- 
नाशी तीन पद तो दिव्य लोक ही है | 


कक आ 
यजुबृद द 

ऋणग्वेद-संहिता जहाँ सम्पूर्ण पद्म में है, यजुवँंद का, उसके विपरीत, अधिकांश 
गद्य में है। यह आकार में ऋग्वेद का लगभग दो-तिहाई है। इसमें प्रधानतः यज्ञों के उप- 
योग में झानेवाले मंत्रों तथा उनके प्रयोग के समय, काम में लाये जानेवाली विधि ओर 
क्रिया आदि का वर्णन है। कहों-कहीं गद्यमाग में भी कविता की कोमलता आ गई है। 
इसमें अग्नि के उत्पादन की कल्पना बहुत सरस ओर सुन्दर है। अनेक विद्वान गद्य- 
पद्म-मिश्रित यजुर्वेद की गणना वेद में नहीं करते। उनके विचार में चालीस खरडों में 
विभाजित वाजसनेयसंहिता ही वास्तविक यजुवेंद है। इस सम्बन्ध में एक सुन्दर 
कथा है -- 

क्राषि याशवल्क्य ने अपने मासा वैशम्पायन से यजुरवेंद की शिक्षा ग्रहण की। वाद 
किसी कारण शिष्य से गुरु क्रुद्व हो गये और पढ़ी हुई विद्या को वापस करने को आज्ञा दी । 
शिष्य ने वमन (की) करके विद्या को वापस कर दिया और गुरु की आज्चा से दूसरे शिष्यों 
ने तीतर बनकर उसे खा लिया, ततूपश्चात्‌ यजुबंद का नाम तैत्तिरीय संहिता पढ़ा | 
बाद में ग्राशवाल्क्य ने सूर्य की उपासना की और उन्हें यजुर्बेंद मिला जो शुक्लयजुबेद के 


बैद और बेदिक साहित्य ५३ 


नास से विख्यात हुआ | इसे वाजसनेयी संहिता भी कहते है| थाद्ध की मलिनता के 
कारण यजओं ( मंत्रों ) का रंग काला पड़ गया। इसलिए वह कृष्ण-यजुबद के नाम से 
विख्यात्त हुआ | शक 

शुक्ल-यजवेंद ऋग्वेद की तरह सिफ पद्म में है। सोलहवें अध्याय मे मांसद्ध शतस्द्री 
है। ऋग्वेद का रुद्र यहाँ शिव के रूप में उपम्धित होता है और शंकर, महादेव आदि नामों 
से उल्लिखित है। इसी प्रकार इस वेद में विष्णु ने भी महत््वपूण स्थान प्राप्त कर लिया 
है | यजवँद में सर्वप्रथम उपनिषद्‌ के ब्रह्म का दर्शन होता है। इसका अन्तिम चालीसवां 
श्रध्याय संसार में ईशोपनिषद्‌ के नाम से प्रसिद्ध है। 

कृष्ण-यजवँद ओर शुक्ल-यजवँद में यज्ञों का क्रम मिन्‍न-मिन्‍न रूप से वरशणित हैं। 
बैदिक काल में यज्ञों की प्रधानता थी। कोई स्वर्ग के लिए यज्ञ करता था; कोई अधिक, 
पारिवारिक अथवा सासाजिक उन्नति एवं प्रतिष्ठा के लिए। विश्वामित्र यश्रक्षा के 
लिए राम-लक्ष्मणु को ले गये थे। ऋषियों के यज्ञ में बाधा डालनेवाले राक्षस ( अनाये ) 
भी यज्ञ करते थे। मेघनाद ने भी लक्ष्मण को पराजित करने के अ्भिप्राय से यज्ञ आरम्भ 
किया था। यजुवेद की इसी कारण प्रधानता हुईं | यजुबंद में ऋग्वेद के अनेक मंत्र हैं | 


सामवेद क्‍ 
सामवेद्‌ में १८१० मंत्र हैं जिनमें ७५ मंत्रों के सिवा सब ऋग्वेद के हैं। सामवेद के 
सभी मंत्र गाये जानेवाले हैं। यज्ञ के अवसर पर जिस देवता के लिए होम किया जाता 
है, उसे बुलाने के लिए. उचित स्वर में उस देवता का स्व॒तिमंत्र गाया जाता है। साम के 
गानों सें सात ख्वरों का प्रयोग किया जाता है, सामगान के माधुय्य का रसास्वादन उसके. 
सुनने से ही हो सकता है। संगीत-शास्त्र का मूल यहीं उपलब्ध है। सामवेद के 
१५४६ मंत्र दो अ्रचिकाश्रों में बाँटे गये हैं | पहले में छः और दूसरे में नव प्रपाठक हैं | 


भारतीय संगीत की उत्पत्ति और विकास की द॒ष्टि से स।सबेद का महत्व ऋग्वेद की अपेक्षा 
कहा आधक ह । 


अथवबेद 


थवबेद में भी अनेक मंत्र ओर विशेषकर १६---२० काणड के मंत्र ऋग्वेद से लिये 
गये हू। यह बंद गद्य-पद्म-मिश्रित्त हें ओर इससे अधानत; मंत्र, तंत्र मोहनादि क्रयाओआ का 
वर्णन हैं। इसमें मंत्र हैं, प्रयोग हैं और विधियाँ हैं जिनसे हम सब त्तरह के भूत, प्रेत 
पिशाच, असुर, राक्षस आदि से बच सके । जादू-टोना करनेवालों से, सर्पादि से, अनेक 
प्रकार के हिंसक जन्तुओं ओर रोगों से बच सकें---इसमें सारण, मोहन, उच्चाटन वशीकरण 
आदि प्रयोगों के लए; सुख, सम्पात्त, व्यापार, जूए आदि की सफलता के लिए: प्राधथना 
आर मंत्र- हैं। आयुरवद-सम्बन्धी इद्॒त-सी बातें इसमें दी गई हैं 
इस बेद का उपवेद समक्ता जांता है । 
अथवंदेद मे वाशुत सूर्य को स्वास्थ्यप्रद शक्ति तथा विभिन्न रोगोल्याइक ऊंमियों के 
विस्तुत वशुन पर यदि शास्त्रीय ढंग से विचार किया जाय त्तो 
शास्त्र” का परिचय प्राप्त हो सकता हे | 


आर इसी कारण आयु 


हम तात्कालिक “कीटांणु- 


सर विश्वधर्म-दर्शन 


विद्वानों को धारणा है कि आरय॑-अनाय॑ के मिश्रण ह।ने पर जब अनायाँ से आर्य 
घुल-मिल गये तत्र श्रनांयों के रस्म-रिवाज आदि आायों के रस्म-रिवाज से मिल गये और 
अ्थववेद इस मिश्रण का फलस्वरूप है| इस वेद का पद्रह॒वाँ काण्ड उच्च-तत््वज्ञान-सचक 
है | चोदहवें काए्ड में विवाह और अ्रठारहवें में अन्त्येष्टि क्रिया की विधियाँ और. पितरों के 
श्राद्ध को रीतियों दी हुई हैं। ऐतिहासिक छानबीन के लिए यह वेद बढ़ा महत्त्वपूर्ण है | 
इसमें राजनीति, समाजशास्त्र, आयुर्वेद आ्रादि से सम्बन्धित ऊँचे-ऊँचे सिद्धान्त भरे पड़े हैं. 
ज्योतिष-सम्जन्धी मंत्रों में नज्ञत्रों का उल्लेख है । द 

अथववेद अन्तिम वेद है। यह अ्रन्य तीन वेदों की श्रपेज्ञा बहुत बाद का है। 
वास्तव में यह वेद और ब्राह्मणों का सन्धिस्थेल है। यहाँ आते-आते वेदों की गीतिमय 
शली समास होती है ओर ब्राह्मण के नीरस गद्य-युग का आरम्म होता है। प्राचीनतम 
ग्रन्थों में अथवंवेद की गणना वेदों में नहीं की गई है। जहाँ-तहाँ “वेदत्रयी? शब्द का 
व्यवहार किया गया है । 

चारों वेदों की मिन्न-भिन्‍्न शाखाएँ हैं। शाखाएँ पाठ-भेद के कारण बन गई | 
वेदों की शाखाएँ परस्पर सापेक्ष ओर अनुबद्ध नहीं हैं|. प्रत्येक शाखा स्वतंत्ररूप से वेद 
है, अतएवं किसी भी वेद की एक शाखा का अध्ययन करने से ही समग्र वेद का 
अध्ययन माना जाता है | 


ब्राह्मण 

वेदों के बाद ब्राह्मण! का स्थान आता है| इन रचनाओं का उद्ं श्य यज्ञविधि आदि 
कर्मकाशड पर प्रकाश डालना था। ये सम्पूर्शतया गद्य में हैं। ब्राह्मणों की भाषा गद्य 
का ग्राचीनतम नमूना है। बेदिक कर्मकाश्ड को समझने तथा उस युग के जीवन की 
मभलक देखने के लिए इनका निस्संदेह बड़ा महत्व है। कतिपय विद्वान तो इन्हें वेदों का 
श्तिप्राचीन भाष्य मानते हैं। ऋग्वेद के दो ब्र।ह्मणु-ग्रन्थ हैं--(१) कौषीतकी, और (२). 
ऐतरेय | इन दोनों ग्रन्थों का सम्बन्ध अत्यन्त घनिष्ठ है। दोनों अन्धों में जगह-जगह 
एक ही विषय की आलोचना की गई है। किन्तु एक ब्राह्मण में दूसरे ब्राह्मण से विपरीत 
अर्थ प्रक८ किया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण के पढ़ने से ऐतिहासिक बातें मालूम हो जाती हैं। 
उसमें बहुत-से भौगोलिक विवरण भी हैं। उसमें प्रधानतः सोम और राजसूय यज्ञों का 
विवरण है | 

तैत्तिरीय ( कृष्णु-यजुबेंद ) और वाजसनेयी ( शुबल-यजुर्वेद ) एक ही विपय पर हैं 
और दोनों में मंत्र प्रायः एक ही हैं; कुछ थोड़ा-सा भेद हे। कृष्ण-यजुब॑द में मंत्रों के 
साथ-साथ क्रियाप्रणाली भी गद्य में खोलकर बताई गई है और जिन उद्द श्यों से मंत्रों का 
व्यवहार होता है वह भी बताया गया है। इस प्रकार इसका अंध-अंश वास्तव में ब्राह्मण 
है। पूरी संहिता ब्राह्मण के ढंग पर चलती है। कृष्ण-यजुर्बेंद के मेत्रायणी ओर काठक 
ब्राह्मण-ग्रन्थ संहिता के अंश हैं; किन्तु तेत्तिरीय ब्राह्मण पुथक्‌ ग्रन्थ है। शुक्ल-यजुर्वेद 
का शतपथ-ब्राह्मण प्रसिद्ध है। वल्कि यह कहना भी ठटीके होगा कि समस्त ब्राह्मण-ग्रन्थ- 
समूह में शतपथ ब्राह्मण सबसे अधिक आदर ओर प्रसिद्धि प्राप्त कर चुका हे। .यह सब 
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प्रकार से पूर्ण और सुतरद ब्राह्मणग्ंथ है ।  बहुतों की धारणा है कि यह ब्राह्मणग्रंथ सब- 
से प्राचीन है| यह सौ अध्यायों में है। वेदकालीन धामिक समाज का उज्ज्वल चित्र 
इस ब्राह्मण के पुष्ठों में अंकित है | 

सामवेदीय ब्राह्मणग्रन्थों में तांडड और सामविधान अधिक प्रसिद्ध है। ताश्डव २५ 
अध्याय में है, इसीलिए इसे पंचर्विशन्राह्मण भी कहते हैं। सामविधान स॑ अधिकार- 
च्युत और अ्शक्त लोगों की शुद्धि के लिए कृच्छादि प्रायश्चित्त ओर अम्याधान, अग्नि 
होत्रादि का संग्रह है। पडविशव्नाह्मण नामक एक दूसरा ब्राह्मण-अन्थ वस्तुतः पंचाविश 
से अभिन्न है| इसमें केवल एक अ्रध्याय अद्भुत-ब्र.क्षण! नाम से अधिक है जिसे शकुन 
बतानेवाला वबेदांग-जातीय ग्रंथ कहा गया है। सचसे पुराना सामवेदीय ब्राह्मण ज॑सिनीय 
ब्राह्मण है। धार्मिक ओर पौराणिक कहानियों के विवरण के अध्ययन की दृष्टि से यह 
बहुत महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। सामवेदीय कोन्षुमशाखा का ब्राह्मण ४० अध्यायों में विभक्त 
है, उसीका भिन्‍न-मिन्‍न अंश पंचविंश, पडविश, मंत्र और छान्दोग्यब्राह्मण के 
नाम से प्रसिद्ध है। सामवेद के आर्षेय ब्राह्मण, वंश-ब्राह्मण, संहितोपनिषद्‌-ब्राह्मण 
त्रादि भी हैं । 

अधव॑बेद का एकमात्र ब्राह्मण-ग्न्थ गोपथ है जो बहुत प्रसिद्ध है। इसके दो खण्ड 
हँ--पूर्वांध और उत्तराध | पूर्वार्ध में अनेक तरह के आख्यान ओर अन्यान्य बहुत-से 
विषयों पर विचार है। उत्तराध सें कर्मकाए्ड पर आलोचना है। यह ब्राह्मण वास्तव में 
वेदांगश्रेणी का ग्रंथ है। यह परवती' रचना माना जाता है। 

ब्राह्मणअन्धों के तीन विभाग हैं--.(क) ब्राह्मण, (ख) आरण्यक और (ग) उपनिषद्‌ | 
अन्तिम दो भागों की अपनी निजी विशेषता होने के कारण उनका निदेश तथा वर्णन 
अलग किया जाता है। 


आरणयक और उपनिषद्‌ 

संसार के समस्त विषयों को त्यागते हुए और कर्म-बन्धनों से छुटकारा पाकर प्राचीन 
आय-ऋषि निर्जन शान्त अरण्य में जब रहने लगते थे ओर ब्रह्म-विद्या का अ्रध्ययन करके 
गम्भीरमाव से परमात्मा की चर्चा में लग जाते थे तब अनेक गम्भीर अनुभूत विचार 
लोक-कल्याण के लिए प्रकट करते थे। इसी विचार-समूह का नाम आरण्यक है । 
इन्हें संसार त्यागकर वन में बसनेवाले पुण्यात्मा ही पढ़ते थे। सायण का मत है कि 
ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ आरय-जीवन की तीन स्थितियों--गाहरुथ, वानग्रस्थ और 
संन्यास-आश्रमों के प्रतीक हैं। आरण्यक-प्रंथों में अधिकतर उपनिषद के ही अंश हैं । 

ऋग्वेद के ऐतरेय ओर कौपीतकी आरशण्यक हैं | ऐतरेय अररण्यक के पाँच ग्रंथ आज- 
कल पाये जाते हैं| इनमें प्रत्येक का नाम आरण्यक है। दूसरे और तीसरे तो स्वतंत्र 
उपनिषद्‌ हैं| दूसरे के उत्तराध के शेष चार परिच्छेद वेदान्त-प्रंथ में गिने जाते हैं, इसलिए 
उनका नास ऐतरेय-उपनिषद्‌ है। कौबीतकी आरण्यक के तीन खण्ड हैं। इनमें दो 
खण्ड कमकाण्ड से भरे हुए हैं। तीसरा खण्ड कोब्ीतकी उपनिषद कहलाता है। यह 
एक सारणर्भ उपादेय ग्रंथ है। इस आरगण्यक में भौगोलिक बातें भी दी हुई हैं | हिमवान 
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विन्ध्यादि पर्व॑तों ओर पहाड़ियों के नाम भी पाये जाते हैं| ऐतरेय, कौपीतकी, वाप्कल 
ओर मत्रायणी ऋग्वेद की उपनिपके हैं | 

तत्तिरीय ब्राह्मण का शेषांश त्तेत्तिरीय आरण्यक है| इस ब्राह्मण का सातवाँ, आठवाँ 
तथा नवां प्रकरण ब्रह्म-विद्या-सम्बनन्धी होने के कारण उपनिपद कहलाता है। दसवाँ 
प्रकरण याशिकी अथवा नारायणी उपनिपद्‌ के नाम से विख्यात है। इसमें मूतिमान 
ब्रह्मतत्व का वर्णन है। इसका भिन्न-भिन्न पाठ भिन्न-भिन्न स्थानों में प्रचलित है | तैत्तिरीय 
आरण्यक में बहुत-से विषयों का विचित्र समावेश हुआ है | श्रुति, स्व्रृति, इतिहास, पुराण 
तथा ब्रह्मविद्या का तत्त्व इस गंध में श्रा गया है। शतपथ-दब्राह्मण का चौदहवाँ काण्ड 
आारणयक के नाम से प्रसिद्ध है। इसमें संहिता के इकतीस से लेकर उनचालीस अभध्यायों 
तक की सभी कथाएँ उद्ध त की गई हैं। इस स्थल में यह भी लिखा गया है कि विष्णु 
( सूर्य ) ही सब देवताओं में श्रेष्ठ हें। इसके शेष छः अध्याय बृहदारएण्यक-उपनिषद्‌ के 
नाम से प्रसिद्ध हैं| इसमें युद्ध-प्रेम-विरह-सम्बन्धी कथाएँ संक्षेप में दी गई हैं| उम्रसेन, 
कुरु-पाश्चाल आदि ऐतिहासिक नाम भी आये हैं। बृहदारण्यक शुक्ल-यजवेंद की और 
कठ, तेत्तिरीय, श्वेताश्वेत, मेत्रायणी और कैवल्य कृष्ण-यजुवेंद की उपनिषदें हैं | शतपथ- 
ब्राह्मण में वशित भौगोलिक सामग्री के सहारे कहा जा सकता है कि कुरु-पाञ्चाल-प्रदेश 
श्रायसंस्क्ृति का केन्द्र हो गया था। 

सामवेद का आरण्यक सामसंहिता के अन्तर्गत है। सामवेदी ब्राह्मण छुन्दोमय मंत्रों 
का गान करते हैं | इसलिए इस आरण्यक-ग्रंथ का नास छान्दोग्य-आरणयक हुआ | यह 
आरण्यक-ग्रंथ छु। प्रपाठों में विभक्त है। सामवेदीय उपनिषदों में छान्‍्दोग्य-उपनिषद्‌ 
कर केनोपनिषद्‌ प्रसिद्ध हैं | 

अथव॑वेद का कोई आरण्यक नहीं मिलता है; किन्तु उसकी उपनिषदें अनेकों मिलती 
हैं| इनमें मुख्य उपनिषदे मुण्डक, माण्डूक्य, प्रश्न ओर दसिंहतापिनी हैं; क्योंकि वादरायण 
ने अपने वेदान्तसूत्र में इन्हीं चार उपनिषदों के प्रमाण अनेक बार दिये हैं | मक्तिकोपनिपषद्‌ 

में अथर्ववेदीय ६३ उपनिषदों के नाम दिये गये हें। 


बेठा परिच्छेट 
पेदिक देवता 


वेद में विशेषरूप से देवताओं की स्तुति की गई है जिनमें उख्य वरुण, इन्द्र, अभि, 
सूर्य, सित्रावरुण, अश्विनो, सोम (चन्द्रमा), <“वी, विष्णु और रुद्र हें 
वेदिक युग के आरम्भिक काल में सबसे अधिक मर्यादा जण की थी। वरुण वेदों का 
धान्तिप्रिय देवता है। वह विश्व का निय॑ंता ओर शासक है। वरुण को प्रसन्‍न रखने के 
लिए पवित्र जीवन व्यतीत करना परम आवश्यक है। पेरुण' प्राकृतिक और नैतिक 
नियमों का संरक्षक है | वरुण के नैतिक नियम को ऋत? कहा गया है जिसका 
गलन देवताओं को भी करना पड़ता है। 


ऊरता है। बाहों में हैं अहल्याजार कहा गया है और इसी कथन 
5गण एवं रामायण से गौतस-पत्नी अहल्या और इन्द्र क+ >. 


ऋग्वेद का आरम्म अग्नि की सुति से जता है| अधिकां 


की स्तुति से आरस्म होते हैं | अगिनि यज्ञ का पुरोहित और देवता है । वह देवताओं 
को यज्ञ-हृवि ईचाता हैं। अग्नि न्याओं का स्नेही और उनका प्रथमपति है; क्योंकि 
विवाह के पूर्व दम्पतं उनके ते हैं और सार कन्या सके +म अमर को ही 


पेच्ाप सौरमण्डल के _ देवताओं में पूय अथवा विष्णा का स्वान सबसे ऊँचा है तथापि 
परुण और हन्द से गौचे है। सबसे बड़ी विशेषता उनके तीन चरण हैं | अपने तीन पतों 
से विष्णु-.. “वी, आकाश और _पील--तीनों लोकों को भाप लेता है। फैरा शिक काल 
के वामनावतार के कथा का पलाधार ऋश्वेद के विष्णु-सम्बन्धी तीन चरणों का वर्णन 
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ही है। विष्णु तीनों लोक को धारण करता है। देवताओं के लिए यज्ञ करनेवाले 
विष्णुलोक को जाते हैं। विष्णुधाम में धर्मात्मा ही जाते हैं । 


ऋग्वेद में उषा-सम्बन्धी ऋचाएँ अ्रति सुन्दर हैं। छपा की स्तुति में बीस सुन्दर यूक्त 
कहे गये हैं) उप्राकाल की वह देवी है। वह अन्यकार को भगाती है तथा रात्रि के 
काले आवरण को हयाती है| वह प्राचीनतम होते हुए भी युवती है | वह प्रकाश के द्वार 
को खोल देती है| वह सूर्य से सम्बन्धित की गई है| सूर्य उसका प्रेमी है। सूर्य उसके - 
पीछे-पीछे जाता है जसे कोई युवक किसी युवती का पीछा करता है। उपा-सूक्त में 
अरुणाभ उषा के अधखिले सोन्दर्य की सुमधुर कल्पना की गई है | 


ऋग्वेद में रुद्र देवता का कोई महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं है, किन्तु रुद्र का स्वभाव उग्र 
और क्रोधी कहा गया है। यजवँद-काल में रुद्र की प्रतिष्ठा काफी बह गई जिसके 
परिणामस्वरूप यजुबद का सम्पूर्ण सोलहवाँ काण्ड रुद्र की स्ठ॒ुति से ओतप्रोत है । 

ऋग्वेद के दशम मण्डल में प्रजापति नामक देवता का महत्त्व बढ़ने लगता है 
ग्ओर आगे चलकर पौराणिक काल में प्रजापति ब्रह्मा का पर्यायवाची शब्द हो जाता है | 
प्रजापति शब्द ईश्वरावतारपरक तथा जीव का बोधक भी है | 

अशिवनो की स्तुति ओर चर्चा वेदों में काफी हुई है। ये देवता आयुर्वेद के अधिष्ठाता 
समझे जाते हैं | 
.. इस प्रकार वेदों में अनेक छोटे-बड़े देवताओं की स्तुति के कारण पाश्चात्य विद्वानों 
का मत है कि बदिक आर्य बहु-देवता-उपासक थे । किन्तु उनकी यह धारणा निमू ल है| 
गौड़जी का. विचार है कि “जो लोग अनेक देवता मानते हैं, वे भी इन सब स्थुतियों 
को पर॒मात्मा-परक मानते हैं, और कहते हैं कि समी देवता ओर समस्त रृष्टि परसात्सा 
की विभूति हैं। इसलिए वे वरुण को जल का देवता, अग्नि को तेजसू का देवता, 
इन्द्र को आकाश का देवता इत्यादि रूप से परमात्मा की शक्तियों के अधिपति को परमात्मा 
के विभूतिरूप ही मानते हैं। जहाँ प्रथ्वी की स्तुति की गई है वहाँ पृथ्वी के ही गुण 
का वर्शन है। प्रथ्ची परमात्मा की सृष्टि और उसीकी विभूति है। एथ्वी की र्ठ॒ति के 
व्याज से परमात्मा की स्तुति की गई है। जो प्रथ्वी की स्तुति नहीं मानते, वे यूक्त के गूढ़ाथ 
को खोलकर परमात्मा की स्घ॒ुति ही ठहराते हैं। ये स्ठतियाँ तथा उसके सम्बन्ध क्री 
प्राथनाएँ उपासनाकाण्ड के अन्तगंत हँ। वेद में भिन्न-भिन्न देवताश्रों के स्तुतिपरक 
मंत्रों में विश्वरूप का वर्णन है। ये सब नाम एक ही श्रात्मा के हैं। अपनी-अपनी 
रुचि के अनुसार भिन्न-भिन्न उपासकों ने परमात्मा के मिन्न-मिन्न रूपों की स्तुति की है | 
एक जगह तो स्पष्टरूप से कहा है--- 


|. 4. | ] | | न, 
इन्द्र मित्रं वरुणमग्निमाहुरथी दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान 


एकं सद विप्रा वहथा वदन्त्यग्निं यम मातरिश्वानमाह: 


( अथर्व ६।१०२८, ऋग्वेद १।१६४।४६ ) 


बदिक देवता २६ 


श्र्थात्‌ एक ही सत्‌ है जिसका वर्णन ज्ञानी अ्रग्नि, यस, वायु आा दि अनेक नामों 
से करते हैं। वह एक सत्‌ परमात्मा है। उसीके लिए. इन्द्र, वरुण, रुद्र श्रादि नास 
प्रयुक्त हुए हैं। एक ही देवता है जो नाना शरीर धारण करता है 


| ; | का] 
पद्मा चस्ते पुरुरूपा बपू ष्यूथ्वा तस्थों ज्यवि रेरिहाणा 


४ | 
ऋतस्य सक्म वि चरामि विद्वान्‌ मह॒द देवानामसुरत्वमेकम्‌ 


(ऋ० २।४४।१४)  - 

ञ्र्थात्‌ एक ही वर्णनीय देवता श्रनेक रूप-रंगवाले नाना शरीरों को धारण करता है | 

वह अपने तीन संरक्षणों से युक्त शक्ति का प्रकाश करता हुआ खड़ा रहता है। 

इस सत्य को जानकर में उसकी परिचयां करता हूँ। देवों में एक ही जीवन-सत्ता का 
प्रदान करनेवाला सत्‌ तत्त्व है | ह 


पुरा-कालीन आर्य गगन, गगनस्थ और गशनगत कार्य तथा प्रथ्वी के ही विशेष 
उपासक थे। इन अदूसुत पदार्थों को देखकर उनका हृदय भक्तिरस से परिपूर्ण हो 
जाता था | उस समय जिन बहुशक्ति-सम्पन्न तेजोमय वस्तुओं का असामान्य प्रभाव और 
उपकारी गुण वे देखते, उनका ही देवत्व और प्रधानत्व स्वीकार कर लेते | 


इस प्रकार यद्यपि ऋग्वेद के ऋषि एक ही ब्रह्म को भिन्न-भिन्न नाम से पुकारते थे 
तथापि वे इतने देवताओं से अधिक काल तक संतुष्ट नहीं रह सके, क्योंकि जिस प्रकार 
आधुनिक शेव यह समसते हुए कि विष्णु शिव से मिन्न नहीं हैं तो भी स्वमावतः अपने 
प्रिय देवता की स्तुति करते समय अन्य देवताओं को भूल-से जाते हैं, ओर अपने 
आराध्य देव को सबसे बड़ा समझने तथा उसका वर्णन करने लगते हैं, उसी प्रकार बेदिक 
आये परमात्मा के किसी विशेष रूप की, अपनी-अपनी रुचि के अनुसार, उपासना 
करते रहे | सुतरां ऋषियों ने ईश्वर को एक ऐसा स्वरूप बताया जो ईश्वर्वाद का 
अद्भ तवाद है. । 

बेंद में कहा गया है कि आरम्भ में एक ही सत्‌ था। उसने कामना की कि मैं जो एक 
हूं, अब अनेक हो जाऊँ (एको5हं बहु स्थाम) । अपनी इसी प्रबल इच्छा से वही एक सत्‌ 
नाना रूपों में प्रकट हुआ | जब वह नाना रूप से प्रकट हुआ तत्र वही अपनी शक्ति 
से विश्व का अधिष्ठाता अथवा नियन्‍्ता वन गया। एक ही सत्‌ नाना रूपों में ढल 
गया | यह पुरुष ही सत्र कुछ है। थ्र्थात्‌ यह सम्पूर्ण विश्व पुरुष का ही रूप है। यह 
सम्पूण विश्व जो भूतकाल में बन चुका था, वत्तमानकाल में बन रहा है और मविष्य- 
काल में बननेवाला है, इस पुरुष का- ही रूप है। इस विराट पुरुष के मन से चन्द्रमा, 
आँख से स्‌य्‌ / सैख- से इन्द्र तथा शअ्रप्नि, आण्‌ से वायु, नामि से शन्तरिक्ष, सिर 
से ग्रूलोक, पाँव से भूमि, कान से दिशाएँ उत्पन्न हुई हैं। इसी तरह अन्यान्य अवयवों से 
अन्य लोकों की उसत्ति की कल्पना की जा सकती है | यह पुरुष सर्वव्यापी है। इसीलिए 
पुरुपसूक्त सें इसे हजारों सिर, आँख, नाक, कान, सुख, बाहु, पैर और जंघावाला 
कहा गया है। आयों ने ऐसे ईश्वर की कल्वना की थी जो सर्वभूतान्तरात्मा है | 


३० विश्वधर्म-दर्शन 


इस प्रकार ऋग्वेद स्वयं कहता है कि भिन्न-भिन्न देवता एक ही विश्वव्यापक सत्ता 
के केवल भिन्न नाम ओर श्रभमिव्यक्तियाँ हैं, ओर वही सत्ता अपनी निजी वास्तविकता में 
विश्व का अतिक्रमण किये हुए है। मंत्रों की भाषा से देवताश्रों के विषय में निश्चितरूप से 
हमें यह पता लगता है कि वे न केवल एक ही देव के भिन्न-मिन्न नाम हैं, किंतु साथ ही 
उस देव के भिन्न-भिन्न रूप, शक्तियाँ ओर व्यक्तित्व भी हैं| वेद का एकदेवतावाद विश्व 
की अह्े तवादी, सर्वदेवतावादी ओर यहाँ तक कि बहुदेवतावादी दुष्टियों को भी अपने 
अन्दर सम्मिलित कर लेता है। और, यह किसी प्रकार भी आधुनिक ईश्वरवाद का 
कटठा-छुँटा ओर सीधा-सा रूप नहीं है । | 


प्श्ष्स दु ्टि से देख * सहज से हे जगा या जा हि हे कि उपनिषदों 
वोदिक आया ने जिस त्वज्ञन दिया उसका तीज ऋणेद के पूक्तों में 
है| विद्यमान था ! कऋण्वेद का स०5 (206 ), दिरिस्यगर्ससूक 
६०/ १२१) तथा भासदी (१०/९ ९६) की ऊँ 'ई को फेथन $) 
ई का नि किया जा सकृत है | क्या न. फे के ऋषि निम्नाहित चुनौती 
के। आज तक कोई संतोषजनक उत्तर देने उसर्थ हो पाया हे 
7 जानता है. और कीन कह सकता है कि कहाँ के वह सृष्टि कैद रे! कहाँ से 
यह आई ? देवगण तो इसके बाद के हे | कौन , पहु लेप यह कहाँ प्रक> हुई ? 
“है क्रिसीके दास नाई गई झअथ १ यह तो 'नता होगा जो अन्तरिक्त से 
गाजी की तरह उसे 2 जता है, अथवा पहें सकते है भी जानता 3 / नहीं ११ 
इन प्रश्न की मति: वेनि हिरण्यगर्भास ७ 5 वैसे भावसय पहन सें है &- ह्म 
क्रिस ने हबिष्‌ के विसर्जन करें ( करमे देवाय दैविषा विधेम 
१०/ १२१) थपि बेदिक आय) ने आरि ; रन्द्र, सोम पूरय, ? दर आदि 
विविध हे ओके गीत गाओे ६ गन्‍्तु उन सबसे दोंने एक ह्ची क्ति देखा वह 
शक्ति एक है हे । विश्रवर्य (३ ने) सिन्न-म्ि पायों से पक रते हैं ऋर्वेद का 
नही स्पष्ट एक्रेजव पद उपनिषदों २ अद्द तवाद क१ ऊँचाई ५ डच गया है जिससे 
अपर भानव-मस्ति उठ पाया है | उपनिषद को ६ तू बेद का 
न्तिम भाग ४ अभिहित / है। इसका अभिष्राय हे क्नि उपनिषद्‌ 
दों मे भतिपादित ज्ञान निषद्‌ की पर। छानबीन गैर खोज के। निच्ोढ़ 
ने मरे वह कौन-सी हे जिसे जान लेने पर प-कुछ लिया जा ता 
है? और 5 भिन्न रीति से व के एक है उत्तर इस भिन्न-भिन्न उपनिषदों २ 
पत्ते हैं कि ३७ अहम? है | यथा नह ही है| ८ वे खा वदं हर (छान्दो 
+/१४/ १) | इससे ऊँछ पद लेत है, इसमें है। रहता है और कर लोय्कर इसमें ६) 
न हो जाता है *त बह्म को जानने २ के सार्थक्रता इसको जे से 


३२ विश्वधर्म-दश न 
मृत्यु पर विजय ग्रास्त की जा सकती है। इसके अतिरिक्त कोई दूसरा उपाय नहीं है (कठ० 
६--१५) | किन्तु ब्रह्म है क्‍या वस्तु ! “यह न तो स्थूल है, न सूक्ष्म; न लघु है, न दीर:; 
न छाया है, न अन्धकार; न वायु है, न आकाश; न स्वाद है, न गन्ध | नेत्र और कर्ण 
वाणी ओर मन, प्राण और सुख, भीतर और बाहर से रहित यह वस्तु न तो किसीका 
भक्षक है ओर न किसीका भश्य ही है (वृद्त्‌० ३/८/८) | तब, यह अद्भुत वस्तु है क्या ?? 
उपनिपद्‌ इसका उत्तर देती है कि “वह तू ही है, में ही ब्रह्म हैँ, यह आत्मा ही ब्रह्म है---- 
अतएव सब्र बातों का सार यही है कि आत्मा को ही पहचानो |?” 

इसी एक विचार को उपनिपदों ने भिन्न-मिन्न रीतियों से, तरह-तरह की मनोरंजक 
अख्य[यिकाशों ओर उदाहरणों से इस तरह समझाया है, उनकी वर्णुन-शेली इतनी 
रोचक और भाषा इतनी ओजस्विनी हे कि संसार के विचारधारा के इतिहास में उसे सर्वोच्च 
स्थान प्राप्त है | जरमनी का प्रसिद्ध निराशावादी तत्वचितक शोपेन हावेर तो आज से प्रायः 
सो वर्ष पहले उपनिषदों के एक भ्रष्ट अनुवाद को देखकर ही इतना प्रभावित हुआ कि उसके 
मुख से सहसा यह उदगार निकल पड़। कि * “श्हो उपनिबद्‌, तुम्ही मेरे जीवन की 
सान्‍्वना हो ओर तुम्ही म्रस्यु में भी सुझे सांत्वना दोगी [? निस्सन्देह -उपनिषद्‌ संसार 
में ज्ञान का एक अक्षय भाण्डार है। भारत की तो सारी दार्शनिक विचारधारा का 
ग्रादिखोत यही है | यदि संहिताओं में हमें सरलहृदय कवियों के और व्राह्मण-अ्न्धों में 
यज्ञीय क्रिया-कलाप में निषुण ऋत्विजों के दर्शन होते हैं तो उपनिषदों में अद्वितीय 
तत्वचिन्तक दाशनिकों से हमारा साक्षात्कार होता है | 


: उपनिषदों की संख्या 
: मुक्तिकोपनिषद्‌ में १०८ उपनिषदों की सूची दी हुई हे जिनका प्रकाशन अदयार- 
लाइब्र री--.(मद्रास) से आठ जिल्दों में श्रीउपनिषदू--ब्रह्मयोगी की टीका के साथ हुआ हे | 
अंग्रेजी अनुवाद भी अलग जिल्‍्दों में प्रकाशित हुआ है । इसके अतिरिक्त उस लाइब्रेरी 
ने प्राचीन हस्तलिखित अन्धों के आधार पर “अप्रकाशित उपनिषद्‌” के नाम से ७१ 
उपमिषदों का प्रकाशन किया है | इस प्रकार हमें १७६ उपनिषदें उपलब्ध हैं; किंन्तु सर्व- 
मान्य और महत्वपूर्ण उपनिपदों की संख्या बहुत कम है। निम्नलिखितश्लोक में दस 
उपनिषदें गिनाई गई हैं ओर इन्हीं की प्रतिष्ठा सर्वमान्य है 

ईश-केन - कठ-प्रश्न - मुण्ड - माण्डूक्य - तेत्तिरि: | 

ऐतरेयश्च. छान्‍्दोग्य॑ बुहृदारएयक॑ तथा ॥ 
गर्थात्‌ (१) ईश, (२) केन, (३) कठ, (४) प्रश्न, (४) मुणए्डक, (६) माण्ड्टक्‍्य, (७) 
ऐतरेय, (८) तेत्तिरीय, (६) छान्दोग्य ओर (१०) वुहृदारण्यक--ये दस उपनिध्दे हैँ | कुछ 
. लोग कौग्वीतकी और श्वेताश्वतर की भी, मुख्य उपनिपदों में, गणना करते हैं | इन उपनिपदों 
के रचनाकाल का अलग-अलग निर्णय करना सर्वथा असम्भव . है। श्रीराधाक्षण्णन के 
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मतानसार इसका रचनाकाल छुठी शताब्दी ईसवी-पूर्व तक माना जा सकता है। 
प्रलचीत उनिय्रदों में दार्शनिक चितन अधिक है। बाद की उपनिषदों में धर्म और“भक्ति 
के भाव आते गये हैं। उत्तरकाल की उपनिषदों में बंदिक उप॑निषदों को गंभीरता 
और विचारों की उदारता नहीं पाई जाती। इनमें अ्रधिकतर दाशनिक न होकर केवल 
धार्मिक अथवा उपासनापरक हैं जो बहुत बाद के धार्मिक सम्प्रदायों का प्रतिपादन 
करते हैं | कक | 
विषय के अनसार अदया र-लाइब्र री (मद्रास) ने निम्नलिखित प्रकार से विभाग किया 
है--[१) दशोपनिषरदू, (२) बीस योग-उपनिषद्‌, (३) चौबीस वेदान्त-उपनिषद्‌, (४) 
चौदह वेष्णुव-उपनिषद्‌, (५) पन्द्रह शैव-उपनिषद्‌, (६) आठ शाक्त-उपनिषद और 
(७) सत्रह संन्‍्यास-उपनिषद्‌ | 
उक्त लाइब्र री ने अ्रप्रकाशित ७१ उपनिषदों का भी वगी करण इसी प्रकार किया है | 
इन अ्रप्रकाशित उपनिषदों में एक अल्लोपनिषद्‌ भ्री है जो मुसलमानों के अल्लाह के विषय 
में है! यह अकबर के राज्यकाल में बनी--ऐसा कहा जाता है। इसी तरह दशोप- 
निषरद्‌ का निर्माण वंदिक काल में ब्राह्मण-अन्थों के बाद ही हुआ ! अनेकों उपनिषतें 
अपने-अपने सम्प्रदायों की मर्यादा ओर प्रतिष्ठा को बढ़ाने के उद्द श्य से मध्ययुग तक भी 
रची गई । । 
उपनिषदों की भाषा बड़ी मनोहर है; परन्तु गृढ़ है। भाव नितानन्‍त ऊँचा है। अ्रतएव 
यह हृदय को आकर्षित करनेवाली है। यही कारण है कि जो कोई इसे पढ़ता है, 
मुग्ध हो जाता है। दाराशिकोह उपनिषद्‌ का भक्त था और उसने कुछ उपनिषदों का 
अनुवाद फारसी भाषा में कराया। उन्‍नीसवीं शताब्दी के आरम्भ में इसी फारसी से 
लेटिन में अनुवाद हुआ ओर शीघ्र ही यूरोप में उपनिषदों की प्रसिद्धि हो गई | अंग्रेजी में 
उपनिषदों के अ्रनेक अनुवाद हैं जिनमें, मेक्समूलर एवं हा म के 'अनवाद उल्लेखनीय हैं | 
अब तो प्रायः भारत की सभी भाषाओं में मुख्य उपनिषदों के अनवाद हो चुके हैं । दशोप- 
निषद्‌ पर मसिन्‍न-भिन्‍न आचार्यों ने अपना-अपना भाष्य लिखा है और खींचतान की है । 
उपनिषदों में एक ही सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है; किन्तु हठधर्म ने विभिन्‍न टीकाकारों 
को, श्लोक अथवा वाक्य के सीषे-सादे अ्रथों का अनर्थ करने पर लाचार कर दिया | हम संकी- 
णंता और पक्षपात को हृदय से निकाल देने पर ही विभिन्‍न आचार्यों के सिद्धान्तों का उचित 
सम्मान कर सकेंगे ओर उपनिषद्‌ की गूढ़ शिक्षा को हृदयज्भम करने में समर्थ होंगे | 
समस्त उपनिषदों में केवल ईंशोपनिषद्‌ मंत्र-उपनिषद्‌ है अर्थात्‌ शक्‍्ल-यज्बेंद का 
चालीसवाँ काण्ड है। अन्य उपनिषद्‌ वेदान्तर्गत ब्रह्मसम्बन्धी भावों का विस्तार है। 
ईशोपनिषद्‌ में केवल १८ मंत्र हैं; किन्तु सब महत्त्वपूर्ण हैं। अतएव यहाँ हम ईशोपनिषरद 
की विशिष्ट व्याख्या करेंगे। स्थानामाव के कारण अन्य सुख्य 
रूप से प्रकाश नहीं डाल सकते | । 
[१] इशोपनिषद्‌ में शानकर्सससुच्चयवाद का वीज पाया जाता है। आत्म-कल्याण 


लिए. शान और कर्म दोनों की आवश्यकता है। गीता के निष्कामकर्म का मूल भी यही 
उपनिषद्‌ है। 


पनिषदो' पर सम्यंक्‌ 
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प्रथम तीन मंत्रों में पाँच कत्त व्यों का विधान किया गया है जिनको आचरण में लाने 
से ही व्यक्ति ब्रह्म-विद्या में प्रवेश करने का अ्रधिकार प्राप्त कर लेता है | 

(क) ईश्वर को प्रत्येक स्थान में मोजूद समझना ग्रथात्‌ यह समझना कि सारा संसार 
इश्वर से भरपूर है | ईश्वर इसके अन्दर, बाहर--.हर जगह विद्यमान है | मनष्य पापाचरण 
के लिए, सदेव एफ़ान्त स्थान खोजता है; परन्तु यह विश्वास होने पर कि ईश्वर हर 
जगह है, पापाचरण के लिए एकान्त स्थान मिल ही नहीं सकता। इस सम्बन्ध में 
उदू' के एक कवि ने कहा है-- 

जाहिद * शराब पीने दे मसजिद में बैठकर । 
या वह जगह बता कि जहाँ पर खुदा न हो ॥ 

( ख ) संसार की समस्त वस्तुओं को भोगते हुए यह भावना रखना कि सब वस्तुएँ 
ईश्वर की हैं; भोक्ता का इनमें सिफ प्रयोगाधिकार है। प्रत्येक प्रकार के भोग की 
आज्ञा दी गई है, परन्तु इन भोगों के साथ एक शर्त यह है कि मनुष्य. इन प्राप्त मान्य 
पदार्थों को ईश्वर का समझकर भोग करे; उनमें अ्रपना प्रयोगाधिकार समझे, किन्तु 
उनसे ममत्व न जोड़े, क्योंकि संसार के समस्त द:खों का मूल ममता है | 


(ग) किसीका धन या स्वत्व नहीं लेना, अर्थात्‌ जो हमें नियमित रुप से प्राप्त 
हो उसीपर संतोष करें और उसीमें आनन्द सनावें; दूसरे के पदार्थों की अमिलाबा ने 
करें | संसार में अशान्ति का मूल कारण किसी व्यक्ति या जाति का स्वत्व छीना जाना 
अथवा स्वतन्त्रता में बाधा दिया जाना ही होता है। 


(घ ) कत्तव्य समझकर और फल की आर्काँज्षा से रहित होकर सदेव कर्म करना | 
मनुष्य को उचित है कि सत्‌कर्म करता हुआ सौ बरस जीने की इच्छा करे | इसका सारांश 
यह है कि जो लोग सर्वव्यापक परमात्मा को सब जगह देखने में, असमर्थ हैं उन्हें बसी दुष्टि 
प्राप्त करमे के लिए पहले अन्तःकरण को निर्मल बनाना पड़ेगा ओर यह बनेगा निष्काम - 
कर्म करने से। कर्मों के बन्चन को मिटानेवाला' अगर कोई कर्म है तो वह निष्कास 
कर्म ही है। इस उपाय के अतिरिक्त कोई दूसरा ऐसा उपाय नहीं जिससे साधक कर्मो 
के चक्कर से बच सके | 

(ढ ) अन्तरात्मा के विरुद्ध कार्य न करे। चरित्र-निर्माण करने का मुख्य साधन 
भी यही आत्मप्रेरणा है। चरित्रवान हुए विना मनुष्य अध्यात्म-जगत्‌ में प्रवेश नहीं कर 
सकता | तीसरे मंत्र में जो आत्महन? शब्द आया है उसका तात्पर्य हैे--आत्मा को न 
पहचाननेवाला । उपनिंषदों के मत में वस्तुतः आत्मा नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्त है। 
अ्तएव अज्ञन के पर्दे के कारण जिनके चित्त में काम, क्रोध, लोभ भरा हे वे 
आवागमन के चकर में पड़े रहते हैं और वे ही आत्मा का हनन करनेवाले हैं। 

चौये से आठवें मंत्र तक ब्रह्म-विद्या-सम्बन्धी मुख्य सिद्ध।न्तों का वर्णन है | जिस आत्मा 
के हनन की बात तीसरे मंत्र में आई है, वह क्या चीज है ? उसका स्वरूप क्या है? 
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इसके उत्तर में उपनिषद कहती है कि यद्यपि सम्पूर्ण इन्द्रियों की. अपेक्षा मन की गति 
तीवतर है तथापि आत्मा की गति उससे भी अधिक तीव्रतर हे। मन को तीत्रतर 
गति से अ्रभीश स्थान पर पहुँचाना पड़ेगा; किन्तु आत्मा के लिए यह बात लागू 
नहीं है, क्योंकि यह तो सर्वव्यापकः होने के कारण सब जगह पहले से ही विद्यमान है । 
आत्मा चलती भी है और नहीं भी, दूर भी है ओर अति निकट भौ; इसी प्रकार वह 
सम्पूर्ण विश्व के भीतर और बाहर भी है। तालये यह कि जिनको दुष्टि में आत्मा (ईश्वर) 
गमनशील है. उनसे तो दूर है; क्योंकि वे तो ईश्वर को सुदूर स्वर्ग में स्थित समभते हैं | 
किन्तु जो उसे सर्वव्यापक, अ्रगमनशील मानते हैं, उन्हें तो वह सबंत्र ही प्रास है। एक ही 
आत्मा सारे पदार्थों के बाहर-भीतर सब जगह रमी हुई है। फ़लतः सारे प्राणी उसीके 
सावभौम गर्भ में समाये हुए हैं। जो साधक इस तत्त्व को द॒ष्टि में रखकर सबमें अपनी 
आत्मा को और अपनी आत्मा में सबको देखता है, भला वह क्योंकर किसीसे घुणा कर 
सकता है ! ज्ञानी पुरुष एक ही आत्मा को सम्पूर्ण प्राणियों में ओत-प्ोत समझकर 
' अपने से भिन्न किसीको नहीं समझता। अतएव उसे शोक ओर मोह केसे उत्पन्न हो १ 
जब सब-कुछ अपनी आत्मा ही है तब किसके कृत्य से शोक होगा ओर मोह कहाँ पैदा 
होगा ? वह आत्मा सब-व्यापक, बल-स्वरूप, निर्विकार, निराकार, सब श्ञ, दीप्तिमान , 
निर्मल, पापरहित, सर्वद्रष्टा, सबके ऊपर और अपने-आप ही होनेवाली है। इस आत्मा को 
जो जान लेता है वह समस्त चराचर जगत्‌ में ब्रह्म के सिवा कुछ नहीं देखता। इसी 
अवस्था को प्राप्त कंरने पर साधक जीवन्मुक्त हो जाता है। और इसी अवस्थावाला 
मनुष्य मरने पर आवागमन के बन्धन से मुक्त हो जाता है। 

नवें से सोलहवें मंत्र तक मनुष्य के कर्तव्य का विधान किया गया हे जो ब्रह्म- 
विद्या का साधन है। कहा है कि जो सकामभाव से यज्ञ, पूजा, दान, धर्म आदि करते हैं वे 
प्रगाह अन्धकार में प्रवेश करते हैं। उसका भाव यह है कि निष्कामकर्म में ही वह 
शक्ति है कि अ्न्तःकरणु को निर्मल करके उसे आत्म-दर्शन-योग्य बना दे। सकाम कर्म 
वासनात्मक होने के कारण मनुष्य को नीचे ही गिराते जाते हैं। अज्ञान में जो पाप करें 
वे उदारफलोपभोग के अधिकारी हैं; किन्तु जो जान-बृककर पाप करें वे तो पूर्ण दण्ड 
भोगने के पात्र हैं | 

मौखिक शान परस दर्दशा का कारण होता है। जबतक विशुद्ध ज्ञान नहीं होता 

तबतक मुक्ति होना असम्भव है, परन्तु यदि मोखिक ज्ञान कर्म का सहयोग प्राप्त करके 
अपने मार्ग में अग्रसर हो तो वह निस्सन्देह अमरत्व प्राप्त करनेवाला होगा। मोक्ष 
का द्वार धन, ऐश्वर्य, भोग, विलास आदि से बन्द रहता है। यदि मोज्ञ पाना चाहो 
तो भोगों को हटाकर सोक्षु के साधन करने पर सत्य-स्वरूप देखोगे | 

उपासक सूयदेवता से कहता है कि चूँकि ब्रह्म का सुख पलोभात्मक पदार्थों अर्थात्‌ 
साया से ढँका हुआ है, अ्रतः हे मेरे उपास्य देव, आप उसे हटा दीजिए. जिससे में ब्रह्म 
का साक्षात्कार कर सकू | है सूसदेव ! आपका जो अत्यन्त कल्याणात्मक सुन्दर रूप 
है, वह मेरा हे--अ्रर्धात्‌ आपमें और मसममें कोई भेद नहीं है। यहाँ तादात्म्य के 
कारण उपात्य और उपासक में अभेद दिखाया गया है । उपासना की अन्तिम अवस्था 
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यही है। इसमें भेदभाव रह ही. नहीं जाता | इस अवस्था को प्राप्त होने पर उपासक 
सोडहम! का अनुभव करने लगता है | 

। सन्रहवे में एक महत्त्वपूर्ण परीक्षा की बात कही गई है और अन्तिम अठारहवें 
मंत्र म॑ प्रश्स से सफलता की प्रार्थना की गई है | क्‍ 

उपासक कहता हे--हे मन, सावधान ! अन्तिम समय है। अतः इस समय तू 
इधर-उधर न भटक, ओम? नामक ब्रह्म क स्मरण कर । अपने अच्छे कर्मों का स्मरण 
कर। यदि तू इस समय सेमल गया तो सब्र बन जायगा। अनन्‍्धों में कहा है कि 
अन्तकाल में मनुष्य जेसा ध्यान करेगा बेसा ही बन जायगा | बात भी ठीक है। जिस 
समय मरणु-काल आता है उस समय मनुष्य की सारी इू््रियाँ निश्चेष्ट हो जाती हैं 
ओर सुध-बुध जाती रहतो है। उस अतीव क्लेशमय समय में वही व्यक्ति ईश्वरानुचिन्तन 
कर सकता है ओर उसीके मुख से ओम या ईश्वर का अन्य नाम निकल सकता है 
जिसने आजीवन वहीं किया हो। जो उपनिषद्‌ में कहे गये पूर्वोक्त कर्त्त॑व्यों का 
पालन करेगा वही ओम का स्मरण करते-करते संसार से विदा होगा | क्‍ 

अन्त में उपासक अग्नि से प्रथना करता है---'हे अग्नि ! तुम हमें कर्मफलोपभोग 
के लिए अच्छे मार्ग से ले चलो | हमारे वश्चनापूर्ण पापों का नाश कर दो | हम तुम्हें 
अनेक नमस्कार करते हैं। 

[२] केन-उपनिषद्‌ के अनुसार आत्मा मनुष्य की इन्द्रियों को उनके विषयों की 
और नियोजित करती है | आत्मा अशेय ओर अनिर्वचनीय है | ब्रह्म का वर्णन वाणी-द्वारा 
नहीं किया जा सकता | मन उसका सनन नहीं कर सकंता | आँखें उसे देख नहीं सकतीं । 
कान से वह सुना नहीं जा सकता। इस उपनिषद्‌ के अन्तिम भाग में कथा के रूप में 
बतलाया गया है कि किस प्रकार श्रग्नि, वायु ओर इन्द्र ने यज्ञरूपधारी ब्रह्म को जानने का 
प्रयत्न किया और असफल होने पर भगवती उमा ने इन्द्र को ब्रह्मज्ञान दिया | 

[३] कठ-उपनिषदू में नविकेता और यस की कथा के द्वारा आत्मा और ब्रह्म की 
व्याख्या की गई है। यह कथा लोकप्रसिद्ध है। यम से नचिकेता ने आत्मा की 
अमरता के विषय में उपदेश देने की प्रार्थना की। यम ने उदाहरण देकर आत्मा का 
विवेचन करते हुए कहा--- 

आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर रथमेव तु। 
बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः अग्रदसेव च।। 
( अध्याय १, वलल्‍ली ३, श्लोक २ ) 
उत्तिष्ठ। जाग्रत प्राप्य वरा न्निबोघत । 
ज्ञुसस्थ धारा निशिता दुरत्यया दुग पथस्तत्कवयों बदन्ति ॥ 
ह (ञअ० १, वलल्‍ली ३, श्लोक १४ ) 
अर्थात्‌ श्रात्मा को - रथी जानो, शरीर को रथ समझो । बुद्धि को सारथि जानो शोर 
मन को लगाम समझो | उठो, जागो ओर श्रेष्ठ पुरुषों के समीप जाकर ज्ञान ग्राप्त करो। 
जिस प्रकार छरे की धार .तीक्ष्ण और दुस्तर होती है उसी ग्रकार ब्रह्म तक पहुँचने 


क्फ्ञा्‌ मार्ग दुर्ग हे । 


उपनिषद्‌" १७ 
'| अश्नोष हू भें हे वास-परायण र ऋषि 'रिल्न-परमेश्वर 
ऊ जिज्ञासा से पि '* केबि के परत पहउ " लोगों ने हि . छे। परन पूछे __ 
( के ) जिससे पम्पूर्ए जरा वि नानारूपों ३ उत्पन्न होते हैं, जो श्नका 
पनिश्चित परम रण है, बह कौन है. 
(ज) गाणियों के को धार नेवाले कुल कितने देवता हैं? उनमें के 
'न-कन रसकी अक्राशित नेवाले है # उन सक्तो न्यन्त श्रेष् बे है? 
(.) आर किससे ने होते हैं ? “शरीर में क्षेसे +वेश करते है 
वे अपने शो विभाजित करके क्विस आर शरीर हे स्थित रहते हैं । ररोर को छोड़कर 
रे शरीर में जाते सम ते किस अकार निकलते है लि ज 
कंस पक रण करते हे » शेन्द्रिय दि आध्यात्ि को क्रिस 
“कार धारण कर३ 
(4) गाह 'पद्राी। के समय इस सन 4-शरीर # ... ले देवता में से कोन-कौत सोते 
हें ? कीन-कौन जापा3 उप्न-अवस्था _ ईनमें से क्ैक 3 / के! घरनाओओ को 
रेखता हता है? 2 7 में सुस्त का अचुभव किसको होता है ९, ये सक-क्षे-स 
“तो सर्वभाव हे किसमें स्थित हे थांत्‌ किसके आश्षित है: 
3) जो नजुध्य आजीव प ओऑंकार के! भत्नी भाँति उपासना पाहे, उसे उः 
उपासना के 5र किस लोक की यापवि होती है, झ्था उसक। क्या ले मित्रता है 
(प) सो विला परुष अह है और ३ क्या है 
(४ | मर >-उपतनिषद तीन उण्ड्कों या यों में लिकस- 3 भाग में ८ 
और वेदों ३ .। हैं। उसे भाग में बह ऊ। स्वभाव ञौ विश सस्न्ध 
कट क्रिया गहै। उसे के अन्त / ते।सरे पाप > +#/ आप के गधन बताये 
रेस उपनिष पू में बहन. गन के विषय में कह है 
भियते * रपयन्थिरिज सस्ते सवेसंशया: , 
त्ीयन्ते चार्य फेसाणि पशस्मिन्दटे “पवरे ॥२३, 
धान न्द्माना: पयुद्रेरत छ्न्ति पे विह। । 
/ विद्ठा परुपादिशुक्त: एत्परपुतपते "व्‌ ॥३/२/७ 
गर्था के पूर्ण आन हो जाने पर हदेय क २ जल है, सभ+) पेशय दर 
हे जाते है ओर कठग्ो शव हो जाता हे । 
जिस पकार "हेती नदिया अपने नाम और रूप की खोकर उद में आर पे है जाती 
हैं, उसी पकार विद्वन पास और रूए पे छ्ट गरा पाकर द्व्यि पुरुष सनम ले 
ही जाता है| 
(] अारड्क्य-उप ३ में अलझआता. विधयक विवेचन मिलता है. इससे 
में या त्रत्मा क) " अवस्थाहँ: ताई गई 2 है गया है ओम ७; 
!उ और म कस न आत्म कै) जायत्‌, स्वच्त ओर <ति अवस्था का गोत है और 
श्र औमू शब्द उसकी जौ अवस्था ३. व्‌ विकारह+ यद्द तावल्था का सक्रेत 
फेरता हे 


श्८ विश्वधर्म-दर्शन 


[७] तत्तिरीय-उपनिषद्‌ के दो भाग हैं--शिक्षावल्ल्री और ब्ह्यानन्दवल्ज्ी ! 
शिक्षावल्ली में शिक्षा--ब्रणु, स्वर,मात्रा, बल इत्यादि--के विषय में बताया गया है और 
वेदों के अध्ययन, ओम के चिन्तन तथा! पवित्र जीवन का चित्रण करके उपनिषद की 
शिक्षात्रों को अहण करने की योग्यता निर्धारित की गई है। ब्रह्मानन्दवल्ली में ब्रह्म के 
व्यक्त रूप का दिग्दशन करांया गया हे जिससे विश्व की उत्पत्ति हुई हे | 


[८] ऐतरेय-उपनिषद्‌ की शेली अ्रधिक स्पष्ट हे। इसके प्रथम अध्याय में विश्व की 
उत्पत्ति का वन किया गया है | रष्टि के पहले केवल आत्मा थी, उसने लोकों की - सृष्टि 
करने की बात सोची। दूसरे अध्याय में--जन्म, जीवन और मृत्यु--मनुष्य की तीनों 
अवस्थाओं का वणन किया गया हे। तीसरे अध्याय में आत्मा को प्रश्ञानरूप बताया 
गया हे । प्रज्ञान ही ब्रह्म है | 

[६] छान्‍्दोग्य-उपनिषद्‌ के:प्रथम,दो अध्यायों में साम और उद्‌्गीथ . (सामगान) के 
रहस्यों की व्याख्या की गई है। दूसरे अ्रध्याय में. ओम्‌ की उत्पत्ति दी गई है। तीसरे 
अध्याय में पू्त्रह्म के स्वरूप का वर्शन तथा उसको प्राप्त करने के उपाय बताये गये हैं | 
चौथे अध्याय में जनश्रुति और रेक्‍्व तथा सत्यकाम की कथा मिलती है.। पाँचवें अध्याय 
में प्राण, वाक , चक्ष, श्रोत्र और मन की उपयोगिणे पर प्रकाश डाला गया है। 
इसमें इनकी पारस्परिक स्पर्धा पर प्रजापति के न्याय करने का विवरण मिलता है| वाक 
चक्ष, शोत्र इत्यादि ने बारी-बारी से शरीर को छोड़कर देखा कि उसका काम चल जाता है 
किन्तु ज्यों ही प्रशण शरीर छोड़ने को उद्यत हुए कि अन्य सभी के छुक्‍्के छूट गये। सबने 
पग्राणों की श्रेष्ठता स्वीकार कर उनसे न जाने की प्रार्थना की। आगे चलकर इसमें श्वेतकेतु 
ओर उसके पिता ने जो मरणोत्तर-अस्तित्व-सम्बन्धी शिक्षा राजा प्रवाहण से ग्रहण की थी, 
उसकी कथा हैे। अध्याय के अन्तिम भाग में अश्वपति, ओपमन्यव, सत्ययज्ञ, इन्द्र- 
द्युग्न, जनक, बुडिलका तथा उद्दालक के संवाद में आत्मविषयक -चिन्तनाश्रों का वर्यन 
है। यह विषय शतपथब्राह्मण १०-६-१ में मी है। छठे अध्याय में श्वेतकेतु की कथा 
है | ऋषि अरुणि ने अपने पुत्र श्वेतकेतु से वट्वृक्ष॒ के फल को फोड़ने के लिए कहा । उसमें 
से अनेक नन्‍हे-नन्‍्हे बीज निकले | पिता ने.उनमें से एक बीज को फोड़ने की आज्ञा दी। 
उसके फोड़े जाने पर पुत्र से पूछा.कि ठुम इसमें क्‍या देखते हो? पुत्र ने कहा कि 
मुझे कुछ भी नहीं दिखाई देता है | पिता ने अपने पुत्र को समझाया कि जिस बीज के 
भीतर तुम्हें कुछ भी नहीं दिखाई देता है उसीमें महान वट्बृक्ष है। इसी प्रकार ब्रह्म में 
सारा चराचर विश्व निहित हे, फिर भी प्रत्यक्ष रूप में ब्रह्म दिखाई नहीं देता । सातवें श्रध्याय 
में नारद ने सनत्कुमार से ब्रह्मशान की शिक्षा ली है। अन्तिम अध्याय में व्यक्ति और 
परमात्मा (ब्रह्म) का विवेचन किया गया हे ओर परमात्मा को पाने का उपाय बताया गया 

इसी उपनिषद में भगवान कृष्णु को हम ऋषि घोर-अंगिरस के यहाँ अध्ययन करतें 
पाते हैं। घोर-अंगिरस सामवेदी पर्डित थे। अतणव गीता में कृष्ण ने बेढों में अपने को 
सामवंद कहां ह | 

[१०] बृहृदारण्यक-उपनिषदू सब उपनिपदों से आकार में वड़ी है। इसके आरम्भ में 
अश्वमेंघ” की व्याख्या की गईं अश्व के अंग-प्रत्यंग के निरूपय में विश्वरूप का 


उपनिषद्‌ .. है 


संतुलन किया गया है। आगे चलकर ब्रह्म, सृष्टि तथा आत्मा की एकता दिखाई 
गई है | इस उपनिषद्‌ में ब्रह्मशान की शिक्षा वाद-विवाद-ह्वारा दी गई है। प्रथम गा 
गाय और राजा अजातशत्रु का है। अजातशत्रु ने कहा कि जिस प्रकारश्रा्ं से 
चिनगारियाँ छिटकती हैं. उसी प्रकार ब्रह्म से प्राणिमात्र निकलते हें अहम सर्वोच्च और 
एकमात्र सत्य है। दूसरा प्रसिद्ध संवाद याशवल्क्य और उनकी पल्ी मेत्रेयी का है। मंत्रेयी 
घन की इच्छा न कर अमर होने का उपाय पूछतो है। महषि ने अनेक उदाहरण द्वारा 
ब्रह्म की सर्वमान्यता को समकाया। तीसरा संवाद राजा जनक की समा में होता है| 

जब्र राजा ने सबसे अधिकब्रह्मशानी को सहख गोएँ देने का वचन दिया तब्र याशवल्क्य ने 
प्रश्नकर्ताओं की शंकाओं का समाधान कर उन गौओ' को प्राप्त किया। प्रश्नकर्ताश्रों में 
देवी गार्गी का ब्रह्मतान औरों से बहुकर था। उसने विभिन्न लोकों ओर कालों के आधारों: 
के विषय में अनेक प्रश्न पूछे । चोथे और पाँचवें संवांद जनक और याशवल्कय में हुए. | 

राजा को ऋषि ने ब्रह्म का स्वरूप समकाया। पाँचवें अ्रध्याय में प्रजापति ने, 

अपनी तीनो' संतानों--देवों, मनुष्यों तथा असुरों--को शिक्षा दी है। छुठे अध्याय में 

छान्दोग्य-उपनिषद्‌ के पाँचवें अध्याय की दोनों कथाएँ दी गई हैं । उपनिषद्‌ के अन्त 

में महत्त्व प्राप्त करने के लिए आवश्यक हवन का विवरण दिया गया है और विद्वान , 

सच्रित्र एवं वीर पुत्र पाने के लिए यथोचित भोजन की उपयोगिता बताई गई है। 


[११] श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ दस उपनिषदों के बाहर है। किन्तु कौषितकी-उपनिषद्‌ 
के साथ-साथ इसकी भी प्रतिष्ठा है। इस उपनिषद्‌ ने सांख्य और वेद/न्तदर्शन की 
अमिन्नता दिखाने का प्रयत्न किया है। इस उपनिषद में ब्रह्म और आत्मा के रहस्य का 
स्पष्ट विवेचन है तथा अधिक-से-अधिक उदाहरण द्वारा विषय को सुबोध बनाया गया 
है| ईश्वर के रुप की सुन्दर कल्पना की गई है | जैसे--.. 


ते स्री त्व॑ पुमानसि त्व॑ कुमार उत वा कुमारी । 
त्व॑ं जीणों दण्डेन वश्नसि त्वं जातो भवति विश्वतोम्ुखः ॥ 
--४ [३ 
एको देवः सर्वभूतेषु गृह: सर्वव्यापी सर्वभतान्तरात्मा। 
कर्माध्यक्ष: स्वभूताधिचासः साक्षी चेता केवलो निगु शश्र॥ 
छा 7 « 
अर्थात्‌ तू त्री हे, तू पुरुष है, तू ही कुमार है या कुमारी है और. तू ही वृद्ध होकर 
दए्ड के सहारे चलता है तथा तू ही उत्तन्न होने पर अनेकरूप हो जाता है |---समस्त 
प्राणियों में स्थित एक देव है । वह सर्वव्यापक, समस्त भूतों की अन्‍्तरात्मा, कर्मों का 


अधिष्ठाता, समस्त प्राणियों में वसा हुआ, सबका सा की, सचको चेतनत्व प्रदान 
करनेवाला, शुद्ध ओर निर्गण है | 


इस उपनिपद्‌ में दद्ध को ग्रधानता दी गई है, और उसमें परमात्मा से तादात्म्य 
किया भया है। कहा है--'एको हि रुद्रो न द्ितीयाय तस्थु:? । 


४० विश्वध्-दर्शन 


[१२] कोपीतकी-उपनिपद्‌ गे आरम्भ बड़े मनोर॑जक ढंग से डशा हं। क्रपि अरुणि 
राजा चित्र से ब्रह्म का उपदेश लेने गये। चित्र ने उनको पमक्ाया कि भरने के पश्चात्‌ 
कुछ लोग अपने श्रच्छे कर्मों के बल से ब्रह्यलोक चले जाते हैँ श्रोर ब्रह्ममय हो जाते हें । 
कुछ लोग स्वर्ग या नरक में जा पड़ते हैँ और शेव पुन; मर्च्यलोक में कमानुसार जन्म 
लेते हैं। दूसरे अ्रध्याय मे अहा को प्राणुरूप बताया गया है| इस ग्राणरुपी ब्रह्म का 
दूत है मन, चक्नु रक्षक है, थ्रोत्र द्वारपाल है और वाणी दासी है। जो मनुष्य मन, 
चक्ु, थ्रोत्र इत्यादि के इन रूपों को गानता है वह इन्द्रियों पर अधिकार रखता है | 
तीसरे अध्याय में प्रज्ञा को _गिरुप बताया गया है | प्रज्ञा से ही पत्य-संकल्य सम्भव है| 
चौथे अध्याय में गाग्य काशी के राजा अजातशत्रु के समक्ष ब्रह्म का विवेचन करते हैं 


ऐसी कथा इहंदास्एयक-उपनिपद्‌ में भी आई है । 


40 


क्र 
॥। 
) 


आठवाँ परिच्छेद 
वेदाड़ 


रण व्यवहार में श्रत्ति से धे 2 अझ्ण और उपनिषद्‌ का दोछ होता है और 
है अंथ वैदिक साहित्य समझे जाते हैं। इनका संक्षेप विवेचन हम कर जुके हैं। स्मृति 
से(१) वेदाज़, (२ 2 इतिहास, (३ / एराण , (७) धर्मशासत्र और ( ५ ) नीति के 
सभी अंथ समझे जाते है। स्मृति शब्द का वापक प्रयोग है। अनेक विद्वान वेदाज्ञ को 
वेदिक साहित्य में सम्मिलित करते हैं | अतएव यहाँ वेदाह्ल की उपयोगिता पर प्रकाश 
डाला जाता है | क्‍ . 
ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, त्यों-त्यों वैदिक साहित्य की जटिलता भी पढ़ती गई 
ओर उसका उसकना कठिन हो गया ! अश्ष-याग का इतना विस्तार हो गया था कि 
उसे याद करने के लिए छोठे-छोटे अंथों की आवश्यकता प्रतीत हुईं। इसलिए धामिक 
सिद्धान्तों को, ओर विशेष कर कर्मकाणड से पत्जद्ध सिद्धान्तों को, >ऊक नया साहित्यिक रूप 
दिया गया। अर्थ और विषय का सष्टीकरण करने के लिए कुछ नवीन अंथ रचे गये | 
इनसे वेदों के अध्ययन + सहायता भी मिलती थी। अत; इन्हें वेदाज़ कहा जाता हे 
इनकी रचना सूत्र-शैली मे हुई थी। गागर में सागर भरने के सिद्धान्त के अनुसार 
कैस-से-कस शब्दों में अधिक-से-अधिक झथ व्यक्त करने के विचार से छोटे-छोटे वाक्यों में 
“हलवपू् विधि-विधान पकेट किये गये। थे सारगभित वाक्य ही सूत्र कहलाते हं। 
अपनी संत्षित्त शल्ी के लिए यह विश्व-साहित्य में अपने ढंग का 5क अनूठा साहित्य 
है। सूत्रों कप रचना बची विलक्षण है | छोटे-छोटे वाक्‍यों के द्वारा विपुल अ्थों 
के प्रदर्शन का सयत्न किया गया हे। 
वेद के अंग अर्थात्‌ सह्ययक साहित्य संख्य। में छः हें-( ५ ) कल्प 


आ" 


( ३ ) व्याक प्ण, (७) नरक्त, (५ ) छन्द तथा ( ६ ) ज्योतिष । इनका वर्णन इसी 


६१ | कल्प केल्पसूजों के दारा केमकांण्ड तथा पसशाशत्र से सम्बद्ध विपयों का 
विस्तृत विवेचन किया जाता है। “हे तीन विभागों में विम फे किया गया है-_ 


४२ विश्वधम-दर्शन 


( क) श्रीतसृत्र, ( हा ) श्यसत्र ओर (ग ) धर्मसूत्र | श्रौतसत्रों में बेडिक यज्ञ-सम्बन्धी 
मकयड का बर्शन है, गरह्मस॒जरों में गहस्थ के दैनिक यज्ञ आदि का और धर्मसत्रो में 
सामाजिक नियम आदि का विवेचन किया गया हैं | है 
हि आई / श्रीतसूत्र-- श्रीत का श्र्थ है श्रुति ( वेद ) से सम्बद्ध कर्म-काएड | अतः श्रौत- 

पत्र में शति-कर्सो का विधान है । इनकी संख्या १७ है। इनके द्वारा भारत की प्राचीन 
उज्ञ-पद्धाति का अच्छा परिचय मिलता है। ऋग्वेद के दो श्रौतसूत्र हैं--शांखलायन और 
आश्वज्लायन | इन दोनों में श्राश्वलायन अधिक पुराना मालूम होता हे। सामवेद के 
तीन श्रीतयत्न--मशक अथवा आर्पेय, लाइयायन और द्राह्मयण प्राप्य हैं | शुक्ल-बजुर्वेद 
का एक कात्यायन और क्ृष्ण-बजुर्देद के छः श्रौतसूत्र--आपस्तम्ब, हिरण्यकेशिन , 
बधायन, भारद्वाज, सानव और वैखानस--आप्य हैं। अ्रथर्ववेद्‌ का एकमात्र औतसूत्र 
वंतान है | | 

[२ | गृह्मसूत्र-ये सूत्र श्रोतसूत्र के बाद के सालूम पड़ते हैं। इनमें जन्म से मरण 
तक किये जानेवाले समस्त पारिवारिक संस्कारों का वर्णन हे | इन संस्कारों का अनुष्ठान 
सानव-जीवन के विभिन्न महत्वपूर्ण अवसरों पर प्रत्येक हिन्दू-शहस्थ के लिए आवश्यक 
समझा जाता था। इनमें चालीस संस्कारों का वर्णन है जो मानव-जीवन के विभिन्न 
सहत्त्वपूर्ण अवसरों पर किये जाते थे। इनसें पञ्च महायज्ञ, पाकयश्श्राद्धा आदि, का भी 
समावेश हो जाता हैं । इन अ्न्‍्धों के अध्ययन से प्राचीन भारतीयों के गाहसस्‍्थ 
आचार-विचार तथा विभिन्न प्रान्तों के रीति-रिवाजों का विशद्‌ परिचय सिलता हे। 
शाइलायन तथा आश्वलायन गह्मसूत्र ऋग्वेद के हैं। शुक्ल-यजुर्वेंद का पारस्कर और 
क्ृष्ण-यजुर्वेंद के आपस्तम्ब, हिरण्यकेशिन्‌ , वौधायन, सानव, काठक और वेखानस सूत्र 
हैँ। सामवेद के ग्रह्मसत्र गोमिल और खादिर हैं तथा अथववेद का कोशिक श्ह्यसूत्र है | 
गोमिल ग्रह्ययूत्र पाचीनतम समझता जाता है | 

(ग) घधर्मसूत्न--इन सत्रों सें सामाजिक जीवन के संचालन के लिए. नियमों का 
विवेचन किया गया हैं| इनमें धर्म की विवेचना, वर्शाश्रम-व्यवस्था, राजा-प्रजा के कर्तव्य, 
विवाह के भेद, दायभाग की व्यवस्था, स्त्रियों का स्थान, निषिद्ध-मोजन, शुद्धि, प्रायश्चित्त, 
न्यायालयादि के व्यवहार आदि विषयों का प्रतिवादन किया गया है। इन्हीं धर्मसुत्रों के. 
आधार पर बाद में स्मृतियों का निर्माण हुआ, जो श्रांज भी हिन्दू-समाज के लिए मान्य 
हैं। वेद-शाखा से सम्बन्धित धर्मयूत्रों में केवल तीन--आपस्तम्ब्, हिरश्यक्रेशिव्‌ और 
बौधायन--प्राप्य हैं| इनके अलावा गौतमधर्मसूत्र और वसिष्ठवर्मसूत्र भी सूत्र-मन्थ माने 
जाते हैं ; क्योंकि इनमें भी सूत्रों का ही उपयोग किया गया हैं । इनके अलावा एक 
वैखानस धर्मयूत्र भी है। गह्मसूत्र और धर्मसूत्र को 'स्परति? भी कहते हैं । | 

इन सूत्रों के अतिरिक्त एक प्रकार के सूत्र और भी हैं जिन्हें शुल्व॒ कहते हैं। 
इनका सम्बन्ध श्रौतसत्रों से ही है। शुल्त्र का अर्थ है मापनेवाला डोरा.। इन सूत्रों मे 
यज्ञ. की वेदियों के लिए उपयुक्त स्थान घुनने, उनकी साप करने तथा उनकी 
निर्माण-प्रणाली आदि का विस्तार से वर्णन है। ये सत्ग्रन्ध भारतीय ज्यामिति के 
ग्राचीनतम अन्ध हैं । 


ह 


वेदाडु ४ 


[२] शिक्षा--इसका सम्बन्ध शब्दशास्त्र स ३ । वेदों के उच्चारण पर ऋषियों ने सबसे 
अधिक ध्यान दिया है| जिसके द्वारा स्वर, मात्रा ओर उच्चारणादि पर विचार किया रो 
हे वह शिक्षा? कहल ती हे | लोगों की चारणा थी कि स्वर के व विष्सता स था बगंं का 
वेषमता से शब्द दपित हो जाते हैं। ऐसी अ्रवस्था मं अशुद्ध उचारण स नकला हुआ्ीा 
वाक्य वज् की तरह यजसान का कामना-साधन करने के बदल उस न४£ ही कर देता हैं | 
स्वर के दोष से “इनद्रशत्रः शब्द वजमान वृत्र को हत्या का कारण हुआ | 

शिक्षा में वर्ण तथा उनके उच्चारण-आ्रादि-सम्बन्धी कितने हो नियम दिये गये हें, 
जिनकी ओर पश्चिस के मापा-वेत्ताओं का ध्यान अत्र श्राकृष्ट हुआ है। शिक्षा-य्रन्थों की 
संख्या काफी बड़ी है। काशी से शिक्षा-संग्रह नाम का सम्रह-अन्ध सकाशित हुआ है 
जिसमें वेदों की नाना शाखाओं से सम्बद्ध शिक्षाएँ दी गई हं। पाणिनि के नाम से प्रख्यात 
पाणिनीय शिक्षा के अध्ययन-द्वारा इस विषय का पर्याप्त परिचय प्राप्त किया जा सकता है | 

बेदाध्ययन के अत्यन्त पूर्वकाल में ऋषियों ने पढ़ने की स्वरादि-विशेषता को निश्चित 
करके अपनी शाखा की परम्परा चला दी। जिस-किसी ने जिस शाखा से बेद-पाठ सीखा 

उसी शाख। की बंश-परम्परा का कहलाया | ब्राह्मणों की गोत्र-प्रवर-शाखा आ।दि की 
परम्परा इसी तरह चल पड़ी । जब्र यह बहुत काल की हो गईं तब उस विभेद्‌ को स्मरण 
रखने के लिए और अपनी-अपनी रीति की रक्षा के लिए ग्रातिशाख्य-ग्रन्थ बने | इन्हीं 
प्रातिशाख्यों में शिक्षा ओर व्याकरण दोनों पाये जाते हैं। अब केवल ऋग्वेद की शाकल- 
शाखा का तेत्तिरीय प्रातिशाख्य, सामवेद का साम-प्रातिशाख्य और अरथर्ववेद का 
अथवं॑प्र,तिशाख्य या शौनकीय चतुराध्यायी उपलब्ध है | प्रातिशाख्यों में शिक्षा का. विषय 
अधिक है और व्याकरण का अत्यन्त कम | 

[2] व्याकरणु--इसका काम है भाषा के नियमों का प्रदर्शन। पतंजलि ने एक 
जनश्रुति का उल्लेख किया है कि “बृहस्थति ने इन्द्र को सहस्म दिव्य वर्षों तक प्रतिपदोक्त 
शब्द का पारायण कराया, फिर भी शब्द-समूह का अन्त नहीं हुआ ।! इस जनश्रति से यह 

कथ होता है कि सबसे पुराने वेयाकरण देवताओं के गुरु वृह्थति थे और इन्द्र का 
नम्बर उनके बाद पड़ेगा । पाशिनि के आरम्म के पहले चोदह सत्र 'साहेश्वससूत्र 
कहे गये हैं। इससे सहज में ही यह अनुमान होता है कि माहेश्वर्सत्र भी किसी 
और व्याकरण के ही सूत्र होंगे। वे व्याकरण चाहे अब न मिलें; परन्तु पाणिनि से पहले 
जरूर रहे होंगे । 


इस समय ग्राप्य ग्रन्थों में सचसे पुराना व्याकरण-अन्थ 'पाणिनीय अष्टाध्यायी? के नाम 
प्रसिद्ध है। इसमें आठ अध्याय हैं और हरणएक अध्याय में चार-चार पाद हं। सूत्रों की 
सम्पूर्ण संख्या २६६६ है। ये पाणिनि के बनाये हुए हैँ। वहुत-से ऐसे सत्र भी हैं जिनमें 
पूर्वांचायों का मत भी संश्लिश्ट है | पाणिनि का समय ईसवी सन्‌ से ७०० वर्ष पूर्व समझा 


जाता है। पाणिनि ने अपने व्याकरण में वेद को सर्वत्र 'छुन्दः कहा है | 

सबसे प्राचीन व्य|करण का क्या क्रम रह होगा, उसकी विषयावली क्‍या रही होगी... 
ये समर वातें इस समय ठीक-टीक मालूम नहीं हो सकतीं । परन्च गोयथत्राह्मण (१ | २४) 
मे यह क्रम दिया गया है--१) वेद को रक्षा के लिए, (२) उसका श्रर्थ समझने के लिए, 


(2 वि के न्क ९ रे हशंन 
४६४ तद्यवगन-द 


(३) शब्दों के जान के लिए, (४) सन्देहनियारण के लिए, (५) अशुद्ध शब्द के परित्याग 
लिए, (६) नज्ादि कामों में शुद्ध शब्दों के व्यवहार के ' (७) पदु ऋत्विज होने 
लिए, (८) सस्त,न के शुद्ध नाम-करण के लिए झौर (६) सत्यासत्व के निर्णय के लिए 

व्याकरण का यथाथ ज्ञान झ्त्यन्त प्रयोजनीय है । 

[४] निरुक्त-इसमें बेदिक शब्दों की व्युलत्ति पर दही ब्रिचार किया गया है। इससे 
वदिक शब्दों का अर्थ किया जाता है। निरुक्त के अन्य प्राचीन वेदिक काल में अनेक रहे 
होंगे; किन्तु इस समय केबल महपि यास्क्र का अन्य उपलब्ध है | निरुक्त से ही पता चलता 
है कि ऋग्वेद का पाठ अत्यन्त शुद्ध है। निरक्त पश्माध्याबात्मक हे--(क्र अ्रध्यवनविधि, 

(ख) छन्दोबिभाग, (ग) छन्दोविनियोग, (श्र) उपलक्षित कर्मानुकूल भूतकाल और (ड) 

उपदर्शित लक्षण | इन सत्र अ्रंगों से वेदों का अर्थ मालूम होता है । इसमें शब्दों के अथ 
लिखे हुए हूँ। अर्थ ही सबपिक्षा प्रधान है; क्‍योंकि अर्थ न मालूम होने से पाठ निष्फल 
होता है। वेदों के शब्दर्थ के लिए निरुक्त ही प्रमाण है। ऋक-अनुक्रमणिका में लिखा 
है कि वेदों की व्य/ख्या के लिए निरुक्त प्रवान उपकरण है। संक्षेप में निरुक्त वेद का 
कोब-विशेष है । 

अनुश्रुति के अनुसार निधरण्ट्‌? महर्षि यास्क्र द्वारा ही प्रणीत है; परन्तु 
वास्तव सें यह ग्रन्थ यासक्र की रचना नहीं है। स्त्रयं॑ यास्क्र ने भी इसपर टीका अथवा 
भ,ष्य लिखा है। वेद।्थ समझने लिए निघण्टु का निर्माण हुआ | 
य।स्क्र क। समय पाणिनि से पूर्व श्रर्थात्‌ ईसवी पू० ७०० से भी प्राचीन माना 
जाता है। | 
[५] छन्दुू--केवल कृष्ण-यजुर्वेद गद्य ओर पद्म दोनों में है। अन्य वेद पद्ममय हैं । 
गद्य सुनकर कान और मन को वह तृप्ति नहीं होती जो पद्म को सुनकर होती है | पद्च याद 
जल्द होते हैं और बहुत काल तक स्मरण रहते हैं। साथ-ही-साथ इनके द्वारा 
 गम्भीर-से-गम्मीर भाव संक्षेत में व्यक्त कर दिये जाते हैं। वेदाध्ययन में छुन्दों का .ज्ञान 
अनिवार्य है। छन्दों के ज्ञान के विना वेदों के मंत्रों क! उच्चारण भी भली माँति 
नहीं हो सकता ! 
छन्दों को वेद का चरण बताया गया है। कांत्यायन की 'सर्वक्रमशिका? में सात 
छुम्दों क। उल्लेख है---१) गायत्री, (२) उष्शणिक्‌ , (३) अनुष्धप_, (४) इहती, (४) पंक्ति, 
(६) त्रिष्टआ_ और (७) जगती। कात््यायन के बाद छन्दाशास्त्र के सबसे प्राचीन ज्ञाता 
महर्षि पिज्ञल हैं। संस्कृत-साहित्य में लगभग ४० प्रकार के छुन्द व्यवहार मं श्रात ह। 
पिज्ल का अन्थ ३०० ईसवी पूर्वा की रचना समझता जाता है। _ कक 
[६] ज्योतिष--संस्कारों और यज्ञों की किया एँ निश्चित मुहूर्तों पर, निश्चित समयां 
में और निश्चित अवधियों के भीतर होनी चाहिए. । मुहूर्त, समय और अवधि का निशुय 
करने के लिए ज्योतिष-शास्त्र का ही अवलम्ब है|. ज्योतिष वेदाज्ञ का ही एक अंग है । 
बेदाज्ञ-ज्योतिब के ऊपर एक छोटा-सा पत्मात्मक ग्रन्थ है जिसमें नक्षत्रों ओर चन्धमा 
आदि ग्रहों पर विचार किया गया है। ज्योति के अन्तर्गत भूगोल एवं खगोल का शान 
भी सम्मिलित ह | ॥ | 


वेदाहुः ४५ 
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वर वमिहर 28.8० री जल ग्य का पक 29 पसिद्ध अन्धकार हो आओ 3-4 क 
चराहमाहर, बव्रह्मगुस्त, मास्कराचाय, कमलाकर आाद प्रसिद्ध अन्धकार हा चुक हू | व 
[3 ७ है च कद वि # . 8 728 कल कट 203 20258 अंग गिय ह 0 ७. आय क ज्यातां 8 हि 
सभा गाणूुत आर प्ालत-दाना टां म्रकार के ज्यातप के खऋछाचायं सान जात हू । ज्यात 

से ञ्न्ध 3०4 लिन १०-2० ०.8 ली कह उक भं हक अप आकर का ना 
के अन्य अनक हु आर प्रचालत भां ६ । इ्नपर अच्छ मामासणुक गअन्ध [लिख जान का 
को ++ पर ९ 


इसका उत्तरोत्तत विकास 


वेदालुक्रमणी 


दो से सम्ब्रन््रित वेदाज् के अतिरिक्त एक ओर साहित्य है जिसे “अनुक्रमणीः 
कहते हूं। इन अनुक्रमणियों में वेदमंत्र, ऋषि, छत्द, देवता आदि की सूचियाँ दी गई हैं | 
छन्दोउनुक्रमणी मे आइग्वृद 

अनुवाका के प्राराम्मक्त शउ5 
से सन्त्रो के पाद का 


सक अब, 


ग की याची ह। अनुवाक-अनुक्रमणी में ऋग्वेद के 

ओर सत्रों की संख्या का ब्योरा आता है। पदालुक्रमणी 
द्् शहं। देवतानुक्रमणी-स म्बन्ची १९०० श्लोकवाले वृहद्देवता' 
अन्ध मे ऋखेद के प्रत्वेक मंत्र के देवता का उल्हेख है। इसके अतिरिक्त इसमें कितनी ही 
दन्‍्तकथाएँ और कथनाक इक्ट्ों किये गये है। इन सब अनुक्रमणियों के सारांश का 
कात्यायन-झत सवानक्र सुर्तवेमणा म॑ दशुन ण कया गया है | 

सासवबंद को टो. ऋ्रर ्द् 
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यजबे द रक न आर एक ग्रनक्रमणी न 
यजवेंद की दो और शुक्ल-बजुवेंद की एक अनुक्रमणी है। 


नवाँ परिच्छेद 
बेदिक सभ्यता 


बेदिक सम्यत। के उज्राकाल में भिन्न-भिन्न परिवार, कुल के नाम से, प्रसिद्ध था। 
बहुत-से कुलों को मिलाकर गोत्र बनता था और गोत्रों को मिलाकर गोड़ी तथा गोषप्टियों को 
मिलाकर ग्राम । ग्रामों की संस्था “जन? के नाम से प्रसिद्ध थी | मुख्यतः चुनाव की प्रथा थी | 

बदिक ग्राम स्वावलम्बी होता था ओर सत्र जीवनोपयोगी आवश्यक वस्व॒एँ आम ही 
प्रस्तुत करता था। धान, जो, तिल, कपास आदि ग्राम ही उपजाता था। प्रत्येक परिवार 
अपनी आवश्यकता के अनुसार सूत कातकर कपड़ा बुन लेता था। यह कार्य महिलाओं 
का था ( अथ० १४॥१।४५ ) | 

गाँव के बढ़ई जिन्हें “्वष्टाः कहते थे, रथ, नाव, युद्ध के शस्त्र एवं खेती के ओजार 
बनाते थे। शौकीन ज्ञी-पुरुष्ों में माला धारण करने की चाल थी और माली उनके लिए 
माला प्रस्तुत करते थे | द 

जानवरों की खल को मतताल। द्वारा दुरुस्त करके मिन्न-भिन्न प्रकार के सामान बनाये 
जाते थे। वेश्यों की प्रतिष्ठा थी और उन्हें भरपूर धन भी मिल्नता था। ऋग्वेद 
( १०-६७-४ ) में एक ऋषि कहता है कि वह मिष्रक्‌ (वेद्य ) के लिए गाय, घोड़ा, 
कपड़ा और यहाँ तक कि अपने को उत्सगग करने को भी प्रस्तुत है। ऋग्वेद ( १०-६७ ) 
का पूरा यूक्त जड़ी-दूथियों की प्रशंसा में है। अथव॑वेद में तो आयुर्वेद की बात भरी पड़ी 
है। सारांश, वेदिक ग्राम स्वयं साधन-परिपूर्ण था | 

अपनी जीविका के अनुसार ग्रमवसी विभक्त थे। जो यज्ञ नहीं करते और वेदिक 
देवताओं में विश्वास नहीं रखते, उनकी गणना शुद्रों में होती थी | 

बेद्किकाल में संध्य[-प्राणाय[म प्रायः सब करते थे |* 


* जब रात्रि चार घड्टी शेब रहे अर्थात्‌ सूर्योदय के प्रायः डेढ़ घंटा पू, शब्या को 
शो ८5. (- ००५ ७. ८5 ८४ व [4० 4 न्‍ स्वच्छ 
त्यागकर शौच-स्नानादि क्रियाश्रों से निबृत्त हो, शुद्ध चित्त से एकान्त, निर्मेल ओर स्व 
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स्थल में वठकर वेदानुकूल विधि के साथ ईश्वर की प्रार्थनादि करने को संध्या कहते हैं । 
इसी प्रकार सायंक्राल में सूर्यास्त और रात्रि के बीच के समय की प्राणायाम-उपासना साय॑- 


वेद्कि सभ्यता क्‍ छु७ 
वेदिककाल में निम्नलिखित पश्चमहायज्ञ प्रचलित थें--- 


(१) ब्रह्मयज्ञ-अह्मचर्यपूर्वक अचायों की सेवा करना ओर उनके द्वारा वेदादि का 
उपदेश ग्रहण करना | 


(२) पिठ्यज्ञ-माता-पिता, गुरु-आच।र्य की समुचित आज्ञाओं का पालन करना | 
उनकी मृत्यु के बाद उनके कथनानुसार आचरण कर उनकी कीति में दृद्धि करना | 

(३) अतिथियज्ञ--अतिथि का अधिकारासुसार सत्कार करना, उनके सुकार्य में 
सहायता देना अतिथि-यज्ञ है। श्रतिथि विद्वान अथवा वयोवृद्ध हों तो उनसे ज्ञान भहण 
करना उचित है। किन्तु अतिथि से कोई काम लेना अथवा धन लेना उचित नहीं | 

(४) भूतयज्ञ-प्राणिसात्र को भूत कहते हैं। गाय, बेल, कुत्ता आदि समस्त जीवों 
को यथाशक्ति अन्न, जल, तुण आदि से तृप्त करना सूतयज्ञ है । 

(५) देवयज्ञ-यह यज्ञ सवोपरि है। केसर, कस्तूरी, घी, तिल, चावल, चन्दन, 
पान आदि से हवन करना देवयज्ञ है। प्रत्येक शहस्थ के घर में अग्नि-कुएड रहता था जो 
अहनिश जलता रहता था । भगवान ने गीता में इसे गाहस्थ-अग्नि कहा है। अग्नि 
की रज्षिका घर की सौमाग्यवती महिलाएँ होती थीं ओर जबतक घर में एक भी सोमाग्यवती: 
रहती, अग्नि-कुएड सद। प्रज्वलित रहता | | 

ये सत्र नित्य-यज्ञ थे। किन्तु वेदिक इष्ग्यिज्ञ ( महीने में दो बार ), पशुयज्ञ आदि 
भी करते थे। पशुयज्ञ में बकरा, घोड़ा आदि के मांस से हवन होता था। शुनः-शेप 
की कहानी में पुरुषबमेघ का जिक्र आया है। परन्तु इससे नरवलि देने के सिद्धान्त 
का निश्चितरूप से समर्थन नहीं होता । शुक्ल-यजुवेंद का सम्पूर्ण तीसवाँ काए्ड पुरुषमेध 
यज्ञ के सम्बन्ध में है और इसमें पुरुषमेध में व्लि दिये जानेवाले भिन्न-भिन्न प्रकार 
के पुरुष ओर स्तियों की चर्चा है। अनेक विद्वानों की राय है कि पुरुषमेध का 

उल्लेख आलंकारिक भाषा में है ओर वास्तव में मनुष्य की वलि नहों होती थी; किन्तु 
पुतले जलाये जाते थे। स्वामी दयानन्द और उनके अनुयायियों का तो यहाँ तक कथन 
है कि वेदिककालीन मारत में पशु-बलि भी नहीं होती थी और समरुत यज्ञ ट्ग्ध, घुत, 


चन्दनादि द्वार होता था। बाद में, भारत के श्रवनतिकाल में, पशु-बलि की प्र 


था 
चल निकली । े 





संध्या कही जाती है। प्राणों को स्वाधीन करना ग्राणायास है | संध्या-कर्म से निवृत्त होकर 
पद्मासनस्थ हो, शरीर के अन्दर से साँस बाहर निकाल, नासिका के वाम छिद्र से वायु 
को अन्दर खोंचे ओर जितना समय वायु को खींचने में लगे उससे दगुना या चोगुना समय 
तक उसे हृदय में रोक रखे । बाद धीरे-धीरे उस वायु को नासिक के दूसरे छिद्र से बाहर 
कर दे | यह किया करते समय मन में ओम? या किसी मंत्र का जप करते रहना चाहिए । 


पुनः दाहिने छिद्र से वायु को अन्दर कर वाएँ छिद्र से निकाले। कम-से-कम तीन और. -.. 


अधिक-से-अधिक दस आशणायास करना चाहिए। प्राणायाम करने से सन स्थिर, शांत दा 
पवित्र होता है। यह एक प्रकार का व्यायास भी हे 


| इससे स्वास्थ्य में भी + 
उन्नति होती है । 5 


रा क्ः $; “हैं 
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आज की तरह वेदिक आरयों में जाति-भेद नहीं था। जाति-भेद का उल्लेख हमें 
पहलेपहल ऋग्वेद के पुरुषसूक्त ( १०-६०-१२) में मिलता है। जाति-मेद जन्मगत 
'नहीं, किन्तु कर्मगत था। ज्षत्रियकुल में उत्पन्न विश्वामित्र और देवापी को हम पुरोहित 
तथा वेदम॑त्रों के द्रष्टा के रूप में पाते हैं ( ३-३३-६ ) । भ्रगु ऋषि के वंशन रथ तैयार 
करने में पारंगत बढ़ई थे ( १०-३६-१४ )। प्रत्येक व्यवसाय मर्यादापूर्ण समझा 
जाता था; क्योंकि सबकी आवश्यकता थी। जो विद्वान और मनीषी होते थे 
उन्हें ब्राह्मण अथवा ऋषि का स्थान प्राप्त होता था। भरद्वाज ब्राह्मण-कुल में जन्म 
लेने पर भी क्षत्रिय राजा रहे | नाभाग ज्ञत्रिय होने पर भी वेश्य हो गये। ऐतरेय-ब्राह्मण 
( २|८।१ ) से ज्ञात होता है कि कवस शुद्ध-वंश में जन्म लेने पर भी ऋषि हो गये | अ्रतः 
यह स्पष्ट है कि बेदिक काल में जाति-भेद जन्मगत नहीं था | 
चू कि जाति-विभाग जन्मगत नहीं था इसीलिए एक जाति का दूसरी जाति में 
विवाह प्रचलित था। अचंताना ऋषि के पुत्र श्यावस्व का राजा रथवीति की पुत्री के 
साथ विवाह हुआ था जिसकी मनोहर कथा ऋग्वेद (५।६१) में आई है। राजा पूर्॑मित्र 
की कन्या विसदा ने कामध्य ऋषि को स्वयंवर में चुना। प्रसिद्ध बेदिक ऋषि धोषा 
राजकन्या थी ओर जब उसकी ख्याति फेली तब उसका एक ऋषि के साथ विवाह हुआ | 
व्यापार अधिकतर बदलोवल के रूप में प्रचलित था। लेन-देन की इकाई गाव 
समझी जाती थी। आयों में पणि लोग व्यापारी थे और समुद्र से दूर-दूर तक जाकर 
ब्यापार करते थे | उनका नेता प्रथम था जो गंगातद पर--सम्मवतः समुद्र के पूवी किनारे 
'पर-निवास करता था। वह दानवीर था ओर उसकी प्रशंसा ऋग्वेद के तीन मंत्रों में की 
गई है (५/४४।३१-३३) | गाय के अतिरिक्त सिक्‍के के रूप में 'निष्कः और “मना? नास के 
सिक्कों का प्रयोग होता था। आरम में निष्क गले में पहनने का सोने का गहना था जिसमें 
चौखूटे अथवा गोल सोने के टुकड़े साथ-साथ गूथे रहते थे। धनी र्री-पुरुष इन्हें गले 
में पहनते थे। ये वजन में बराबर होते थे। बाद में सम्भवतः इनका व्यवहार 
सिक्के के रूप में होने लगा। मना नामक सिक्कों का व्यवहार पणि लोग करते थे। 
इन सिक्कों को वे वेविलन और असीरिया में ले गये जहाँ इनका नास "“मेना? पड़ा | 
बाद ग्रीकों ने उसे 'माना? कह्य । ऋग्वेद में यह शब्द आया है। चाँदी के निष्क का भी 
हम जिक्र पाते हैं । 
खरीद-बिक्की के समय जो वादा होता था उसका अक्षरशः पालन किया जाता था । 
सूद की चाल भी थी। पशणि लोग काफी सूद पर रुपया कर्ज देते थे। -कर्ज अदा 
करने में ग्रसमर्थ होने पर कर्खोर, महाजन के, दास हो जाते थे। वाप-दादा द्वारा 
किये गये कर्ज को उनके वंशज अदा करते थे। कर्ज का धन तमादी हो गया-- 
ऐसी मावना न थी | ; | 
.. ऋग्वेद-काल में दास-प्रथा थी | राजाओं और अमीरों के सैंकड़ों दास होते थे । ये 
दास अधिकतर पराजित शत्रु अथवा पणशियों-द्वारा दूर देश से लाकर वेचे हुए होते थे । 
काले रंगवाले दासों का जिक्र हमें ऋग्वेद में मिलता है | 
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श्रा्यों में जूझा खेलने का व्यसन बहुत प्रचलित था। ऋग्वेद के दशम मण्डल का 
सम्पूर्ण ३४ वाँ सूक्त इसी सम्बन्ध का है। इस सूक्त से शञात्त होता है को कक कक 
जे द्रत-प्रथा प्रचलित थी। इसी यूक्त से यह भी ज्ञात होता है कि जूए के परिणाम-स्वरूप 
जुआड़ी की स्रियाँ व्यभिचारिणो हो जाती थीं | 

राजा पत्थर के-वने विशाल भवन में रहते थे | (४॥३०२० ) सख्रियाँ महल के अन्द्र 
रहती थीं। पर्दे की चाल नहीं थी | किन्तु जब विवाहित स्त्रियाँ बाहर निकलती तो 
चादर से अपने सिर को ढँक लेतीं। आज भी कुलीन हिन्दू स्त्रियों में यह प्रथा है जो 
अब धीरे-धीरे उठ रही है। विवाह के समय जो अग्नि जलाई जात्ती थी, विवाहित र्री- 
पुरुष का कर्चव्य था कि अपने जीवन-पर्यन्त उसे बुकने न दें। गौ दूहने का काम 
कुमारी लड़कियों का था जिससे उनका नाम दुहितू अथवा दुहिता पड़ा | 

बर्तन एवं असवाब सादे ढंग के होते ये। मिट्टी और घातु दोनों प्रकार के बर्तनों का 
व्यवहार होता था'। सोमरस, मधु, दही तथा पानी रखने के लिए लकड़ी के कलश का 
भी व्यवहार होता था । 


भोजन 


मुख्यतः लोग जो का आदा, चावल ओर भिन्न-भिन्न प्रकार की दाल का उपयोग 
करते थे। मक्खन, घी, दही, मधु और मांस खाने की चाल थी। गेहूँ का जिक्र हमें 
वेद में कहीं नहीं मिलता । भिन्न-भिन्न प्रकार के पकक्‍वान्न बनाने की चाल थी। वर्ष के 
अधिकतर भाग में सर्दी पड़ती थी ( २१॥११४ ५॥४४१४ ; ६।१०७ )। आर्य सांस- 
भक्षण प्रचुर मात्रा में करते थे) कुछ लोग कहते हैं कि वैदिक आर्यों को गोमांस से 
परहेज नहीं था; क्योंकि वेद और ब्राह्मणु-पग्रन्थों में अनेक जगह हम इसका उल्लेख पाते 
हैं--( १०२७।२; १०८६।१३-१४ )। किन्तु अनेक विद्वान इन वाकयों का भिन्न- 
मिन्न प्रकार से अर्थ लगाकर यह प्रमाणित करते हैं कि वेदिककाल में गोवघ 
अथवा गोमांस-भक्षुण की प्रथा न थी। जानवरों के वध के लिए निश्चित स्थान 
रहता था। किन्तु ऐसे पुरुषों का भी हम उल्तेख पाते हैं जो निरामिष थे। गाय 
बहुत उपयोगी जानवर है, अतएव स्वभावतः धीरे-धीरे इसके वध के विरुद्ध 
आन्दोलन बढ़ता गया। अन्त में ऐसा समय आया कि गाय की प्रतिष्ठा चरम सीमा 
पर पहुँच गई और गाय मारना जघन्य पाप समझा जाने लगा। इसीसे उसे “अबन्या? 
कहते हूँ और यह नाम ऋग्वेद में भी मिलता है। सम्मवतः मछली खाने की चाल 
नथी न यद्यपि ऋगेद में कुछ स्थानों पर ( ७।१८।६, १०६ं८ा८ ) मछली का जिक्र 
आया है। सम्मवतः नीच जाति के लोग ही मछली खाते थे | 

वेदिक आयों में सोमरस पीने की चाल थी | इससे उत्साह होता था और रोगों का 
निवारण भी | युद्ध के अवसर पर उत्साह प्रदान करने के लिए विशेष रूप से इसका 
व्यवहार होता था। सोमरस की आहुति देवताओं के लिए भी दी जाती थी | ऋग्वेद 
का नवा सण्डल तो सोम-स्तुति से ओतग्रोत है | 


सोम के अतिरिक्त झुरा का भी प्रयोग हाता धा। किन्तु सुरा की निन्‍्द्रा की गई है 
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ओर कहा है कि सुरा के वशीमूत होकर मनुष्य पाप और नियम-भंग करता है तथा-चेतना- 
शून्य हो जाता है (८।२।१२ )। इसकी गणना खराब वस्व॒ओ्रों में थी (८८६६ )। 

ऊनी और सूती दोनों प्रकार के बस्त्रों का व्यवहार होता था | बहुत लोग जानवर 
की खाल को भी पहनते थे। कपढ़ों में रंग-विरंग का काम करने की चाल थी | खियाँ 
सुन्दर और आकर्षक वस्त्र,धारण' करती थीं | 

स्री ओर पुरुष दोनों गहने पहनते थे | निष्क को पुरुष गले में और स्रियाँ छाती पर 
पहनती थीं। सोने का बाजू सत्री-पुरुष दोनों पहनते थे | क्ंशोभा- ख्तरियाँ कानों में पहनती 
थों। गले में मोतीमाला पहनी जाती थी | | 

युद्ध में शिरक्षाण और छाती बचाने के लिए धातु की अ्रथ्कली झार्य योद्धा पहनते थे | 

ञ्रार्य घुड़सवारी के बहुत प्रेमी थे। युद्ध में भी घोड़े का व्यवहार होता था। 
घुड़दौड़ की भी बहुत चाल थी।. इस अवसर पर घोड़े अक्सर सोने-चाँदी के गहनों से 
सुशोभित किये जाते थे। 

स्त्री-पुरुष दोनों में नाचने-ग।ने की चाल थी | किन्तु सम्मिलित नाच-गान का जिक्र 
बेद में नहीं मिलता है | 


विवाह क्‍ 

वंद्क काल में पूर्ण युवती होने के पहले लड़कियों का विवाह नहीं होता था-- 
( १०८५२१-२२, ७।५श८ )। ऋग्वेद में ऐसी कन्यात्रों का भी जिक्र है जिन्होंने 
आजीवन विवाह नहीं किया । विभिन्न प्रकार के विवाह प्रचलित थे जिनमें . मुख्य 
निम्नलिखित हैं -- 

(१ ) पिता का योग्य वर खोज कर विवाह करना ( १०८५॥१५-२३ ) | 

(२) पिता की इच्छा.के विरुद्ध जीतकर ' जबरदस्ती कन्या को विवाहाथ ले जाना | 
विमद ने पूर्ण॑मित्र की कन्या को उसके पिता की इच्छा के विरुद्ध हरण कर विवाह किया 
( ११११२।१६; १०१६७ ) । 

(३ ) विद्वान को उसकी विद्वत्ता अथवा प्रतिभा के कारण कन्या दी जाती थी। 
इसे आपषं-विवाह कहते थे। श्यावास्य का इसी प्रकार विवाह हुआ | 

विवाह कन्या के घर पर सम्पन्न होता था, गहने-कपढ़ों से विभूषित युवक कन्या के 
घर पर मित्र ओर सम्बन्धियों के साथ जाता था| पिता अथवा अन्य अभिभावक कन्या- 
दान करते ( १०८५॥३६, अथर्ब ० १४।१॥६ )। बाद अग्नि के चारों ओर वर-कन्या साथ- 
साथ घूमते। इस क्रिया के बाद विवाह सम्प्रन्न होता (१ ण८५|३२६-३८; १०१८८) । 
ऋग्वेद और अथववेद के मंत्रों में नवविवाहिता कन्या के ग्रह में स्थान, कर्तव्य आदि का 
विशद्‌ वर्णन मिलता है। कन्या स्थायी रूप से पति के यहाँ रहने के लिए जाती थी, यद्यपि 
समय-ससय पर पिता के घर पर आने की चाल थी। ऋग्वेद के दशम - मएडल के ८५. 
वें सूक्त में हमें विवाह-सम्बन्धी मंत्र मिज्॒ता है। अथर्ववेद का सम्पूर्ण चौदहवाँ कार्ड 
विवाह के सम्बन्ध में है और- नवदम्पती के मनन करने योग्य है | 


बेदिक सभ्यता ४१ 


९ 


बैदिककालीन भारत में बहुविवाह की मी प्रथा थी। किन्तु ऋग्वेद के मंत्रों से! 
हमें आभास मिलता है कि बहुविवाह से पति की अवस्था दयनीय हो जाती थी,. 
गास्थ्य जीवन सुखसय नहीं रहता था ( ११०५८; १०११॥२ )। स्पष्टतया एकपत्नी- 
ब्रत की प्रथा सवसान्य थी ( ११२४७ ; ४॥३॥२ )। 


विधवा-विवाह की प्रथा हम ऋग्वेद में नहीं पाते। किन्चु छत पति के छोटे भाई के 
साथ विवाह की प्रथा शायद थी (१०। श्८। ८)। यह प्रथा आज नीच जातियों म॑ सान्‍्य 
है। अथववेद (६४।२७-२८, १८।३।१-२, ६।४६|८, १०४०२) में हमें विधवा-विवाह 
का जिक्र मिलता है | 

अतिथि-सत्कार का बढ़ा महत्व था। यह महत्वपूर्ण धामिक कर्म समझा जाता था। 
इसकी गणना पद्चयज्ञों में थी। ऋग्वेद (१०११७) में हमें अतिथि-सत्कार के उच्च 
आदश की काँकी मिलती है | 

पठन-पाठन की प्रणली सर्वोत्तम थी। गुरुकुल की परिपाटी प्रचलित थी | बाल्यकाल' 

रुरु के आश्रम में रहकर शिक्षा अहण की जाती थी। वहाँ विना भेद-भाव के दरिद्र 

आर सम्राद के लड़के एक साथ रहते और पठन-पाठन करते | उस समय सत्य बोलने 
अपना कतंव्य पालन करने, वेदाध्ययन करने, सत्य से अविचलित रहने, दिक वेशिक्ञा 
का पालन करने ओर देवयज्ञ तथा पित॒यज्ञ को नियमित रूप से करने, माता का देवी 
समान पूजन करने, पिता को देवता-तुल्य मानने और सुकर्स पर श्रद्धा रखने का उपदेश 
दिया जाता था। उस समय की विचार-प्रणाली परमसोच्च अवस्था पर पहुँच चुकी थी । 


दसवाँ परिच्छेद 
पारसी धमे 


मजदाओ सखारे सइरी श्तो (गाथ २६।४) | 

[केवल मजदा ही एकसात्र उपास्य हैं | उनके अतिरिक्त कोई भी देवता उपासना के 
योग्य नहीं है | ] 

पारसी धर्म के उपास्य देवता का नाम है अहुर मजदा तथा इस धर्म के प्रवर्तक का 
नाम है जरथुश्त्र | आपका मूल नाम स्पित्तमा था, परन्ठ धोर तपस्या के अनन्तर जब 
आपने सिद्धि प्राप्त की तब आपका यही नास पड़ा | जिस प्रकार सिद्धार्थ गौतम को 
सिद्धि प्राप्त कर लेने पर “बुद्ध! के नाम से अमिहित किया गया उसी प्रकार स्पितमा को 
भी सिद्धिप्रप्ति की सूचिका यह उपाधि दी गई। जरत “सुवर्ण तथा उश्त्र- प्रमा- 
सणग्डित। अ्रतः जरथुश्त्र का अर्थ होता है सुवर्णप्रभ अर्थात्‌ सुनहली प्रभा से मण्डित 
व्यक्ति | 

जरथुश्त्र के जन्म-समय के विषय में विद्वानों में गहरा मतभेद है। पश्चिमी विद्वानों ने 
तो इनका समय ईसवी सन्‌ से पूर्व सत्तम शतक (६६० ई० पू०--५८३ ई० पू०) माना है। 
परन्तु पारसी परम्परा के अनुसार इनका समय बड़ा प्राचीन माना जाता है। यूनानी 
ग्न्थकारों ने इनका समय अफलातून ( प्लेयो ) से प्रायः छः हजार वर्ष पहले माना है । 
असिद्धि है कि हमारे पुराणों के रचयिता वेदव्यास ईरान गये थे और वहाँ जरथुश्त्र के 
साथ उनका शाख्त्रार्थ हुआ था। परन्तु प्रमाणों के अमाव में इस दत्तकथा का मूल्य 
आँकना हमारे लिए. अ्रसम्भव बात है| यह मी कहा जाता है कि हिलत्र,लोगों के पूर्व 
पुरुष अब्राहम तथा जरथुश्च्र एक ही समय विद्यमान थे ( बाइविल के अनुसार ई० 
सन्‌ से लगभग १६२० वर्ष पूर्व ) तथा एक ही रुथान पर रहते थे जिसका बाइबिल 
के शनसार नास है हरन तथा फारसी के अनुसार नाम है अर्रन। जेन्द-अवस्ता 


। ३. ५2 
पारसी-घधर्म ३ 


श 


से पता चलता है कि जरथुरत्र का जन्म अरियानम वेइग! ( मोदी का ब्री है 
: नामक स्थान में हुआ। इस विषय के विशेषज्ञ डार्केटर स्पीगल हैक कथन ' 
अरस्न/ शब्द पअरस्थिनम्‌ बेइग” का ही संक्षित रूप है। ह जो कुछ भी इ । कम 
स्थान तथा समय की एकता होते के कारण ही पारसी धर्म का यहूदी धर्म ही ऊ के 
विशेष प्रभाव पड़ा था--यंह विद्व/नों * का मान्य सिद्धान्त है। इस प्रकार जरथुश्त्र के 
आ्रवि्भावकाल के विषय में गज भी विद्वानों में मतभेद बना हुश्ना है। परन्तु भर 
कांश विद्वान इस विषय से सहमत हैं कि इनका समंव १४०० इपू० में लेक: 
१००० इ०-पू० तक था । 


द्‌ 


६ 
हर] 


ई 


जीवन-चरित्र 


जरथुशत्र का जन्म का नाम स्वितसा था। शध्वर्ष की अवस्था में आ। 2 हे हम 
गया | किन्तु गौतम की तरह आप भी ग्रहस्थाश्रम के मायाजाल से शंकित हो उठ । दखिया 
के कातर कन्दन ने आपको चौंका दिया। आपने पन्द्रह वबों तक घोर साधना को 
और साधना के परिण।म-स्वरूप आपकी वुद्धि की प्रखर प्रतिभा दमक उठी। पंद्रह व 
के संन्यास एवं निर्वास के बाद ज्ञानलाभ कर लोक-सेवा के-उच्द श्य से आप पुनः अपने 
कुटुम्ब में आ मिते | अपपको विश्वास हो गया कि मनुष्य कौटुम्बिक जीवन व्यतीत करते 
हुए. भी देवी आदर्श को प्राप्त कर सकता है। आपका लोगों ने बहुत विरोध किया। 
वर्षों तक आपको अपने मतीजें के सिवा कोई साथी न मिल सका। प्रचलित धस के 
विरुद्ध प्रचार करने के कारण शासकवर्ग तथा पुरोहितवर्ग आपका कट्टर शत्रु हो गया; 
पर आप इससे हताश नहीं हुए, बल्कि आपकी दढ़ता बढ़ गईं। कुछ समय बाद 
पड़ोसी बाख्त्री ( वेक्टेरिया ) के शासक राजा वीश्तास्य ने आपके सिद्धन्तों के प्रति. 
अपनी श्रद्धा प्रक: की ओर अपने कर्मचारियों के साथ वह आपका अनुयायी हो गया। 
इसका प्रभाव लोगों पर पड़ा और आपकी ख्याति दिन-इदूनी-रात-्चौगुनी बढ़ती गई 
त्तथा अनुयायियों की संख्या पर्याप्त हो गई। जरथुश्त्र के मत को स्वीकार करने के कारण 
ईरान के बादशाह ने वक्‍टेरिया के शासक से युद्ध छेड़ दिया; किन्तु उसे पराजित होना 
पड़ा | परिणाम यह हुआ कि सारे ईरान में जरथुश्त्र के सत का प्रचार हो गया और. 
अपने जीवनकाल में ही अपने मत को अपनी जन्मभूमि एवं समस्त ईरान में फलते-फलते 
देखने का सौभाग्य आपको प्राप्त छुआ। अन्त में ईरान के सम्राद ने इस मत को 
देश के कोने-कोने में फेलाया | ह द है द 


जिस प्रकार क,लान्‍्तर में बेद्धधर्म अपने जन्मस्थान--भारत--से निर्वासित होकर सुदूर 
चीन, जः पान, वर्सो आदि देशों में फलता-फूलता दीख पड़ता है, उसी प्रकार यह- धर्म: 
भी आज अपने उद्‌गम-स्थान से निर्वासित होकर भारत में बसे हुए कुछ लाख पारसियों 
में ही सीमित रह गया है। इस्लामधर्म की आँधी के सम्मुख ठहरने में ग्रस्मर्थ होकर सारे 
श्रान ने इस्ल मम स्वीकार करं लिया | कुछ कटर अनुयायी अपने धर्म ओर 
सस्कात का रक्षा के लिए, लगगग १००० वर्ष “ 


जज मी ज अमल लकी हुए, ईरान छोड़कर भारत के पश्चिमी- तद | 
* धर्म का आदिलोत--रंगाप्रसाद द 


४० विश्वधप्र-दर्शन 
र आबसे। उन्हीं करी पंतान फारस से आने के कारण पारसी “हला।ती है और आज भी 


>् 


*प पुरातन पुनीत धर्म के संदीप को अज्वलित रखे हुईं है । 


धमग्रन्थ 
पारसी-धर्म का पल अन्ध है धअवस्ताः जिसका अर्थ होत। है मंत्र अथवा ज्ञान 
( उपस्था )। इसके ऊपर गिलान्तर में गद्यात्मक गख्यान भी प्रस्तुत किया गया है 
जिसे 'जेन्दः कहते हैं । दोनों भाग एक साथ मिलाकर “जेन्द-अवस्ता के नाम से 
विख्यात है | 


डोरे लगाये जाते हैं। इसी के भीतर 5७ यूक्तों में विभक्त जरथुरत्र के निजी वचन तथा 
उपदेश हैं. जो गाथा? ऊहलाता है। भाषा की दृष्टि से यह वेद के नेडुत पास पहुँचता 
है। गाथा क्गी पहया पाँच है--(३) अडुनवश्ति, (२) ऊश्तवहति, (३) स्पेन्त-मइ््यु, 
(४) वोहु-क्षथ और (४) वाहिश्तो-इश्त | हा 
(२) विस्पेरद--पारसी कसंकाणड के विधान के यह पुस्तक यस्व की अपेक्षा 
जले तथा महत्त्व में हीन मानी जाती है | 
(३) वेन्द्दिद---विशेष कर शुद्धि के नियमों का प्रतिपादक है | थ है अन्थ धामिक 


एः 


पथ व्यावहारिक नियमों-का नूनों का भी वर्णन करता है। इससे २२ फरगर्द 


(४) यश्त--देवताओं की स्तृतियों से संवलित यह “नये अन॒ुष्ठान-विधान के अवसर 
पर विशेष मान्य है | 

इनके अतिरिक्त एक खएडढ और भी है जो (४) दो द-अवस्ता € छोटा अवस्ता ) के 
नास से विख्यात है। है उपासना की दुष्णि से 4 ड़ अवस्ता का एक उपादेय 
संज्षित्त संकलन है | ह 

इन अन्‍्धों के रचना-काल के विश्वय में गहरा सतमेद है । वेदिक भाषा से इसकी 
आश्यजनक समता है। समग्र अन्धों का रचनाकाल ई०-पए० सप्तम शतक से अवाचीन 
नहीं माना जाता | क्‍ 

परसी एक सर्वशक्तिमान देवता की उपासना करते हैं। उन्हें वे अहुरमज़द कहते 
हैं । अहुरमज़द के पथ उनके छ; अन्य रूपो' की कल्पना की गई है। जरथुरुत ने उनमें 
भगवान्‌ के छः मुख्य गुण वतल/ये है। ये वस्त॒ुतः ञररम्भ में गुण ही हैं और उन पडगुणों 
से युक्त अडुरमज़द की कल्पना 'घाडगुण्यविग्रहः भगवांन्‌ विष्णु से विशेष मिलती 
है। पीछे वे देवता अथवः फरिश्ता बना दिये गये हैं और अमेसा-स्पेन्ता 
( पवित्र अमर शेक्तियाँ ) के नास से असिद्ध हैं। उनके नाम तथा रूप का परिचय इस 


' पारसी-घर्से हे. 


(१) अष ( ऋत )- संसार की नियामक शक्ति। 

(२) बोहुसनो ( भला मन )ल्‍्प्रेम तथा पवित्रता | 

( ३) स्पेन्त-आमेइति ८ पवित्र सदूबुद्धि, धामिक एकनिश्ठा । 
(४) क्षुश्र-चइय “ प्रभुत्व का सूचक | 

(४ ) हऊवर्तात्‌ >सम्पूर्णता का सूचक | 

(६) अमृतत।त्‌- अमरत्व दर्शाया है। 


जरथुश्त्र ने इन छः गुणों से युक्त अहुस्मजद की आराधना करने का उपदेश दिया 
तथा आतश ( अश्मि ) को भगवान का भौतिक रूप मानकर उसकी रक्षा करने की शआआाशा 
ईरानी प्रजा को दी। 


भगवान के तो असंख्य नाम और गुण हैं; किन्तु अहुरमजद ओर उपयुक्त छः 
नाम बड़े महत्त्वपूर्ण गुणों का उल्लेख करते हैं। उस एक अविनाशी दिव्य-स्वरूप 
उत्तम गुणों से समन्वित परमात्मा को सात नामों से पुकारते हैं। मनुष्य म॑ परसात्मा 
के समस्त गुणों का ध्यान आना सम्भव नहीं। अतएवं सजदा के सबसे अधिक आकर्षक 
ओर प्रभावशाली गुणों के मूत्ति-स्वरूप भिन्न-भिन्न देवताओं के नाम लिये गये हैँ । किन्तु 
जनता की मूर्खता के कारण तत््व को समभने में असमर्थ होने पर मजदा के पूर्वाक्त 
ज्वलन्त गुणों के आधार पर प्रथक-प्ृथक सात देवताश्रों की कल्मना चल निकली । अ्र हुर- 
गाथा के छुठे मंत्र में लिखा है--“तुम उनमें से दोनों के साथ सम्बन्ध नहों रख सकते 
अर्थात्‌ एकेबरवादी तथा बहुदेवीपासक साथ-साथ नहीं बन सकते |” 


इस धरम के मुख्य धर्मग्रन्थ अवस्ता तथा वेद में इतनी आश्वर्यजनक समानता है 

कि ऐतिहासिक सोसाइटी के प्रसिद्ध प्रवत्त क सर विलियम जोन्स ने कहा था--“जब मैंने 
अवेस्ता के शब्दकोष का अनुशीलन किया तब यह जानकर कि उसके दस शब्दों में सात 

' शुद्ध संस्कृत हं--अ्रकथनीय आश्चर्य हुआ |? डाक्टर हाँग का कहना है कि चाहे वेद 
ओर जेन्द-अवस्ता सर्वधा एक ही प्रकार के भले ही न हों तथापि उनमें इतना अधिक 
साम्य है कि जो कोई संस्कृत का थोड़ा भी ज्ञान रखता है वह उसे सरलता से पहचान 
सकता है | यह भी कम अ्श्चर्य की वात नहीं है कि जेन्द-अवस्ता की छुन्द-रचना वेदों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखती है | जेसे छुन्द गाथाओ में हैं उसी प्रकार के छुन्द वैदिक मंत्र में हैं । 
वदिककालीन हिन्दू को आय कहते थे। जेन्द-अवस्ता से ज्ञात होता है कि इस धर्म के 
अनुयायी मी आये कहे जाते थे। 
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वदिक आयों को तरह इस घम्म में चार वर्ण थे--( १.) होरिस्तान ( पुरोहित ), 
(२ ) चूरिस्तान (योद्धा ), (३) रोजिस्तान (उद्योग और कृपि करनेवाले ) और 
(४ ) मोरिस्तारान ( सेवा करनेवाले ) | 

पारधियों के लिए यद्ोवात धारण करने का विधान अल्यन्त मनोरस्जक है। 
यशेखीत को वहाँ कुस्ती कहते हैं। वर्णन आता है कि जरथुर्त्र ने मजदा से पछा-.. 


“किस अपराध के कारण अपराधी खत्युद्‌रड पाने के योग्य होता है !?” अहृस्मजदा ने 


५६ विश्वधरम-दशन 


उत्तर दिया--/निक्ृष्ट धर्म शोर मत की शिक्षा देने से। जो कोई तीन वसनन्‍्त-ऋतुओं 
तक पव्रित्र सूत्र (कुस्ता) नहों घारण करता, गाथाओ्ों का पाठ नहीं करता, पवित्र जल की 
प्रति नहीं करता शत्यादि |!! 


पारसियों की कुस्ती सतत्तवें वर्ष में होती है ओर बेदिक धर्म म॑ बज्ञोववीत का समय 


सातवें वर्ष से ही आरम्म होता है। इस प्रकार स्थान ओर काल के भेद के साथ 
भिन्न-भिन्न रूप मे यज्ञोयत्रीत की चाल शआराये एवं पारसी धर्मावलम्त्रियों में थी | 


अध्यात्मपक्त 
जरथुश्त्र ने एकश्वरवाद का प्रचार किया। अपनी गाथा में उन्होंने अनेक 
देवताओं को भावना की निनन्‍्द्रा की है ओर सर्वशक्तिमान ईश्वर अहरमजद के आदेश पर 
चलने की थधआज्ा दी है| जरथुश्त्र इस तरह के एकश्वरवादी थे कि उन्होंने सवशक्तिमान के 
लिए “अहुरमजद” शब्द के अ्रतिरिक्त किसी अन्य शब्द के प्रयोग का भी सर्वंधा निषेध 
किया है। वे गाथा में स्पष्ट शब्दों में कह रहे हैं --- . 
“तेम्न ने यस्ताईस आमंतोईस सिमघजो 
ये आन्मेनी मज्दाओ खस्रावि अहृरो” 
गाथा ४५/ १० 
अर्थात्‌ हम केवल उसीको पूजते हैं जो अपने धर्म के कामों से ओर “अह्ुर्मज्द” के 
नाम से विख्यात है | द | 
जरथुश्त्र ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि सिवा भगवान्‌ के मेरा अन्य कोई रक्षक 
नहीं है--- क्‍ 
नोइत्‌ भोइ वास्ता क्षमत्‌ अन्या। 
डे “गाथा २६/१ 
अर्थात्‌ हम पूरे एकेश्वरवादी हैं । 
फिर भी उनपर विद्वानों ने आरोप किया है कि वे द्व तवादी थे--अहुस्मजद तथा 
अहिमान्‌ दोनों के माननेवाले थे। किन्तु यह नितान्त असत्य है । सच तो यह है कि वे. 
पूर्ण अद् तवादी थे ओर वदिक धर्म के अनुसार ही कर्म, ज्ञान तथा भक्ति के मार्गों के 
भी समथक थे |* 
केन्तु जरथुश्त्र की मृत्यु के बाद शुद्ध एकेश्वरवाद की वह भावना कायम नहीं रह 
सकी । प्रकृति के भिन्न-भिन्न प्रतीक को वे देवता मानने लगे। ख द 
शक्तिमान अमेस-स्पन्द और उनके अन्तर्गत यजता अर्थात्‌ निम्नस्थ देवत, ; 
हैं यह विश्वास हो गया कि विभिन्न वस्तुओं के अधिष्ठाता अलग-ओ, 
: यद्यपि जरथुश्त्र ने संस,र की उम्त्ति इन्हीं भिन्न-भिन्न 7” 7 “ं द्वारा स्त्रीक 
व्ञग्नि ( आतश ) की पूजा ईरानियों में स॒से अधिक-५ ..४: जाती है।. 
के घर में अग्नि अहर्निश प्रज्वलित रहती है। वेदिक आं; ..., नका 
ओर यह की सघव।एँ सदा अग्नि प्रज्वयलित रखती थीं।.. को 
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उनकी समस्त नीति (३. रक्ष--नीति ओर धरम 
(१) अ्रधम विचार ( + (३) हुबश्ते--उत्तम कार्य। इन तीनों का दूसरा रूप 
जबहर का परिणाम है अधस वचन और. (३) अधम काम है। अच्छे तीनों के 
'सक$- ेग और बुरे तीनों के व्यवहार होता है | 
सुकमे - पारसी ६ यु वह्ार का नरक | 
मे के अन्तर्गत  सुकर्मों में निम्नाझ्लित मुख्य समझे जाते हैं--- 
भानदारी का व्यवहार। कर्ज का. सुविचार और खुव्यवदह्ार 
(२) सरोसा अर्थात्‌ नम्नता । यथोचित अधिकारी की आज्ञा का 


दया एवं अनुकम्पा--बीर और सम्पन्न का भूषण सम्की जाती है । 


री] 


ध्का 


वश्वधसं-दशन 


किन्दु दुष्टों पर दया करना उन्हें दुष्कर्म में प्रोत्साहन देने के हल्य है। (४) शान्तिमोब-- 
पविन्न बुद्धि का द्योतक समकता जाता है। (५) समृद्ध अवस्था में परमात्मा को धन्यवाद 
देना और कष्ट में उनकी इच्छा पर निर्भर रहना । (६) माता-पिता से प्रेम तथा उनका 
आदर करना। गुरुजन,. पड़ोसी एवं देशवासियों के प्रति आदर और निम्नस्थ एवं 
छोटों के प्रति स्वेह-माव प्रदर्शित करना । (७) राजभक्ति | (८) उपयोगी जीव---जैसे 
गाय, बकरे आदि की रक्षा और भयानक एवं हानिकारक जीव--जसे साँप, बाघ, भेड़िया 
आदि का विनाश । (६) सत्यवादिता । (१०) भोर में उठना और अपने कत्त व्य का 
परिश्रम तथा ईमानदारी के साथ पालन करना । (११) शुद्धता इस धर्म का भूषण है| 
(१२) स्वावलम्बन ओर आत्म-निर्भरता की प्रशंसा की गई है। (१३) दान सतपात्र को 
ओर अच्छे कार्य के लिए देना उचित है। अयोस्य व्यक्ति को दान देकर सहायता 
करने की निन्‍दा की गई है। ,चिकिस्सालय, विद्यालय आदि स्थायी पुण्य-कार्य के लिए 
दान का बड़ा महत्व समझा गया है। (१४) सज्जनों की रक्षा करना और दष्टों का 
विनाश करना | (१५) शिक्षा-प्रचार | (१६) सत्कर्म की मर्यादा, ईश्वर के नाम-गुण-कीर्तन 
से उत्तम समझी गई है। (१७) अच्छे, योग्य तथा धामिक व्यक्ति का आतिथ्य-सत्कार 
नहीं करना पाप समझा जाता है। (१८) स्वच्छुता का स्थान ईश्वर के बाद ही समझा 
जाता है। अर्थात्‌ सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान स्वच्छुता को दिया गया है| 
कुफ्र्स--(१) वेईमानी, लालच तथा अहंकार; (२) निर्दयंता और हृदय की कठोरता;' 
(३) ईर्ष्या करना और बदला लेना; (४) असत्य; (४) गाली देना; (६) मूठी गवाही 
अथवा झूठ का प्रचार; (७) घोखा देना, वचन-पालन नहीं करना; (८) मगड़ा पेंदा 
करना; (६) थ्रालस्प; (१०) भीख माँगना; (१६१) चोरी, डकेती, मारपीट, हत्या; (१२) 
वेश्वागमन, परस्त्री-गमन, अश्राकृतिक मेथुन; (१३) ईमानदारी के साथ कर्ज अदा न 
करना; (१४) फिजूलखर्ची; (१४) कृपणता; (१६) किसी जुर्म में सहायता देना; (१७) 
घमरण्ड, उद्दर्डता, झूठी बदनामी करना | 
घार्मिक प्रणाजल्षी--ब्रालक-बालिकाओं को पन्द्रह वर्ष की अवस्था के भीतर 
सुद्रेह ओर कुप््ती देना अनिवार्य समक्ता जाता है| सुदरेह उजल्े कपड़े का बनता है | 
उजला रंग पवित्रता का द्योतक है। इसका घारण करना हर पारसी के लिए आवश्यक 
है। ऐसे अवसर पर वे रेशमी या वूसंरी तरह के कपड़े नहीं पहन सकते | इस तरह धनी 
या निर्धन सबके लिए एक ही उज्ज्वल वस्त्र का विधान है। इससे समानता का बोध 
होता है द क्‍ 
कुस्ती-+भेड़ों के ऊन के बहत्तर धागों से बनता है। भेड़ निर्दोष प्राणी समका जाता 
है। इसलिए उनकी मावना है कि कुस्ती घारण -करनेवाले को उसीको तरह निर्दोष 
होना चाहिए। कुस्ती की तीन माँवरें कमर में बाँघनी पड़ती हैँ। इसे शरीर पर सदा 
रखना पड़ता है। तीन भाँवरें बाँधघने का रहस्य हुमता ( उत्तम विचार ), हुकटा ( उत्तम 
वचन ) और हुवर्तता ( उत्तम कार्य ) के भावों को व्यक्त करता है | कमर में वधने का 
यह भी अभिप्राय है कि जिस प्रकार योद्धा देश-रक्षा/ के लिए कठिबद्ध होकर खड़ा हो 
जाता है, उसी प्रकार जरथुश्त्री को अपने धर्म के रक्षणार्थ सदेव तेयार रहना चाहिए । 


पारसी-घर्म ६ 


तीसरी जरूरी बात है सर को ढकना अर्थात्‌ टोपी पहनना | अतणव पारसियों में 
अनियार्यूरूप से योगी पहनने की प्रथा है । 


प्राथना-विधि 


कुस्ती धारण करने के समय प्रार्थनाएँ करनी पड़ती हैं। उन प्राथनाओ्रं का लक्ष्य 
मनुष्य को कर्तव्य और धर्म पर दृढ़ रखना है। पारसियों में दिन-रात में कई बार प्रार्थनाएँ 
की जाती हैं। प्रार्थना करने के पूर्व हाथ-पेर एवं शरीर के खुले हुए भाग (मुख आदि) 
को धोना आवश्यक है। गाथा के मंत्रों से प्राथना की जाती है | 
अप की पूजा पारसियों में सबसे पवित्र मानी गई है| जरथुश्त्र के समय में अभिषूजा 
के लिए मन्दिर अथवा वेदी बनाने की प्रथा थी या नहीं, इसका हमें स्पष्ट ज्ञान नहीं है । 
बाद में अभिमन्दिर मान्य हो गया। यग्रपि प्राचीन पारसी अ्रप्मि को श्रद्धा-सम्भान क 
दृष्टि से देखते थे तथापि वे कभी श्रम्मि के उपासक नहीं हुए। जरथुश्त्र ने स्वयं, अपनी 
गाथा में, इसे मजदा की सृष्टि का एक शक्तिशाली और ज्वलन्त प्रतीक समका' एवं मूत्ति 
तथा मनुष्य-निर्मित अन्य वस्तुओं की तुलना में इसे आदरणीय माना | 
इस धर्म में विवाहित जीवन की बढ़ी मर्यादा है श्रोर आजीवन अविवाहित रहने 
की निन्‍्दा की गई है | इस धर्म में बहु-विवाह मान्य नहीं हे । विवाह-कार्य बड़े पुरोहित 
द्वारा सम्पन्न होता है, अन्य पुरोहित सहायता करते हैं। आशीवांद देने के सिलसिले में 
पुरोहित वर ओर कन्या से तीन बार इस बात की घोषणा कराते हैं कि विवाह उन दोनों 
की इच्छा से सम्पन्न हो रहा है। विवाह निश्चित करनेवाले अभिभावक तथा गवाहों की _ 
भी सम्मति तीन बार ली जाती है | जबतक यह कार्य होता रहता है तबतक चावल के कुछ 
दानों ( अक्षत ) की वर्षा नवदम्पती पर निरन्तर होती रहती है| यह कार्य भावी सुख 
ओर समृद्धि का द्योतक समझा जाता है | 
अ्न्त्येष्टिक्रिया--इस धर्म का तत्त्व है कि अ्रश्मि, भूमि और जल को पवित्र रखना 
चाहिए | इसी कारण पारसी-धर्मावलम्बी न तो शव को गाड़ते हैं और न उसे जलाते हैं । 
शव को पत्थर के ऊँचे बने चउतरों पर अ्रथवा इसके अभाव में वृक्ष अथवा पहाड़ की 
चोटी पर रख देते हैं | वहाँ रद ग्रादि जीव उसका सनसाना उपयोग करते हैं | इससे 
दो उद्द श्यों की पूत्ति होती है । एक तो शरीर जीव-जन्तुश्रों के उपयोग में आता है और 
दूसरा लाभ है कि शरीर के गलने से दुर्गन्वि नहीं फेलने पाती | बम्बई में एक बहुत ऊँचा 
चबूतरा बना है जिसे शान्ति का सीनार ( 70जछ७४ ०६ 5॥0709 ) कहते हैं | शव 
ढोनेवाले मी स्वच्छ कपड़े पहनते हैं। शव को अत्यन्त पुराने कपड़े से ढकते हैं। वह 
कफन का कपड़ा ऐसा होना चाहिए जो श्रत्यन्त जीणंता के कारण व्यवहार के सब्ंधा 
अयोग्य हो गया हो । उनके यहाँ नया कपड़ा कफन के लिए व्यवहार करना वर्जित है | 
करोड़पति ताता के ग्गत शरीर पर भी जी्ं-शीर्ण कपड़े का ही उपयोग किया गया था | 
पुरोहित-प्रधा--अवस्ता से यह ज्ञात नहीं होता कि पुरोहित जन्मगत होता था अथवा 
कर्मंगत । ग्ाजकल पुरोद्दित ज॑न्मगत्त हो गया है | पुरोद्धित के प्रत्वेक पुत्र को ओस्ते और 
कन्या को श्ोल्ती कहते हं। यदि पुरो हृत-उुत्र शाराात्क सस्ता के कारण अयोग्य न 


६० विश्वधर्म-दरशन 


हो तो वह पुरोहित हो सकता है। जत्र पुरोहित का पुत्र वेन्दिदाद को छोड़कर समस्त 
अवस्ता को कश्ठस्थ कर लेता है तत्र उसे पुरोहित की दीक्षा दी जाती है | यह दीक्षा छ 
महीने में पूर्ण होती है। इस दीक्षा के बाद उसका नाम “ईरवद' अर्थात्‌ पुरोहित पढ़ 
है। बड़े पुरोहित को द्स्तूरर के ने हैं। केवल पुरोहितों को ही मंत्र उच्चारण करने का 
अधिकार है | अग्नि में पौधों का रस, दर्ध, रोटी, घी, पवित्र जल, चन्दन आदि की 
ही आहुति दी जाती है। 
सारांश, जरथुश्त्र ( पारसी ) धर्म का आधार सबंजनसुखाय और पवित्रता पर निर्मित 
है। इस धर्म में संन्यास, आत्मकष्ट आदि गहित समका जाता है। परोपकार, दया 
प्रेम, त्याग, उदारता आदि देवी गुणों से सम्पन्न व्यक्ति ही मनुष्य कहलाने का अधिकारी 
है। विपत्ति से पीड़ितों की सहायता से बढ़कर वूसरा पुण्यकार्य नहीं है। ज्ञान, भक्ति 
. और कम मुक्ति के साधन माने जाते हैं; पर इन तीनों में जरथुश्त्र ने कर्म का मार्ग ही 
चुना। पारसी-घर्म भारतीय कर्मयोग का रूपान्तर है | इस धर्म में अहिंसा, शान्तिप्रियता 
स्वार्थ-त्याग तथा पवित्रता का विशेष स्थान है| एक ही शब्द में यदि इस धर्म का सार कहा 
जाय तो वह है--“परोपकारए”! | सच्चा जरथुश्त्री वही है जो अपने लिए कुछ नहीं माँगता 
ओर प्रत्येक कर्म में दूसरों की भलाई देखता है । इसी सदगुण के कारण पारसी जाति 
ने देश-विदेश में सभी जातियों के लिए लाखों रुपये दान में-दिये हैं। अनेक 
अनाथालय पारसी चलाते हैं। उन अनाथालयों में प्रतिदिन जो धार्मिक क्रियाएँ होती 
हैं उनमें अ्र॒न्न, कपड़े आदि वस्त॒ुएँ मजदा को अ्ररपिंत की जाती हैं और वे अर्पित वस्तुएँ 
बाद में अ्रनाथ बच्चों में बाँट दी जाती हैं। इस क्रिया को पारसी लोग बाज! कहते हैं| 
मृत कुटुम्नी कौ आत्मा के लिए भी बाज की क्रिया की जाती है। इससे अनाथालय और 
साथ-साथ म्ृतात्मा को लाभ होता है | 
जरथुश्त्री लोग करनी के नियम को भी मानते हैं। जसा करेगा वसा ही भरेगा--- 
यह नियम है। अपने कर्म का फल सबको भोगना पड़ता है । 
भलाई करनेवाले नर-नारियों को, चाहे वे किसी भी देश वा जाति के हों, आदर. के 
साथ याद करना यह धर्म स्वीकार करता है। यदि शत्रु भी मले हों तो उन्हें भी सम्मान से 
याद करना चाहिए--यह इस धर्म का आदेश है। इसका अमभिप्राय यह है कि उन्हें याद 
करने से हम भी उन-जेसे महान और पवित्र बन सकते हैं | इस प्रकार मन की श्रेष्ठ। ओर 
विशालता को इस धर्म ने स्वीकार किया है। यह धर्म कर्ममार्ग पर विशेष जोर देता है । 
प्रचलित पारसी-प्रा्थना का रूप-- 
मजदा अत मोह वहिश्ता खा ओस्चा श्योथनाया। 
ता-.ढ बहू मनंघदहा आशात्रा इषुरेम स्तुतो॥ 
क्षमा का अथा अहूरा फेरेेम्‌ वसस्‍्ना ह्‌इ श्मेम दाओ अहूस । 
ञ्र्थात्‌ ऐ. मज्द ! ( भगवान ! ) सर्वोत्तम धर्स के शब्द और कामों के बारे में मुझे कह, 
ताकि मैं नेकी के रास्ते पर रहकर तेरी महिसा का गान करूँ | तू जिस तरह चाहे, मुझे 
आगे चला | मेरी जिन्दगी को ताजगी दे और स्वर्ग का सुख दे। [ यह भजन महात्मा 
गांधी की देनिक प्रार्थना का एक अंग था | 





_ दूसरा खण्ड 


प्रथम परिच्छेद 
इतिहास-कालीन भारत 


वैदिक युग के अन्तर्गत सूत्रकाल भी है। उसके बाद रामायण महाभारत का समय 
आता है, जो इतिहासकाल के नाम से प्रसिद्ध है | 

शतपथ-ब्राह्मण में इतिहास का जिक्र आया है। शतपथ में जनमेजय के यज्ञ को कथा 
है। जनमेजय अजु न का प्रपौत्र ओर परीक्षित का पुत्र था। अ्रतएव इससे ज्ञात होता हे 
कि शतपथ-ब्राह्मण के निर्माणकाल में इतिहास-प्रन्थ विद्यमान थे ओर पुराने हो चुके थे । 
पराचीन ऐतिहासिक ग्रन्थों में रामायण और महाभारत के अतिरिक्त हमें तीसरा कोई ग्रन्थ 
नहीं मिलता । इतिहास को छान्‍्दोग्य-उपनिषद (७॥१॥।२) में पंचस वेद कहा है। 
अतएव हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि ब्राह्यण, उपनिषद्‌ ओर बौद्ध भ्न्‍्धों में जिस 
इतिहास का संकेत किया गया है, वह रामायण और महाभारत ही है। धा्नाक्रम से 
रामायण की कथा महाभारत से पहले की है, किन्तु कुछ विद्वानों का कथन है कि 
साहित्यिकता, वर्णनशैली आदि से पता चलता है कि वाल्मीकोय रामायण का निर्मांणु 
महाभारत के बाद हुआ !! किन्तु यह बात अनेक विद्वानों को मान्य नहीं है। रामायण 
में मह्यमारत की घटनाओं और पात्रों का उल्लेख तक नहीं है; परन्तु महाभारत में 
रामायण की घटनाओं, पात्रों, आख्यानों तथा श्लोकों का भी पता मिलता है। ऐसी दशा 
में महाभारत ही रामायण से अर्वाचीन है, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं । * 

वाल्मीकीय रामायण (अयोध्याकाण्ड, सर्ग १०६, अध्याय ३४) में बुद्ध को 
नास्तिक एवं चोर कहा है! इससे यह भी स्पष्ट है कि वाल्मीकीय रामायण के 
रचनाकाल तक छुद्ध की गणना भगवान के नवें अवतार में नहीं हुई थी। कुछ 
विद्वानों का सत है कि रामायण में बुद्ध का नाम, मांस-सदिरा आदि का वर्णुन प्रत्चित्त है | 
अतः मूल रामायण का समय बुद्ध से प्र।चीन है । | 

रामायण ओर महासारत--दोनों का रचनाकाल एक न होनें पर भी सांस्कृतिक 
दृष्टि से उनमें कोई ब्रिशेष अन्तर नहीं है। दोनों में धार्मिक तथा सामाजिक 
प्रिस्थितियाँ प्राय: एक-सी हैं। जिस प्रकार वेदिक-साहित्य में प्राचीन आयों की 


* प्रो बलदेव उपाध्याय--संस्क्ृत-साहित्य का इतिहास, एट ४५-४६ 
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धामिक परम्परा ओर अनुश्रुति सुरक्षित है, उसी प्रकार रामायण और महाभारत में भी 
उनको राजनीतिक गाथाएँ और अनुश्रतियाँ संग्रहीत हैं । 


सामाजिक दशा 

वर्ण-व्यवस्था--भारतीय हिन्दू-समाज का एक विलक्षण स्वरूप है | वैदिक काल 
से आज-तक यह किसी-न-किसी रूप में प्रचलित रहा है। इसका उद्गमस्थल ऋग्वेद 
( १०-१२६ ) है। किन्तु शुद्ध वेदिककाल में जाति-विभाग जन्मना नहीं था| इतिहास- 
काल में जाति-विभाग जन्मना हो चुका था और इसका आभास हमें रामायण में 
मिलता है, जब राम ने निरपराध-तपस्वी शुूद्ध-शम्द्क का वध किया। महाभारत 
में द्रोपदी-स्वयंवर के समय हमें इसका उल्लेख मिलता है--द्रौपदी स्पष्ट शब्दों में कह 
देती है कि सूतपुत्र (कर्ण) के साथ वह विवाह नहीं करेगी | उस समय उच्चजाति से 
नीच जाति की कन्या का विवाह सान्‍्य था | यह नियम था कि स्त्री चाहे जिस वर्ण 
की हो, उसकी सन्तान का वहीं वर्ण होगा जो पिता का है। धीवर-कन्त्रा सत्यवती 
के गर्भ से पराशर-ऋषि-द्वारा उत्तन्न व्यास ब्राह्मण हुए ओर बाद में उसी सत्यवती के 
गर्भ से राजा शान्तनु-द्वारा उत्पन्न चित्रांग और विचित्रवीय॑ क्षत्रिय थे। महाभारत के 
अनुशासन-पर्व (अध्याय ४४ ) में लिखा है--ब्राह्मणों को $7ी 7"-है कि वे तीनों 


णों ( क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र ) की मी कन्या ले सकते हैं औ 7 सन्तान/. 
वह ब्राह्मण ही होगी !? किन्छठु उच्चवण की स्त्री के गम ते - जे 
सन्‍्तान बहुत ही निन्‍्ध समझी जाती थी। 2 हा 
गोन्न--महाभारत के शान्तिपर्व (अध्याय 7" «४ कहा . ««. अप 
चार गोत्र--आह्विरा, काश्यप, वासिष्ठ और|. ' न बा 


कर्म-भेद के कारण ओर-और गोत्र उत्पन्न हुए 

नाम से प्रसिद्ध हो गये। समयान्तर में, विवाह 
का उपयोग होने लगा। किन्तु आजकल मूल गोर॑ 
एवं अ्रगस्य--ग्े ही गोत्र के आदि-प्रवर्तक समभे जे 


इतिहास-कालीन मारत . .. / घू४ 


होते हैं, नहीं वो भ्रत्न वे सिक तमाशें की चीज रद गये हैं। केबल श्र।र्यंसमाजी हिन्दओओं 
में बहुत अंश तक इसका पालन किया जाता है। आर्य॑समाज की वत्त मान गुरुकुल-पदधति 
वहुलांश में उसी ढंग की है और सवंधा अनुकरणीय भी | जबतक स्वाधीन भारत को 
शिक्षा-पद्धति प्राचीन संस्कृति के आधार पर कायम न होगी, राष्ट्रोत्रति अतिकठिन है | 

गुरु के आश्रम में ऊँच-नीच ओर राजा-रंक का भेद नहीं था | गुरु के सो जाने पर 
विद्यार्थी सोता और उनके उठने के पूव्र ही उठ बेठता था। दास को जो कास करना 
चाहिए, वह शिष्य ही करता था। गुरु के भोजन क्रिये बिना वह. भोजन मी नहीं करता 
था | शिष्य के कर्चव्यों का विस्तृत वर्णन शान्तिपव (अ्रध्याय २४३) में है, जो विद्याथियों 
' के लिए मननीय है | 

शुद्रों को वेद-विद्या पढ़ने का अधिकार न था। इस कारण उन्हें वेद नहीं पढ़ाये 
जाते थे। किन्तु अन्य विद्य/एँ सीखने में उनके लिए कोई बाधा न थी। ब्राह्मण नीच 
जाति को वेदेतर विद्या भी पढ़ाने से हिचकते थे। इसका प्रमाण द्रोण और एकलव्य 
की प्रसिद्ध कथा है | 

[भारत के समय उच्चवर्ण की स्लरियों की नियमित हप से शिक्षा देने की रीति थी | 

केन्तु वालक के लिए गुरु के घर पर अथवा ऋआऋपि के आश्रम में शिक्षा पाने की जेसी 
व्यवस्था थी बसी बालिकाओं के लिए नहीं थी। ख्तियों को अपने घर पर ही पिता से 
भाई से अथवा अ्रन्प्र गुरूजनों से शिक्षा मिलती थी । अतएवं उनको प्रायः लिखने-पढ़ने 
की साधारण शिक्षा ही मिलती रही होगी, जिससे वे -घामिक कथाओं ओर विचारों को 
भलीर्माति हृदयंगम कर सके तथा धर्मग्रन्थों को पह सके | तथापि गार्मी, मेत्रयी, विद्योत्तमा 
लीलावती, भारती, विजका थआ्र।दि विद॒षी स्लियाँ इतिहासकाल की उपज थीं | 

इसके अलावा कन्याओं को ललितकल। की भी शिक्षा दी जाती थी, जिसका आभास 
हमें विराट्पर्व में मिलता है, जब राजा विराट की कन्या उत्तरा को गीत एवं दत्य आदि 
सिखाने के लिए बृहन्नल। ( अर्जुन ) की नियुक्ति हुई थी | 

विवाह-संस्था 

आदि-पव (अध्याय १२२) में यह कथा हे. कि उद्दा/लक कवि के पुत्र श्वेतकेतु ने 
विवाह को सवादा कायम की । उसकी माता का हाथ एक ऋषि ने पकड़ लिया था, जो 
उसे सह्नय नहीं हुआ। उसने यह नियम कर दिया कि जिस स्त्री का अपने पति के सिवा 
किसी अन्य पुरुष से समागम हो उसे श्र ण-हत्या का पतक लगेगा और अपनी स्त्री को 
छाड़ अन्य क्ली से समागम करनेवाले पुरुष को भी यही पाप होगा | 

उदापपबाह 

एक स्त्री के रहते दूसरी झ्लरी से विवाह करने की प्रथा भी प्रचलित थी। श्र्जन ने 
द्रोयदी के अतिरिक्त सुभद्वा, चित्राज्भद्ा आदि से विवाह किया था। किन्तु स्लियों का 
पुनोववाह सान्‍त्र महा था। वनपव (अध्याय ७६) में स्पष्ट कहा है कि दसरा पति करना 
स्वच्टुनर व्यवटार हू। अजेन ने जयद्रध-बध की प्रतिज्ञा करते हुए हुए शपध को थी कि 
ने कर सकने पर उुक्के बहा नन्‍दनाय लोक मिल, जा एंसा न्छी से, जिसका 


जयद्रध-दध 
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अं परम्पर | की जबरन 
धामिक परम्परा ओर अनुश्रुति सुरक्षित है, उसी प्रकार रामायण और महाभारत में भी 
उनको राजनीतिक गाथाएँ और अनुश्रतियाँ संग्रहीत हैं । 


सामाजिक दशा 

वर्ण-व्यवस्था--भारतीय हिन्दूसमाज का एक विलक्षण स्वरूप है। वेदिक काल 
से आज-तक यह किसी-न-किसी रूप में प्रचलित रहा है। इसका उद्गमस्थल ऋग्वेद 
( १०-१२६ ) है। किन्तु शुद्ध वेदिककाल में जाति-विभाग जन्मना नहीं था। इतिहास- 
काल में जाति-विभाग जन्मना हो चुका था और इसका आभास हमें रांमायण में 
मिलता है, जब राम ने निरपराध-तपस्वी शूद्र-शम्बूक का वध किया। महाभारत 
में द्रोपदी-स्वयंवर के समय हमें इसका उल्डेख मिलता है--द्रौपदी स्पष्ट शब्दों में कह 
देती है कि सूतपुत्र (कर्ण) के साथ वह विवाह नहीं करेगी | उस समय उच्चजाति से 
नीच जाति की कन्या का विवाह सान्‍्य था | यह नियस था कि स्त्री चाहे जिस वर्ण 
की हो, उसकी सनन्‍्तान का वही वर्ण होगा जो पिता का है। धीवर-कन्या सत्यवती 
के गर्भ से पराशर-ऋषि-द्वारा उत्पन्न व्यास ब्राह्मण हुए ओर बाद में उसी सत्यवती के 
गर्भ से राजा शान्तनु-द्वारा उत्पन्न चित्रांग ओर विचित्रवीय॑ क्षत्रिय थे। महाभारत के 
अनुशासन-पर्व (अध्याय ४४ ) में लिखा है--ब्राह्मणों को अधिकार है कि वे तीनों 
वर्णों ( क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र ) की भी कन्या ले सकते हैं ओर उनसे जो सनन्‍्तान होगी 
वह ब्राह्मण ही होगी !! किन्चु उच्चवर्ण की स्त्री के गर्म से नीच वर्णद्वारा उत्पन्न 
सनन्‍्तान बहुत ही निनन्‍्धच समक्की जाती थी। 

गोन्रन--महाभारत के शान्तिपर्व (अध्याय २६) में कहा है कि आरम्म में सिफ 
चार गोत्र--आज्विरा, काश्यप, वासिष्ठ और भागव--थे | फिर उनके प्रवर्त्तकों के 
कर्म-मेद के कारण ओर-और गोत्र उत्पन्न हुए। तप के प्रभाव से वे गोत्र उन प्रवर्चकों के 
नाम से प्रसिद्ध हो गये । समयान्तर में, विवाह आदि श्रौत-स्मात्त कर्मों में, इन गोलों 
का उपयोग होने लगा। किन्तु आजकल मूल गोल आठ ही समझे जाते हैं। सप्तषि 
एवं अगस्य--पे ही गोत्र के आदि-प्रवर्चक समझे जाते हैं | 


शिक्षा-पद्धति 

प्राचीन समय में लोगों को शिक्षा देने का काम एकमात्र ब्राह्मणों का था। राजा 
ब्राह्मणों की जीविका का प्रबन्ध करता और ब्राह्मण निश्चिन्त हो शिक्षा-दा।न किया 
करते | आजकल की तरह स्कूल-कालेज अ्रथवा पाठशालाएँ नहीं थीं| ब्राह्मण का घर 
अथवा ऋषि का आश्रम ही विद्यालय था। त्रिवण के प्रत्येक बालक के लिए 
विद्याध्ययन अनिवार्य था | विद्याध्ययन में कम-से-कम बारह वर्ष लगते थे | विद्यार्थी-जीवन 
में विवाह निषिद्ध वा अमान्य था। विद्याध्ययन करने के बाद, गुरु-णह से लौटने पर, 
विवाह करने की स्वाघीनता थी। गुरु के यहाँ विद्याध्ययन करने के पूर्व, सात-आठ वर्ष 
की अवस्था में, उपनयन-संस्कार (जनेऊ) होता था और लौटने पर समावर्तन | किन्तु 
गझ्राजकल उपनयन और समावत्तन कुछ द्वी सनातन-धर्मी परिवारों में विधिवत्‌ सम्पन्न 


इतिहास-कालीन भारत .. पृ५ 


: होते हैं, नहीं तो अ्त्र वे सिऊ्र तमाशे की चीज रह गये हैं। केवल अर, यूसमाजी हिंन्दओं 
में बहत अंश तक इसका पालन किया जाता है। आर्यसमाज की वत्त मान गुरुकुल-पद्धति 
बहुलांश में उसी ढंग की है ओर सवधा अनुकरणीय भी | जबतक स्वाधीन भारत को 
शिक्षा-पद्धति प्राचीन. संस्कृति के आधार पर कायम न होगी, राष्ट्रोज्रति अतिकठिन है । 

गुरु के आश्रम में ऊँच-नीच और राजा-रंक का भेद नहीं था | गुरु के सो जाने पर 
विद्यार्थी सोता और उनके उठने के पू ही उठ बेठता था। दास को जो कास करना 
चाहिए, वह शिष्य ही करता था। गुरु के भोजन किये बिना वह भोजन भी नहीं करता 
था | शिष्य के कर्तव्यों का विस्तृत वर्णन शान्तिपर्व (अध्य[य २४३) में हे, जो विद्याथियों 
' के लिए मननीय है | 

श॒द्रों को वेद-बिद्या पढ़ने का अधिकार न था। इस कारण उन्‍हें वेद नहीं पढ़ा।ये 
जाते थे। किन्तु अन्य विद्य'एँ सीखने में उनके लिए कोई बाधा न थी। ब्राह्मण नीच 
जाति को वेदेतर विद्या भी पढ़ाने से हिचकते थे। इसका प्रमाण द्रोण ओर एकलब्य 
की प्रसिद्ध कथा है । 

महा[|भारत के समय उच्चवर्ण की स्लियों को नियमित छप से शिक्षा देने की रीति थी । 
किन्तु बालक के लिए गुरु के धर पर अथवा ऋपषि के आश्रम में शिक्षा पाने की जंसी 
व्यवस्था थी बेसी वालिकाशों के लिए नहीं थी। स््षियों को अपने घर पर ही पिता से 
भाई से अथवा अन्य गुरुजनों से शिक्षा मिलती थी । अ्रतएव उनको प्रायः लिखने-पढ़ने 
की साधारण शिक्षा ही मिलती रही होगी, जिससे वे -धामिक कथाओं ओर विचारों को 
भलीमभाँति हृदयंगम कर सके तथा घर्मग्रन्थों को पड़ सके | तथापि गार्गी, मेत्रयी, विद्योत्तमा, 
लीलावती, भारती, विजका आदि विंद॒षी स्त्रियाँ इतिहासकाल की उपज थीं | 

इसके अलावा कन्याओं को ललितकल। की भी शिक्षा दी जाती थी, जिसका आभास 
हमें विराव्पव में मिलता है, जब राजा विराट की कन्या उत्तरा को- गीत एवं छत्य आदि 
सिखाने के लिए बृदन्नला ( अजन ) की नियुक्ति हुई थी | 

विवाह-संस्था 

आदि-प्व (अध्याय १२२) में यह कथा है कि उद्दालक ऋषि के पत्र श्वेतकेतु ने 
विवाह की मयादा कायस की । उसकी साता का हाथ एक ऋषि ने पकड़ लिया था. जो 
उसे सह्य नहीं हुआ। उसने यह नियम कर दिया कि जिस स््री का अपने पति के सिवा 
किसी अन्य पुरुष से समागम हो उसे श्र ण-हत्वा का पतक लगेगा और अपनी र्री को 
छोड़ अन्य कली से समागम करनेवाले पुरुष को भी यही पाप होगा । 

पुनविवाह 

एक स्त्री के रहते दूसरी स्री से विवाह करने की प्रथा भी प्रचलित थी। अज॑न ने 


कक 


द्वीरदों के अतिरिक्त सुभद्रा, चित्राह्ुटा आदि से विव 


का 


कट 


£ किया था। किन्दु ज्ियों का 
पुनाववाह सानन्‍्त्र नहां शा। चनपव (अध्याय ७६) से स्पष्ट कहा है कि दसरा पत्ति करना 
सच्छन्र व्यवहार हू। अजुन ने जयद्रध-वबध को प्रतिज्ञा करते हुए शपथ की थी कि 


जेषद्रप-दंध ने कार सकाने पर सभ्य दहा निनदनोय लाक मिल »+]। एसा सदी से 


४» जिसका 
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विवाह के पूर्व पुरुष-संसर्ग न हुआ हो, विवाह करनेवाले पुरुष को मिलता है | इससे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि. विधवा-विवाह की चाल न थी। किन्तु अ्रव यह प्रश्न उठता है कि 
उस समय ऐसी लड़कियों का पुनविवाह भी होता था अथवा नहीं, जिनको विवाह के बाद 
पति से संसर्ग होने का अवसर प्राप्त नहीं हुआ हो--अ्रर्थात्‌ जोभ्विवाह होने पर भी 
पतिभुक्ता न हों। ज्ञात होता है कि प्राचीनकाल में दीर्धतमा ने ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य 
झ्त्रियों के लिए पुनविवाह को अनुचित कहा है। और पातित्रत की उच्च कल्पना के कारण 
यह मान्य मी हो गया। उच्चवर्ण की स््रियाँ ऐतिहासिक काल में पुनविवाह नहीं करती 
थीं। विवाह के समय कन्या का उपभोग के योग्य होना आवश्यक था। लिखा है कि 
३६ रजोद्र्शन तक यदि अभिभावक कन्या का विवाह न कर दें, तो कन्या स्वयं विवाह 
करने के लिए स्वतन्त्र है। अतएव पौराणिक काल के सदुश इतिहासकाल में, बचपन में, 
विवाह नहीं होता थ/। इतिहासकाल में भी ब्राह्म, ज्षात्र, आसुर तथा राक्तुस-विवाह 
प्रचलित थे ओर इनमें ब्रह्म विवाह--जिसमें कन्या दान की जाती है---श्रेष्ठ समझा जाता 
था | ज्ञत्रियों में राज्षस-विवाह---अ्रर्थात्‌ अ्रमिभावकों की इच्छा के विरुद्ध बल-पूर्वक कन्या 
क' अपहरण करने--की चाल थी | सुभद्रा का विवाह शअ्रजन ने इसी रीति से किया था । 
गान्धर्व-विवाह स्त्री-पुरुष में प्रेम हो जाने पर गुप्तरूप से होता था, आसुर-विवाह में कन्या _ 
खरीदी जाती थी। अपने पराक्रम से विजित कन्या के साथ किया हुआ--उसके 
अमिमावक द्वारा पौरुषब-परीक्षा के निश्चित कार्य के सम्पादन के बाद का--विवाह 
क्ात-विवाह था। राम-सीता एवं अजन-द्रोपदी का विवाह इसी प्रकार के विवाह का 
ज्वलन्त उदाहरण है। आजकल ब्राह्म और आसुर-विवाह ही मुख्यरूप से प्रचलित हैं-..- 
यद्यपि पाश्चवात्य शिक्षा के परिणाम-स्वरूप अब किसी-न-किसी रूप में गान्वव-विवाह की 
चाल भी चल निकली है। े 
पद की प्रथा क्‍ 

महाभारत और रामायण से ज्ञात होता है कि आजकल के सदुश उस युग में कठोर 

पर्दा नहीं था। पर्दा सिफ मर्यादा की चीज था। राम के साथ सीता का वनवास एवं जनक 
के बाग में स्रच्छुग्दरूप से राम-लक्ष्मण का धूमना ओर सखियों के साथ सीता का वहाँ 
आगमन तथा स्त्री-पुरुष सबका एक साथ चित्रकूट में राम को वापस लाने के लिए जाना 
आदि घटनाएँ सूचित करती हैं कि पर्दे की प्रथा नहीं थी। महाभारत में भी हम पाते हैं 
कि जूए के समय द्रौयदी धृतराष्ट्र के परिवार की स्त्रियों में बेठी थी | परन्त॒ रामायण ओर 
महाभारत से यह भी पता चलता है कि इतिहास-काल में मर्यादापूर्ण पद की प्रथा थी। 
सीता के अग्मिप्रवेश के अवसर पर प्रसंगवश राम ने कहा--“विवाह, यज्ञ अभ्रथवा संकट के 
समय यदि स्त्रियाँ लोगों के सामने आवें तो कोई हानि नहीं |?” & महाभारतीय युद्ध के 
.. % व्यसनेषु न कृच्छ घु न युद्ध घु स्वयंवरे । युद्ध घु स्त्रयंवरे | न क्रतो नो विवाहे वा दर्शन टष्यते ख्लरियः || 

सेषा विपदूगता चेव कूच्छ ण्‌ व समन्यविता | दर्शने नास्ति दोपोडस्था मतसमीपे 
है विशेषत: ॥ 
( वाल्मी ०--युद्धसर्ग: ११४, श्लोक २८-२६ ) 


इतिहास-कालीन भारत 


त में, कौरवों की पराजय के बाद, जब हस्तिनापुर से स्त्रियाँ जलाझलि-प्रदान करने के 
लिए गंगा जाने को निकलीं तब वर्णन किया गंया है कि जिन स्त्रियों को सूर्य ने भी नहीं 
: देखा था वे € असर्यम्पश्या ) ही अब खुले तौर पर सबके आगे जा रही हैं। इससे स्पष्ट हे 
कि उच्चवर्ग में सर्यादापूर् पदां-प्रथा थी | 


सती-प्रथा 


सती-प्रथा भी प्रचलित थी। सुलोचना मेघनाद के साथ और माद्री पाण्डु के साथ 
सती हुई। श्रीक्षष्ण की अनेक स्त्रियों के सती होने का वर्णन हमें महाभारत में मिलता 
है। यूनानी इतिहासकारों के प्रमाण से भी महाभारतकाल में इस प्रथा का प्रचलित होना 
प्रमाणित होता है । 
द मांसमक्षण 

महाभारतीय युद्ध के समय और उसके बहुत बाद तक, बौद्ध और जेन धर्मों के प्रचार 
के समय तक, वज्ञों में पशु को वलि देने की चाल थी। महाभारत में रन्तिदेव की कथा है, 
जिसमें लिखा है कि रन्तिदेव के यज्ञों में मारे हुए. बलों की ढेरी के पास बहनेवाली नदी का 
नाम '“चर्मश्वती? पड़ गया। अ्रश्वमेध में खास्डवराग पकवान्न बनाने में बहुत आदसी 
लगते ये और थअगणित पशु मारे जाते थे (अ्श्वमेघ-प्व, अध्याय ८६ )। सभागह में 
प्रवेश करते समय दस हजार ब्राह्मणों को भोजन कराया गया। उस समय युधिष्ठिर ने 
उत्तमोत्तम कन्द-मूल-फल, वराहों ओर हिरनों के मांस, घी, शहद, तिलमिश्रित पदार्थ और 
तरह-तरह के अन्य मांसों से उनको सन्तुष्ट किया ( सभापव, अध्याय ४ ) | 

वाल्मीकीय रामायण में भी जगह-जगह मांस-भज्ञण का प्रसंग आया है। चित्रकृट में 
पहुँचने पर राम ने लक्ष्मण से कहा कि इरिण का मांस लाकर हमलोग पर्ंशाला की 
आअधिष्ठात्री की पूजा करंगे। * भरद्वाज ऋषि ने जब भरत का सत्कार किया तब उनके 
तथा अन्य अयोध्यावासियों के लिए मोजन का सुन्दर प्रवन्त्र किया, जिसमें फल के रस से 
बनाये हुए बकरे ओर वन-शुकर के सांस तथा व्यंजन ओर सुगन्ध-रसयुक्त दाल विद्यमान 
थी; शरात्र से भरी हुई बावलियाँ थीं; मग, मयूर तथा मुर्ग के स्वच्छ मांस गरम पात्रों में 
रखे हुए थे! 

किन्तु महाभारत के निमाणकाल में विचार-घारा बहुंत-कुछ बदल चुकी थी 
सहाभारत में सप्तर्ि ओर राजा नहुप के बीच इस सम्बन्ध के झगड़े की कथा हमें मिलती 
है। ऋषियों के मत से गवालम्भ वेद में वणित होने के कारण प्रमाण था, किन्तु नहप ने 
स्पष्ट शब्दों में उस प्रसाण को नहीं साना (उद्योग ०, अध्याय ७) | द्रोणपर्व (आ० ७३) में 
ग्रजन ने जो प्रतिज्ञा के समय शपर्थे खाई हैँ उनमें कहा है कि ब्राह्मण की हत्या करनेवाले 
औझोर गोवध करनेवाले मनुष्य जिस निन्‍दनीय लोक में जाते हैं वद्दी मुझे प्राप्त हो । 


_._ $ ऐशेय मांसमाहत्य श ला यध्यामहे वयम ( अयोध्या ५६ | | ) 
| अजेश्ापि च वराहमिप्ट।न्रवरसंचये: । फलंनिर्यहसंसिदों: यप्ेर्गन्धरसान्तिते; | 
वाप्या मस्वपृणाश्र सृष्टमासचबत ता;। प्रतत्तं: पठरेश्वापि मार्ग मायरकोककुटे: || 
“अयोध्या ६१ | ६७ और ७० 


क्ष्द क्‍ विश्वधर्म-द्शेन 


अतएवं, इतिहास-काल में, मांस खाने की प्रथा थी। और इसे देवताओं को श्र्पित 
कर लेने के बाद खाने का विधान था, जिसका आभास हमें रामायण के अ्योध्याकाण्ड 
( ७५२० ) में मिलता है। शान्तिपर्ब के छत्तीसवें अध्याय में युधिष्ठिर ने भी भीष्म 
से स्पष्टरूप में: पूछा है कि ब्राह्मण के लिए कौन-सा मांस खाना वर्जित नहीं है और 
कौन-सा वर्जित | सहाभारत के ( अनुशासन ०, श्रध्या ० १४४ ) म॑ लिखा है कि हिंसा 
चारों प्रकार से वजित होनी चाहिए--अ्रर्थात्‌ मन, वचन, कर्म ओर मक्षण द्वारा | तपश्चर्या 
करनेवाले मांस-भक्षण से अलिप्त रहे; सांस खानेवाला मनुष्य प्रपपी है, उसको स्वर्ग-प्राप्त 
कभी न होगी; उदार पुरुषों को अपना प्राण देकर भी दूसरों की रक्षा करनी चाहिए | 

इस प्रकार अहिसा-घर्ं का वर्णन हो चुकने पर युधिष्टिर ने प्रश्न किया--“इधर आप 
अहिसा-धर्म को श्रेष्ठ बतलाते हैं ओर उधर श्राद्ध में पितर सांसाशन की इच्छा करते हैं; 
दिंसा के बिना सांस सिलना सम्मव नहीं; फिर सांस-भज्नण का यह विरोध केसे ठलेगा १? 

उत्तर से भीष्म ने कहा--/जिसे आयुवृद्धि विवेक और स्मृति की इच्छा है उसे 
हिंसा न करनी चाहिए; जो मनुष्य प्राणों का नाश करता या करवाता है उसे प्रत्यक्ष : 
हत्या करने का पाप लगता है; भांस मोजञ्न लेनेवाला द्रव्य द्वारा हिंसा करता है ओर 
मांस खानेवाला उसके उपयोग द्वारा । किन्तु साधारण जगत्‌ के लिए ऋषियों ने यह 
नियम कर दिया है कि यज्ञ में मारे हुए पशु को छोड़कर अन्य पशु का सांस नहीं खाना 
चाहिए | यज्ञ के सिवा और कभी पशु-दृत्या न करनी चाहिए | जो करेगा उसे निस्सन्देह 
नरक-प्राप्ति होगी। कहा है, अगस्त्य ऋषि ने जंगली मगों को, समस्त देवताश्रों के 
उद्देश्य से, प्रोन्षण करके पवित्र कर दिया है। अ्रतएवं देवकार्य अथवा पितृकारय में 
यदि मृगमांस अर्पित किया जाय तो वह कर्महीन नहीं होता। मांस न खाने में सारे सुख 
हैं। जो कात्तिक महीने के शुक्लपक्षु में मधु तथा मांस खाना छोड़ देता है उसे बहुत 
पुण्य होता है। बरसात के चार मद्दीनों ( चातुर्मास्थ ) में जो मांस नहीं खाता उसंको 
कीर्ति, आयु और वल प्राप्त द्ोता है। कम-से-कम इन महीनों. में से जो एक महीना 
तक मांस छोड़े रहेगा वह कभी बीमार न होगा | 

महाभारत के भिन्न-भिन्न आख्यानों में मांसथन्नणु-सम्बन्धी सतभेंद दोख पढ़ता है। 
उदाहरणाथ---वन-पव ( अध्याय २०८, श्लोक ३ ) म॑ कहा गया हैं कि प्राणया का 
वध करनेवाला मनुष्य निमित्तमात्र है। शान्तिप ( अध्याय २६२-६५ ) में जो तुलाधार 
तथा जाजलि का संबाद है उसमें हिंसा ओर मांस-भक्षण की निनन्‍दा की गई है। कहा हं-- 
“न भूतानामहिंसाया ज्यायान्‌ धर्मोईस्ति कश्चन |? इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि पाचरात्र 
धर्म तथा बौद्ध और जेनधर्म के प्रचार के कारण, भारत से, मद्मारत-पन्थ-निर्माण-काल 
|, मांस-भक्षण-विषयक और सामिप्र यज्ञ-सम्बन्धी विचारधारा दूसरी ओर वेगव्ती हो 
चली थी; जन-समुदाय में, यज्ों के सम्बन्ध में हिंसा-प्रयुक्त घुशा उत्पन्न हो गई थी। 
विशेष कर विष्णु की. भक्ति करनेवाले लोगों में, . मद्या भारत-काल में, मांस-भक्षण, निधिद्ध 
था। पाद्वरात्र धर्म के प्रतिष्ठापक श्रीक्षप्ण ने स्त्रयं अद्दिंसा-को परमे धर्म कहां है ।*. कु 


* प्राशिनामवधघस्तात सबंज्यायान्‌ मतो मम । 
बअबन्‍तां वा वदेव वाचे न च हिंस्थात्‌ कथश्वन ( कर्ण ० २३।६६ ) 
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विद्वानों. का मत है कि मारतवर्ष में अहिंसा की उत्पत्ति जेनों तथा बौद्धों से मानना एक 
भर्यकर ऐतिहासिक भूल है। क्योंकि इस सिद्धान्त का उदय ब्राह्मणधर्म के भीतर ही हुआ | 
प्रोफेसर बलदेव उपाध्याय का यह भी विचार है कि “नितान्त बेंदिक भागवतधर्म ने ही 
स्॑प्रथम अ्रद्विंसा-सिद्धान्त का आरम्म तथा प्रचार किया | |? जो हो, यह अत्यन्त विवाद- 
ग्रस्त विषय है कि अहिंसा-धर्म का आरम्मं बोद् और जेन-सिद्धान्तों के प्रचार से हुआ 

या बौद्ध और जेनघर्मों ने वर्तमान अहिंसा-सिद्धान्त को विशेष रूप से प्रगति दी । | 


|। पद्यपान 

वैदिककाल में सोमरस पीने की प्रथा थी, किन्तु सुरा पीना खराब समझा जाता था । 
इतिह।स-काल में मद्ययान की चाल जोरों पर थी | श्रीकृष्ण एवं अजुन के मद्यपान का 
जिक्र जगह-जगह. महद्यभारत में आया है | युविष्ठिर के-अश्वमेघ-महोत्सव को 'सुराभरेव 
सागर? कहा है। यादवों का विनाश मद्मपान के कारण, अ्पस के युद्ध से, हुआ | किन्तु 
इतना तो ज्ञात होता है कि इतिहास-काल में ब्राह्मणों ने सुरा का पूर्णतया त्याग कर 
दिया था । 


राजा 
शाम्तिपव में कहा है कि राजा का--उसे मनुष्य जानकर--कोई अ्रपसान न करे; 
क्योंकि मनुष्यरूप में वह प्रथ्वी पर एक देवता दढी है। मनुष्य कभी राज्यद्रव्य का श्रपहरण 
न करे। जो अ्रपहरण करेगा वह इस लोक ओर परलोक में निन्दित होगा। राजाओं - 
का देवतारूप- इतिहासकाल में पूर्ण रीति से मान्य हो गया था। राजा के प्रति लोगों के 
मन में पूज्य भाव था । द 


इसका आभास इन पंक्तियों के लेखक को सन्‌ १६३८ ई० में मिला, जब वह नेपाल 
की राजधानी 'काठसारडू! में गया था। होलिकोत्सव का अवसर था | सड़क पर लोगों 
की श्पार भीड़ थी। लेखक ले भीड़ का कारण पूछा। लोगों ने कहा--'भगवान आा . 
रहे हूँ ! उन्हीं के दशन के लिए जन-सम्र॒दाय खड़ा था। किसी ने नहों कहा कि 
सद्द/।र/जाधिराज अ्रधवा पाँच-सरकार आ रहे हैं। 


पु 

तीथ 

तीर्पो को कोई सूची हमें रामायण में नहीं मिलती; किन्तु महासारत के बनपर्व में दो 
जगटह मिलती है। इन दोनों सूचियों में कुछ फक है। वनवास-काल में पारडव जिन-जिन 
तीथों में गये थे उनका विस्तारपूर्वक वर्णन है। दीथों में मुख्य ये हैं-..(१) काम्यकवन 
(२) नेमियारण्य, (३) प्रयाग, (४) गया, (५) मणिमती नगरी » (5) गंगासायर, (७) बैत- 
- «. रणी नदी (उड़ीसा में), (८) गोदावरी नदी, (६) -महँकालें ट्ठजन), (१-७) गुप्कर आदि । 
लिखा है कि गया में 'रवाशिरः नामक पर्वत, रेत से सुशोमित 'फल्गु? नदी और अक्तयवट 

| हैं। ये स्थान श्राद्ध के लिए सर्वश्रे5 हैं| सप्तपुरियों में सिर्फ उज्जोन की गणना तात्कालिक 
$ विपष्णवधर्स'-यो> उपाध्याय, प्रथम परिच्छेद द 


5४ तब 
प्र 


ह.] 





७ >न्‍न्‍क-म्यत 








७० द विश्वधर्म-दशेन . 


तीथों में थी। रामेव्वस्स जगज्ञाथपुरी, वंदर्किश्रम 7 था द्वारकापुरी की उल्लेख नहीं 
है। उस समय भी परवाह और पुष्कर की विशेष प्रतिष्ठा थी । 


७ 
नित्यकम 
इतिहास-काल में स॑ ध्या-बन्दन शरीर होम-हवन नियमित रू से किया जाता था । 
कौरवों से समझीते के लिए. जाते हुए कप का, मार्ग में, प्रातः और सायंकाल में; परत 


करना महाभारत में बर्शित है। मदहामारतीय ुड के समय भी चत्रिय योद्धाओं की, प्रीति: 
कालीन सन्ध्या से छुट्टी पाकर; अऊ भें संलग होना वर्णित है। अत््य; स्पष्ट है कि 


जी 
० 


इतिहासकाल में संध्यानवत और सूर्योपासना का विशेष महत्ता जा दल कल हा. 
अग्नि में घुतादि की आ्राहुति देना। उ द्योगपर्व में लिखा है-- 


उपतस्थे विवस्व॒न्त पावक' च॑ जनादन: || 
वाल्मीओीय रामायण भें भी स्पष्टटया राम और लक्ष्मण के सन्ध्या-कर्म की वर्णन 
झ्राया है। अनिवाय रूप से किया जाता था । आज तो ब्राह्मण भी विरले ही संध्या 


[किम्जे 


करते हैं। दंवन की चाल तो एकदम उठ सी गई है। सना तनधर्मियों में कहीं-कद्दी कुछ 


अभिहोत्री लोग है। हर यू-समाजी हिन्दू अपने घर में तो नहीं, किन्तु आये-समा ज-मन्दिर 
मई प्रायः रविवार को सामूहिक रूप से हवन करते हैं। अनेक स्माच हिलई विवाह्वदि 
के अवसर पर यदा-कदा होम किया करते है। 


“कत्वा पौवीहिक कर्त्य सता: शुचिलंकृतः । 


मूत्तिपूजा 
यह निर्विवाद है कि वेदिक अं य॑ मूर्तिपूजक नहीं ये । भूल: वर्दिक धर्म में मन्दिरों 
/- ७ / 


अथवा मूर्तियों की साहात्य नहीं था और न लोगों के नित्य के धार्मिक ऊत्यों में मूत्तिपूजा 
महाभारत से ही मिलता हे । उसमें कृष्ण एवं युधिष्ठिर की देनिक किये [ओं का विस्तार: 
पूर्वक वर्णन आया है। किन्‍्ठ, उसमें किसी देवता की धातुमयी अ थवा पी घाणमयी 
मूर्ति के पूजें जे ने का वर्णन नह है। भिन्न-भिन्न गहासूत्रों में देवताओं की पूजा-विधि 
बतलाई गई है। पर देवताश्री की प्रतिमा बनाकर पुजा नहीं होती थी । 

छ विद्वानों की यह अशुमान है कि हिन्दओं में मूर्तिपूजा की चाल वौद्धों की देखदेखी 


क्चीनतर हैं) शिमिं-क्ते वी व मे;:जिसका समय डु: के: पूर्व निश्चित है; कृष्णु 
तथा अर्जुन (< के निर्माण का-निर्देश मिलता है । 
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दष्टि से ही मूर्तियाँ बनती हों | बुद्ध के पूर्व के किसी धर्मग्रन्थ में घातुमयी अथवा पाषख॒- 
मयी मूर्ति की पूजा का उल्लेख हमें नहीं मिलता | 


देवता 

महाभारत में तैंतोस देवताओं के नाम हैं--आरठ बसु, ग्यारह रुद्र, बारह आदित्य 
और दो अश्विन | इन तैंतीस देवताओं में मुख्य वदिक देवताओं के अतिरिक्त, शिव 
का नाम ग्यारह रुद्रों और विष्णु का बारह आदित्यों में आया है | 

इतिहास-काल में बेदिक देवताओं की प्रधानता गायब हो चुकी थी। उनके बदले 
त्रिमूत्ति--अह्मा, विष्णु, महेश--ने स्थान अहण कर लिया था। ब्रह्मा की पूजा प्रचलित 
न हुई; किन्तु शिव और विष्णु के सम्बन्ध से तत्तज्ञान के दो पन्‍थ प्रचलित हुए, जो 
पाशुपत और पाछ्रात्र के नाम से विख्यात हुए। इन्हीं दो देवताओं के सह -नाम! 
प्रसंगवश सहाभारत में आये हैं। इतिहास-काल में देवताओं के बीच शिव ओर विष्णु 
के अग्रणी होने का जो भाव उत्तन्न हो गया था वह अविच्छिन्न रूप से अबतक स्थिर है। 


कुछ लोग समस्त देवताओं में शिव को मुख्य मानते हैं और कुछ विष्णु को | 
शंख, चक्र, गदा और पद्म के साथ विष्णु के चतुर्मंज रूप की कल्पना इतिहास-काल 
में पूर्णतया प्रचलित हो चुकी थी। इसी प्रकार गोर शरीर, सिर पर जटाएँ, बाघम्बर 
पहने, दिगम्बर-वेश में शिव का रूप प्रचलित हो चुका था। महाभारत में बतलाया 
गया है कि शिव के अन्य रूपों की पूजा की अपेक्षा लिझ्ञ-स्वरूप शिव की पूजा करना 
अधिक महत्त्व का और विशेष फलदायक है। कहा है---“लिज्क पूजयिता चेष महतीं 
थ्रियमश्नुते |! 


महाभारत में स्कन्द-देवता का वहुत-कुछ वर्णन है। स्कन्द शिव के ज्येष्ठ पुत्र हैं 
ओर उत्तर-मारत में 'स्वामी कार्तिकेयः और दक्षिण-मारत में 'सुब्रह्मस्यम” नास से विख्यात 
हैं। यह देवता शिव की संहार-शक्ति का प्रतीक है ओर देवताओं का सेनापति है। 
आजकल सिर्फ दकन्षिण-भारत में स्कन्द की पूजा होती है। 


भारत में स्कन्द के पश्चात्‌ पूज्य दगदिवी हं। यह भी सारक-शक्ति है। शक्ति 
'--थ्रथांत्‌ द्गा कौ--भक्ति इतिहास-काल में खूब की जाती थी। विराटपर्ब॑ के आरम्भ 
में:दर्गों का स्तोत्र है। उसमें दुर्गा को विन्थ्यवासिनी और सहिषासुर-मर्दिनी मी कहा है, 
काली-महाकाली नाम से भी सम्बोधित किया है। दर्गायूजा शक्ति-पूजा का ही आदिरूप 
! कालान्‍्तर में यह पूजा बहुत प्रसिद्ध हो गई और शाक्त-सम्प्रदाय का मुख्य सिद्धान्त 
वन गई । 
अतएव, महाभारतीय बुद्ध और महाभारत-प्रन्थ के निर्माण के बीच जो सैकड़ों वर्षों का 
अन्तर पड़ा उसम॑ सुख्य वेदिक देवता इन्द्र, वरुण आदि पीछे पड़ गये और विष्णु, शिव 
स्कन्द और दगा ने उनके स्थान ले लिये तथा इन देवताओं की भक्ति पूर्णतया स्थापित 


से गई। शस अवधि में बोद और जैन धर्मो का हिन्दूधर्म से संघर्ष हआ और देवताओं 
थे पतिमाएँ तथा उनके मन्दिर बने | 


ह . विश्वधरममं-दर्शन 


धार्मिक सम्प्रदाय 
हाभारतकाल में अनेक मत और सम्पदाय प्रचलित थे | भीष्म-पितामह ने उनमें 
से पाँच को चचा शान्तिपव (अध्याय ३४६ ) में की हे---(१) प.थ्वरात्र, (२) पाशुपत 
(३) वेदान्त, (४) सांख्य और (५) योग । 

(१) पाग्चरात्र--ईश्वर की सग्ुण उपासना करने की परिप्राथे शिव ओर विष्णु की 
उपासना से ही प्रचलित हुई दीखती है। जसा हम पहले कह आये हैं, महाभारत-काल 
म॑ हो यह बात सान्‍्य हो गई थी कि सत्र वेदिक देवताओं में विष्णु और शिव श्रेष्ठ हैं | 
अतएव, वष्ण॒वधर्म का मार्ग धीरे-धीरे बहता गया और महाभारतकाल में उसे 'पाश्चरात्र? 
नास मेला | महाभारत के नारायणीय उपाण्यान से जान पड़ता है कि महाभारत के 
समय में भगवद्धक्ति करनेवाले भागवत” कहलाते थे | इस सम्प्रदाय में विष्णु को परमेश्वर 
मानकर भक्ति की जाती थी । पाश्चरात्र तथा भागवत एक हो सम्प्रदाय के नाम हैं | इसका 
आधार नारायणय आख्यान है। इस मत के मूल अशधधार नारायण हैं। सनातन 
विश्वात्मा नारायण से नर-नारायण तथा हरि और कृष्ण--चार मूत्तियाँ उत्न्न हुईं | 
नर तथा नारायण नामक ऋषियों ने बद्रिकाश्रम में तप किया। नारद ने जाकर उनसे 
प्रश्न किया, जिसके उत्तर में उन्होंने पाग्चरात्र-धर्म सुनाया। पाश्रात्र-धर्म में धर्म- 
अंर्थ-काम-सोक्ष चारों का विवेचन है। चित्र-शिखण्डी नामक ऋषियों ने वेदों का 
निष्कर्ष निकालकर पाश्चरात्र! नाम का शासत्र तेयार किया। इसमें प्रवृत्ति ओर निवृत्ति 
दोनों माग हैं। यह दोनों का आधार-स्तम्म है| शान्तिपरव के नारायणीय आख्यान 
में पाग्चरात्र-धर्म का विवरण दिया गया है। इस मत में अहिंसा-बर्म की प्रधानता थी 
ओर साथ-ही-स।थ यह वेदों ओर यज्ञों को भी मानता था। नारायण ने नारद से कहा 
कि जो नित्य, अजन्मा और शाश्वत है, जो चोब्ीस तत्त्वों से परे पचीसर्वाँ पुरुष है, उसे 
सनातन पुरुष वासुदेव कहते हैं; वही सवब्यापक है; प्रलयकाल में उसके सिवा कुछ भी 
नहीं रहता; पशञ्च-महाभूतों का जो शरीर बनता है उसमें अद श्य वासुदेव सूक्ष्मरूप से प्रवेश 
करते हैं; यही देहवर्ती जीव होने पर शेष! तथा 'सट्डपंण” कहलाता है। राजा वसु : 
उपरिचर का अहिंसामय यज्ञ का विधान इस बात का स्पष्ट दुष्टान्त है | 

पाञ्नरात्र में वेद का पूरा माहात्म्य दिया गया है। साथ-साथ वेंदिक येज्ञ-क्रियाएँ 
भी उसी तरह मान्य की गई हैं। किन्तु यज्ञ का स्वरूप अिंसायुक्त वेष्णव-यज्ञ है। इस 
ग्रन्थ में यह वर्णन है कि श्राद्ध-क्रिया भी यज्ञ के समान नारायण से निकली है। श्राद्ध 
में जो तीन पिश्ड दिये जाते हैं वे, वे ही हैं, जिन्हें पहले नारायण ने, अपने वराह-अवतार 

अपने दाँतों में लगी हुईं मिट्टी के पिएड से निकालकर, अपने-श्राप को पितर-रूप सममझ- 
कर, दिये थे | इसका तात्पर्य यह है कि विष्णु ही वितर हैं और पितरीं को दिये हुए 
पिण्ड विष्णु को ही मिलते हैं|. संक्षेप में, पाग्वरात्र मत का यही सिद्धान्त है | 

(२) पाशुपत-यह कहना कठिन है कि सगुण उपासना का शेवरूप अधिक प्राचीन 
है या वेष्णवरूप | श्वेताश्वतर-डपनिपद्‌ में ईश्वर का तादात्म्य शंकर से किया गया है | 


श्रीवलदेव उपाध्याय--भारतीय दर्शन, ए४ २३-३७ 


इतिहास-कालीन भारत ७३ 


अत 


महाभारत में विष्णु की स्व॒ति के वाद बहुत शीघ्र शंकर की स्तुति आंती है। महाभारत- 
' कालीन शिवपूजा पाशुपतमत, के नाम से विख्यात है। 

पाशुपत में तप का विशेष महत्व है। इसीलिए पाशुपत - मतावलम्बी कुछ लोग 
वायु-भक्षण करते ये; कुछ लोग जल पर ही निर्वाह करते; कुछ लोग जप में निम्न 
रहते; कोई योगाभ्यास से भगवत्‌-चिन्तन करते, कोई केवल धूम्रपान करते थे; कोई 
उष्णुता का सेवन करते ये; कोई दूध पीकर रहते थे; कोई हाथों का उपयोग न. करके. 
केवल गायों के समान खाते-पीते थे; कोई पत्थर पर अन्न कूव्कर जीविका चलाते 
थे; कोई चन्र की किरणों पर, कोई जलफेन पर और कोई पीपल के फलों पर अपना 
निर्वाह करते थे;. कोई पानी में पड़े रहते थे; इसी तरह एक प्रर पर खड़े होकर हाथ ऊपर 
उठाकर वेदपाठ करना भी एक विकटद तप था | है 2 मा 


पाशुपत तत्त्वज्ञान में जगत्‌ के पाँच पदाथ माने गये हैं। वे हैं--कार्य, कारण) योग, 
विधि और दःखान्त, जिन्हें आचायों ने सूत्र-भाष्य में बतलाया है |* परन्तु महाभारत 
में उनका उल्लेख नहीं है। पाशुपत मत सब वर्णों को समान मोज्ञ देनेवाला है। इसी 
कारण नीच वर्ण के भी अनेक स्त्री-पुरुप इस धर्म के अनुयायी हुए । इस सत में पशुपति 
सब देवों में मुख्य है। वह सारी. खष्टि को उत्तन्न करता है। इस मत में पशु का: अर्थ 
है जीव | 


(३-४) वेदान्त, सांख्य ओर योग--महामारत-काल में सांख्य और योग, वेदान्त 
के साथ-ही-साथ, समानरूप से पूज्य साने जाते थे। तथापि, यह स्पष्ट है कि वेदान्त-मत 
ही मुख्य था ओर उसी के साथ अन्य सतों का समन्वय किया जाता था । 


वेदान्त-ज्ञान में वेराग्य की आवश्यकता है। खुख-दःख, पुश्य-पाप--दोनों जब 
छूटंगे तब मोत्ष मितेगा । शान्तिपर्व ( अध्याय २०५ ) में कहा है--- 
सुखाइहुतरं दुःखं जीविते नास्ति संशयः ॥९॥ 
परित्यजति यो दुःख सुख. वाप्युभयं नरः। 
अभ्येति ब्रह्म सोखत्यन्तं न ते शोचन्ति परिडता: ॥७॥ 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि वेदान्त-तत्व का यह मत महाभारतकाल में निश्चित-था |: 
उपनिपदों में जिन वेदान्त-तत्त्वों का उपदेश किया गया हैं, उनका विस्तार भगवदगीता 
ने भी किया है। महाभारत में जगह-जगह सुन्दर संवाद और आख्यान इस विषय में 
मिलते हैँ। व्यास-शुकाख्यान चहत ही मनोहर हू। सर्व खल्विद ब्रह्म” यूह उपनिप्रद-- 
वाक्य वेदान्त-सिद्धान्त का पघतिपादक है और आगे चलकर शंकराचार्य के हाथ में. 
पड़कर इसने विराद रूप धारण कर लिया | क्‍ | 
सांख्य अनीश्वरवादी सिद्धान्त थधा। अतएव भारत में स्रमावतः वह अ्रघ्िक झाल 
तक फूला-फला नहीं रह सका । 
४ प्रो० इलदेव उपाध्याय--भारतीय दर्शन, पृष्ठ ४५६१-६५ 


रच-+ कल 
परत 6... 9 ७ 


७४ विश्वधर्म-दशेन 


शान्तिपवे ( अध्याय ३१६ ) में योग का विस्तृत वर्शन है। योग-शासत्र के जो लक्षण 
तथा सिद्धान्त पतज्जलि ने बतलाये हैं, अधिकांश में वे ही लक्षण उपयु'क्त वर्णन में आये . 
हैं; परन्तु यह वर्णन पतञ्जञलि (द्वितीय शत्तक ई० पू०) से नितानन्‍्त प्राचीन है| 
महाभारत के अनुसार योग ओर सांख्य एक ही हैं; किन्तु परमात्मा को मानने से योग में 
छुब्बीस तत्त्व माने जाते हैं । 

महाभारत-काल में वेदान्त-मत ही मुख्य था ओर उसी के साथ अन्य मतों का समन्वय 
किया गया है | 

आचार-विचार 


.. उपवास ओर ब्रत--महाभारत में उपवास की तिथियाँ निर्दिष्ट हैं। पद्ममी, पष्टी 
ओर कृष्णपक्ष की अश्रष्टमी और चतुदंशी उपवास की तिथियाँ हैं | इन तिथियों में जो उप- 
वास करता है उसे कोई दुख-दर्द नहीं होता । महामारत में चाद्ऑायण, कृच्छु-चान्द्रायण 
ओर सनन्‍्तापन आदि वबतों के भी नाम आये हैं; किन्तु उन ब्रतों की विधि का वर्णन नहीं 
आया है। जन्माष्टमी, वसन्त-पदञ्चमी ( सरस्वती-पूजा ), रामनवमी, विजयादशमी, नवरात्र 
अ्रदि का कहीं उल्लेख नहीं है । ह | 
उपवास के साथ-साथ जप को महिमा भी इतिहास-काल में थी। जप कामना-रहित 
होने से श्रेष्ठ माना जाता है; परन्तु कामना-सहित होने से निकृष्ट | योगासन लगाकर और 
ध्यानमम्म होकर जो प्रणव का जप करता है वह ब्रह्म में लीन हो जाता है। किसी कामना 
से जप करनेवाला अपनी कामना को प्राप्त करता है। किन्चु निष्कास जप करनेवाला 
सब फलों से श्रेष्ठ ब्रह्मलोक को जाता है | 
द सदाचार 
महाभारत में आरम्म से अन्त तक नीति के आचरण की अत्यन्त उदात्त स्ठ॒ुति की 
गई है। “श्राचारः धर्म का एक प्रधान अंग माना जाता था। सत्य, सरलता, क्रोध का 
अ्रभाव, अपने उपाजजित किये हुए द्रव्य के अंश का दान, सुख-दुःख आदि इन्द्र 
सहना, शान्ति, निर्मत्सरता, अहिंसा, शुचिता और इन्द्रिय-निग्रह--ये सब धर्म सबके लिए, 
कहे गये हैं ओर सदगति देनेवाले हैं। महाभारत में आचार-सम्जन्धी विस्तृत वर्णन 
मिलता है। हि 
स्वगं-नतरक की करपना 
हम प्रथम खड में कह आये हैं कि वेद में स्वर्ग की चर्चा तो मिलती है; किन्तु नरक 
के विषय में वर्णन प्रायः नगण्य है। महाभारत के स्वर्गारोहण पर्व में व्यास ने स्वर्ग 
और नरक का जीता-जागता चित्र खींचा है। युधिष्ठिर का आचरण अत्यन्त धामिक था | 
इस कारण उन्हें सदेह स्वर्ग जाने का सम्मान मिला | 
युधिष्ठिर को लेकर देवदूत ऐसे मार्ग पर पहुँचा जो बहुत ही खराब था; उसपर चेलना 
कठिन हो रहा था; पापाचारी पुरुष उस रास्ते से आतै-जाते थे; वहाँ सब ओर घोर 
अन्धकार छा रहा था; चारों ओर से बदतर आ रही थी; इधर-उधर सड़े मुर्दे दिखाई देते 
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थे; जहाँ-तहाँ कच्ची खाल और हड्डियाँ पड़ी हुई थीं; लोहे के चोंचवाले कौवे 
झोर गीध मंडरा रहे थे; सूई के समान नुकीले सुखोंवाले प्व॑ताकार प्रेत सब ओर 
धूम रहे थे | | | 


युधिष्ठिर ने देखा कि खौलते हुए पानी की नदी तरह रही है, जिसके पार जाना कठिन 

है। दूसरी ओर तीखे छुरों-जैसे पत्तों से परिपूर्ण “असिपत्र नामक वन है। कहीं गरस- 
गरम वालू बिछी है । कहीं तपाये हुए लोहे से बड़ी-बड़ी यातनाएँ दी जा रही हैं | उनपर 
वुधिष्ठिर की दुष्टि पड़ी तो घबराकर उन्होंने लौटने का ही निश्रय किया | ज्योंही उस 
स्थान से वे निकलने लगे त्योंही उनके कानों में उत्पीड़ित जीवों की दयनीय पुकार सुन 
पड़ौ--“धर्सनन्दन ! आप हमलोगों पर ऊपा कर थोड़ी देर यहाँ ठहर जाइए | आपके 
आते ही परम पवित्र और सुगन्धित दवा चलने लगी है। इससे हमें सुख हो रहा है-। 
क्षणभर और ठहर जाइए |?” 


उुधिष्टरे के पूछने पर कि आपलोग कौन हैं ९ आवाज आने लगी--मैं कर्ण है, 
में भीमसेन हूँ , में अजन हूँ , मैं द्रौपदी हैं'--इत्यादि | इस प्रकार अपना-अपना नाम 
नताकर सब लोग विलाप करने लगे | उह सब सुनकर युधिष्ठिर सोचने लगे... “थे लोग 
सम्पूर्ण धर्म के ज्ञाता, शूर-वीर, सत्यवादी तथा शास्त्र के अनुकूल चलनेवाले थे तथापि 
इनकी ऐसी दर्गति क्‍यों हुईं / में सोता हैँ या जागता है! मुझे चेत है या नहीं ! 
कहीं यह मेरे चित्त का विकार अथवा भ्रम तो नहीं है ?? सोच-विचार कर युधिए्रिर ने 
दूत से कहा--“तुम जिनके दूत हो उनके पास लौट जाओ; मैं वहाँ नहीं चलूँगा, यहाँ: 
मेरे रहने से मेरे भाई-बन्छुओ्रों को पुख मिलता है |”? देवदूत चले गये | 


पपभर बाद इन्द्र आदि सम्पूर्ण देवता वहाँ आये | यातना का वहू भयावह द्श्य 
कहीं नहीं दिखाई देता था | इन्द्र ने युधिष्टिर को शान्त करते हुए कहा--“महावाहो | 
अवतक जो हुआ सो हुआ। अब इससे अधिक कष्ट उठाने की आवश्यकता नहीं । 
इस पर क्रोध न करना। मनुष्य अपने जीवन में शुभ और अशुभ--दो प्रकार के कर्मों 
की राशि संचित करता है | जो पहले शुभ कर्मो का फल भोगता है उसे पीछे नरक भोगना 
पड़ता है और जो पहले नरक का कष्ट भोगता है वह पीछे स्वर्गीय सुख का अनुभव 
फरता है । जिसके पाप-कर्म ग्रधिक और पुर्य थोड़े होते हैं, वह पहले स्वर्ग-सुख भोगता 
है; भर जो पुरय अधिक तथा पाप थोड़े किये रहता है वह पहले नरक भोगकर पीछे स्वर्ग 
भोगता है | इसी नियम के अनुसार तुम्हारी भलाई सोचकर पहले मैंने तम्हें नरक का दर्शन 
फराया है। तुमने अश्वत्थामा के मरने की कटी वात कहकर द्रोणाचार्य को उनके पुत्र की 
'रेस्ु का विश्वास छल से दिलाया ध ॥, इसलिए तुम्हें भी छुल से नरक दिखिलाया गया | 

तुम्हारे पत्त के मितने राजा युद्ध में मारे गये हैं वे सभी ल्वगलोक में पहुँच चुके हैं । 
भहान्‌ धनुधंर कर्ण भी उत्तम सिद्धि को मास हुआ है |? 


श्स पारस में रत ये के व. नरक 2न्कदकनन कल्पना शा 5 है 
«पय पुन से सहाभारत के समय स॑ स्वगं-नरझ की ल्पना के प्रतिष्ठित होने की 
3. अऔे 


रथ | 
स्यप्ट सूचना मिलत॑ है 
जज इुपना नलती है । 


््द्ष द विश्वधर्म-दर्शन 


श्राइ्ुकर्म 

अनुशासन-पर् में श्राइ-विधि की मुख्य बातें हं। लिखा है कि श्राद्ध में पितरों के 
बदले जिन ब्राह्मणों को भोजन कराया जाय वे वेद के विद्वान हों--इस बात पर बहुत 
जोर दिया गया है। श्राद्ध में जो ब्राह्मण न्योते जाते थे, वे. जसे-तेसे न होते थे। श्राद्ध 
में विद्वान ब्राह्मण को, ओर उसमें भी शुद्ध आचरणवाले ब्राह्मण को, जाँच करके न्योता 
देने का नियम था । 

 महाभारत-काल में भ्राद्ध में मांसान्न की आवश्यकता होती थी। श्राद्ध में प्रदत्त भिन्न- 

भिन्न मांसों के भिन्न-भिन्न फलों का वर्शन महामारत में आया है। महाभोज में मांस भी 
परसा जाता था। श्राद्ध में मांस के स्थान पर उड़द के बड़े भी कभी-कभी परसे जाते थे | 
आज भी मिथिला में, श्राद्ध में, पितरों के उद्द श्य से, मछली के साथ सिद्धान्न का उत्सर्ग 
किया जाता है ! 

महाभारत में श्राद्न-विधि भी दी गई है | श्राद्धऔ-विधि का उल्लेख- उसके अनेक स्थलों 
में है। अनुशासन-पर्व में इसका विस्तुत वर्णन है। श्राद्ध में, ब्राह्मए-मोजन के सिवा; 
पितरों के लिए पिण्डदान करने की विधि भी होती है। अनुशासन-पर्व॑ में ही इसकी एक 
गुप्त विधि बतलाई गई है। वह यह है कि पिता. को दिया .हुआ प्रथम पिण्ड पानी में 
छोड़ना चाहिए, दूसरे गिण्ड को श्राद्ध करनेवाले की स्लरी खाय और तीसरे पिण्ड को अ्रप्मि 
सें जल। दे। आजकल यह विधि प्रचलित . नहीं है । इंस विधि का रहस्य यह है कि 
श्राद्ध करनेव।ले की त्री गर्भवती हो ओर उसके उदर से दादा ( प्रपिता ) जन्म ग्रहण 
करे। यह प्रसिद्ध ही है कि दूसरा पिण्ड द्वादा को दिया जाता है | 

सुतरां, वेदिक युग में कर्मकाण्ड का और उपनिषद्‌-कालं में ज्ञान का प्र।धान्य था 
तथा इतिहास-काल में उपासना के साथ-साथ यज्ञों की भी प्रधानता थी। किन्चु पशु- 
यज्ञ के स्थान पर आत्स-संयम ओर चेरित्र-शुद्धि के निमित्त पद्नमहायज्ञों का अनुष्ठान प्रत्येक 
भ्रहस्थ के लिए आवश्यक माना गया था। ये यज्ञ हैं--(१) देक्यज्ञ अर्थात्‌ प्रात:संध्या 
में विधिपूर्वक्क हवन करना; (२) पितुयज्ञ--तपंण द्वारा पिंतरों को तुत्र करना; 
(३) ऋषियज्ञ--ध/मिंक ग्रन्थों को नियम-पूर्वक पढ़ना; (४) छू-यज्ञ--अ्रतिथियों को सेवा 
ओर उनका सत्कार करना; (४) भूतयज्ञ-विविध प्राशियों को खाद्य पदाथ द्वारा 
संतुष्ट करना । 

धर्म का श्रर्थ केवल ईश्वर की पूजा ही नहीं; सत्य और नेतिकतां के साथ जीवन- 
यापन करना भी था। चरित्र ओर आचार को इस काल में बहुत महत्ता दी गईं थी । 
महाभारत में लिखा है कि जहाँ शील, धर्म ओर सत्य रहते हैं वहीं लक्ष्मी का निवास 
हीता है। युधिष्ठिर का सत्य-प्रेम और रास का प्रणवालन इसका ज्वलन्त उदाहरण है। 
आारित्रिक उच्चता और सत्य-प्रियता के कारण इन महापुरुषों का रामायण एवं महाभारत 


#._ 3. 


में विशिष्ट स्थान है । 


शा विश्वधम-दशन 


आर्येण सम सान्धात्रा व्यसन घोरमीप्सितम्‌। श्रमणेन कृते पापे यथा पाप॑ कृत॑ त्वया ॥ 
“-किष्किधा ०, सगे १८, श्लोक ३३ 
अतएव, यह स्पष्ट है कि वाल्मीकीय रामायण की रचना दशावतार की भावना की 
पुष्टि की पहले की है | 
रामायण की कथा से स्पष्ट है कि वाल्मीकि ने लौकिक भाषा में साधारण पाठकों के 
लिए राम के जीवनकाल में ही रामकथा लिखी होगी | किन्तु उस मूल रामायण का 
कहीं पता नहीं मिलता । जिस कवि ने प्रचलित वाल्मीकीय रामायण की रचना की है 
वह रास का समकालीन वाल्मीकि ऋषि नहीं है | जिंस प्रकार जगदुगुरु शह्लराचार्य के मठ 
के अध्यक्ष भी श्रीश्गराचार्य की उपाधि से प्रसिद्ध हैं उसी प्रकार वाल्मीकि की शिष्य- 
परम्परा के किसी प्रतिभाशाली कुशल कवि ने, राम-सम्बन्धी बिखरे हुए ऐतिहासिक अ्न्धों 
को बठोरकर, अपूर्व काव्यात्मक रीति से उन्हें श्रृद्धला-बद्ध कर दिया, और बाद में 
पुराणकाल के दशावतार की धारणा के मान्य होने पर वाल ओर उत्तरकाण्ड में आमूल 
परिवर्तन कर, श्रीराम को पुरुषोत्तम के बदले, भाइक जनता के सम्मुख, विष्णु के सातवें 
अवतार के रूप में उपस्थित किया | 
रामायण से ही ज्ञात होता है कि एक व्याघ ने काम से मोहित क्रॉँंच पत्नी के जोड़े 
में से एक को मार डाला | यह देखकर सहसा ऋ्रेषि वाल्मीकि के मुख से यह उद्गार 
निकला-- 
मा निषाद प्रतिष्ठा त्वसगमः शाश्वतीः समा: । 
यत्कोंचमिथुनादेकमवधी: काममोहितस ॥ 
--बाल०, सर्ग २; श्लोक १५ 
भावार्थ--हैं निषाद ! तुम बहुत दिनों तक इस संसार में प्रतिष्ठा नहीं पा सकते हो; 
क्योंकि क्रॉँच के जोड़े में से एक को, जो काम से मोहित था, तुमने मारा है | 
कहा जता है कि वाल्मीकि मुनि के मुख से सहसा निकले हुए इसी श्लोक से लोकिक 
छुन्दों का श्रीगणेश हुआ, इसके पूत्र वदिक छन्द ही थे। अतएव, रामचरित्र के रचयिता 
वाल्मीकि 'आदि-कवि? कहे जाते हैं और रामायण आदि-काव्य”ः कहलाता है। महा- 
काव्य के समस्त गुण स्व-प्रथम वाल्मीकीय रामायण में ही पाये जाते हैं। रामायण में 
उपमा, उत्प्रेज्ञा, श्लेष, अलंकार आदि काव्य के सभी गुण पाये जाते हैं। काव्य-साहित्य 
में इनका प्रारम्भ रामायण से हीं हुआ, इसी कारण इसे “अआ्रादि-काव्य!ः कहते हैँ। यह 
२४००० श्लोकों का महाकाव्य सात कारों में विभक्त है । 


रामायण की कथा 


रामायण की कथा लोक-प्रसिद्ध है। अयोध्या के राजा दशरथ के तीन रानिया थीं। 
बढ़ी रानी कौसल्या से राम, मकली कैकेयी से भरत ओर छोटी उमित्रा-से लक्ष्मण तथा 
शत्र॒ध्न उत्पन्न हुए. थे । राम का विवाह मिथिला के राजा जनक को कन्या 'सीता? से हुआ 
था। कैकेयी दशरथ की बहुत प्यारी रानी थी। एक बार उसने युद्ध में दशरथ की बहुत 


दर ॥$<4९॥ ७६ 


सहायता की थी, जिससे प्रसन्न होकर दशरथ ने उसे दो वरदान माँगने को कहा, जिनको 
उसने थाती रख छोड़ा | जब दशरथ ने सबसे ज्येष्ठ पुत्र राम को युवराज बनाना चाहा 
तब कैंकेयी ने एक वर चौदह वर्ष के लिए. राम का वनवास और दूसरा वर भरत के लिए 
अवध का राज्य माँगा | पिता के वचन का पालन करने के लिए, अयोध्या की जनता को 
इच्छा के विरुद्ध भी राम, सीता और लक्ष्मण वन चले गये | भरत उन दिनों अपने मामा 
के यहाँ दूर देश में थे। जब्र उनको इसकी खबर मिली, तब रास को श्रयोध्या लोग लाने के 
उद्देश्य से वे चित्रकूट गये । किन्तु राम लौदने को सहमत नहीं हुए.। तब, भरत रास को 
खड़ाऊँ साथ लेते आये और उसे राज्यसिंहासन पर स्थापित कर राम की ओर से राज्य- 
शासन करते रहे। उधर रास दक्षिण-भारत पहुँच गये | वहाँ वर्तमान नासिक के पास ' 
पश्चचटी से लंकाधिपति रावण ने सीता का हरण कर लिया। सीता को खोजते-खोजते 
राम किष्किन्धा पहुँचे | वहाँ वानरजाति के हनुमान और सुग्रीव से मित्रता कर वानराधिपति 
बालि को मारा | फिर सुग्रीव एवं हनुमान की सहायता से रावण को सपरिवार मारकर 
सीता को प्राप्त किया | तद॒परान्त अयोध्या लौय्कर राम ने शान्तिपू्वक बहुत काल तक 
ऐसा प्रजापालन किया कि बाद में सुशासन का नाम ही 'रासराज्य? पड़ गया | 
रामायण के बालकांण्ड में राम के जन्म का कारण, उनका जनम एवं सीता से 
उनके विवाह का प्रसंग वखित है। अयोध्या-काण्ड में राम के युवराज बनाये 
जाने का प्रस्ताव, उनका निर्वासन, भरत से चित्रकूट में उनकी भेंट आदि कथाएँ हैं । 
श्ररएणयकाएड में सीता-हरण की कथा है। किष्किन्धा-काण्ड में बालि-चध एवं सुग्रीव से 
राम की मित्रता का वर्णन आया है| सुन्दर-काण्ड में सीता के अशोक-वाटिका में निवास 
और लंकादहन का प्रसंग है। युद्ध-काण्ड में राम-रावण-युद्ध और अन्तिम उत्तरकारड 
में राम-राज्यामिषेक, राक्षुसों (अनायों ) की उत्पत्ति का वर्णन, रावण एवं हनुमान का 
जन्म-वृत्तान्त, रास की राजचर्या, शूद्र तपस्वी शम्बूक का वध, रामजी की आज्ञा के अनुसार 
लक्ष्मण का सीता को तपोवन में छोड़ आना, राम के पुत्र लव और कुश का वाल्मीकि के 
श्राश्म में जन्म, शत्रुघ्न का आश्रम में वालकों के मुख से रामचरित्र सुनना, राम के 
अश्वमेध में वाल्मीकि का शिष्यों-लहित आना, रास की राजसभा में लव-कुश द्वारा 
वाल्मीकि प्रणीत रामचरित्र का गान, कुश-लव को सीता के पुत्र जानकर सीता को घर 
लाने के लिए दूत भेजना, राजसभा में सीता का आगमन और पातालप्रवेश की कथाएँ हैं| 
किक रामचरित्र अनेक कवियों ने लिखा है | अध्यात्मरासायण, वाल्मीकीय रामायण और 
ठलसीकृत 'रामचरितमानसः बहुत प्रसिद्ध हैं। अध्यात्मरामायण ज्ञानपरक, वाल्मीकीय 
कम-प्रधान ओर ठुलसीकृत भव्ति-प्रधान हें | अनेक स्थलों पर वार्ल्म गीकीय ओ्ौः 2 तुलसीकृंत हे 
रामायण की कथा में भेद है। उदाहरणार्थ--जहाँ वाल्मीकीय कपल पर 
लि कप व में जनकपुर से लौटते 
प माय मे परशुराम से भेद होती है, वहाँ तुंलसीकृत में विवाह के पूर्व जनकपर में ही 
पह घबना हो जाती है| परशुराम और लक्ष्मण के अदभुत संवाद का था हक रे 
ररपता मं है तलतीकत मे *उप संवाद का वाल्मीकीय में 
कक शक अल पा ने झइल्वा पत्थर को हो गई है और रास की चरणु-रज 
आओ ते कई छाउजए गत जात; है, पर वाल्मीकि की अदल्या पनन्‍्थर की नहीं जल 
जश्यत्‌ हो गई थी गौर रास के दर्शन तथा सउउपदेश से उसका कायापल हल 


॥ ॥ हण्ज० आज 


उलट हुआ। वाल्मी- 


-म० विश्वधर्म-दर्शन 


'कीय में सीतावनवास के बाद जब लव-कुश द्वारा रामचरित्र का गान राम के दरबार में 

होता है ओर सीता का पात्ताल-प्रवेश हो जाता है, तब उत्तरकाण्ड समाप्त होता है; किन्तु 
'तुलसी का रामचरित्र अयोध्या में राज्यामिषेक- के बाद ही समाप्त हो जाता है। इस 
सम्बन्ध में तुलसीदास ने लिखा है कि कल्प-कल्प में पुनः-पुन रामावतार हुए हैं और 
रामचरित्र में जगह-जगह जो भिन्नता हो गई है वह उसी कल्पमेद का परिणाम है| 


रामायण के पात्र 

ह भारतीय राष्ट्रीय चरित्र की गुण-गरिसा का वर्णन हम रामायण में पाते हैं। रामा- 
, यंणु में वणित अनेक पात्रों के चरित्र पृथ्वी के वूसरे-दूसरे देशों के लिए शिक्षाप्रद आर 
आदश हैं। 
... प्रधानपात्र रास नियतात्मा हैं। उन्होंने इन्द्रयों पर विजय पा ली है। वे महा- 
पराक्रमी हैं | संग्राम में वे पेर पीछे नहीं रखते | वचन एवं नीति के वे आदर्श पालक हैं। 
कथा के श्आरभ्म में ही वाल्मीकि सुनि नारद से प्रश्न करते हैं कि इस लोक में गुणवान, 
वीय॑वान, धर्मज्ञ, कृतज्ञ, सत्यवादी, द्‌ढ्बत, चरित्रवान, सर्वसख, विद्वान, वीतराग, सुन्दर, 
समर्थ, घेयवान, क्रोषजयी, तेजस्वी, ईर्ष्यारहित और युद्ध में शत्र को मयभीत कर देने- 
वाला कोन है ? नारदजी का उत्तर भारतीय चरित्र की विशेषताओं को बताने के लिए. 
आज भी एक मापदणड है | वाल्मीकि हमें बार-बार याद दिलाते हैं कि प्रजा के हित में . 
निरन्तर रत रहनेवाज़े राम ही स्वजन ओर धर्म के रक्षक हैं| रास का चरित्र-चित्रण 
करके महाकविं ने एक-अपूर्व आदर्श चरित्र सामने रखा है | 

. पम्पा, मन्‍्दाकिनी, चित्रकूट, दर्डकवन आदि स्थानों में रहनेवाले मुनियों को राक्षस 
अनेक प्रकार से सताते थे। अ्रतएवं मुनियों ने राम से अपनी रक्षा करने के लिए! 
अनुरोध किया। राम ने उदारतापूर्वक रक्षाभार अपने ऊपर ले लिया | 
5 . पति का कल्याण चाहनेवाली सीता इस प्रतिज्ञा पर शंकित हो गईं | उन्होंने चत॒रता 
से: राम को संबर्ष-कार्य से विरत करने के अ्भिप्राय से, नम्न निवेदन किया---/हस बन में 
आये हुए हैं। कहाँ वन का वास, कहाँ. शख्र का प्रयोग; कहाँ तप की वृत्ति, कहाँ क्षात्र- 
धर्म--दोनों में मेल नहीं खाता। हमें तो देशधर्म का ही पालन करना उचित है।' 
: अयोध्या लौटने पर फिर क्षात्र-धर्म ग्रहए कीजिएगा।? . ् 

. ' यह निर्विवाद है कि धर्म से सत्न॒ कुछ बनता है | धर्म ही जगत का सार है। किन्ठ॒ 
सीता के धर्मवाद की युक्ति का राम पर कुछ. असर न हुआ | उनका यह उद्‌्गार--- 
“ज्त्रियेधायते चापो नात्तशव्दो भवेदिति? (अरण्य०, १०। ३) अर्थात्‌ क्षत्रियलोग 
इसलिए धनुष धारते हैं कि देश में आत्त'शब्द सुनाई न देः--सब स्थानों और थुगों के 
लिए. राजधर्म की कसौटी बना रहेगा.। इसी प्रकार का कच व्य, धर्म ओर चरित्र 
वाल्मीकि को इष्ठ. था, जिसका आदर्श रामचरित्र में उन्होंने उपस्थित किया है | क्‍ 

पु वाल्मीकि ने भरत के मुख से यहस्थ-धर्म की श्रेष्ठ और मर्यादा का प्रतिपादन 
कराया है | मरतजी राम से कहते हैं--“हे धर्मज्ञ ! चारों अ्राश्रमों में गहस्थ-आश्रम ही 
श्रेष्ठ है। ऐसा समी धर्मश कहते हैं, फ़िर उसे आप क्यों छोड़ना चाहते हैं ??-- 


रांमाथरां प्‌ 
चतुर्णामाश्रमाणां हि. गाहेंस्थ्य॑ श्रेष्ठमुत्तमम्‌ । 
आहुर्धेमज्ञ॒ धमज्ञास्तं कर्थ त्यक्तुमिच्छसि ॥ 


( अयोध्या ० १०६ | २२ 2 
लोकायत-दर्शन के श्रनुयायी जावालि ने राम से निवेदन किया--कौन किसका 
बन्घु है, किसको किससे क्या पाना है ? मनुष्य अकेला जन्मता है और अकेला मरता है | 
अतएव माता पिता समझकर जो मनुष्य व्यक्ति-विशेष में प्रेम करता है उसे उन्मत्त ही 
समझना चाहिए; क्योंकि कोई किसी का नहीं है। जिस प्रकार दूसरे गाँव में जाता हुआ 
कोई मनुष्य बाहर थोड़ी देर विश्रम करता है ओर दूसरे दिन उस स्थान को छोड़कर 
चला जाता है, उसी प्रकार मनुष्यों के पिता-माता, घर आदि केवल आश्रय-स्थान हैं, 
इनमें सजन कभी अनुराग नहों करते | प्रत्यक्ष अथ्थ को छोड़कर जो लोग धर्म का आश्रय 
अहण करते हैं, में उन्हीं के लिए. शोक करता हूँ, दूसरों के लिए नहीं; क्योंकि वे इस 
लोक में दुःख उठा, परलोक में नष्ट हो जाते हैं। पितरों के उद्द श्य से लोक में श्राद्ध 
करने का जो विधान प्रचलित है, उसमें केवल् अन्न का नाश किया जाता है; क्योंकि 
मरा हुआ मनुष्य कैसे ख सकता है ? यदि एक का खाया हुआ अन्न दूसरे के शरीर में 
जाता हो तो प्रवास में जानेवालों का भी श्र/द्ध किया जाय, ताकि उन्हें रास्ते में भोजन 
मिन्ने | यज्ञ करो, दान दो, यज्ञ के लिए दीक्षा लो, तपस्या करो, संन्यास लो--इत्यादि 
बातें बतानेवाले ग्रन्थ बुद्धिमानों ने स्वाथवश दान लेने के लिए बनाये हैं। इस लोक 
के अतिरिक्त दूसरा लोक नहीं है, यह तुम समकतो। जो प्रत्यक्ष है उसीको तुम सममतो 
ओर जो परोक्ष है उसका त्याग करो | सजनों की सलाह मानकर तुम राज्य ग्रहण करो | 
भरत तुम्हें मना रहे हैं। यही सबको दृष्ट है |? 


( अयोध्याकाण्ड, सर्ग १०८ ) 

परन्तु राम पिता की सत्य-प्रतिशञा के पालन को श्रेष्ठ मानते थे और सममीे ये कि 
शसत्य ही धर्म का मूल है ओर उसका त्याग करने में इहलोक और परलोक दोनों में 
'निस्तार नहीं ।? अ्तएव, सत्य को सर्वोपरि मानते हुए, जावालि से, राम कहते हैं-..“चरित्र 
दी--जेद-मयांदा का पालन ही--मनुष्य की कुलीनता और अऊकुलीनता, पवित्रता और 
अपविन्नता, चीरता ओर कायरता बतलाता है। प्राणियों पर दया करनेवाला सनातन 
राजघम सत्य ही है | इसलिए राज्य सत्य-स्वरूप कहा जाता है और लोक भी सत्य की 
प्राप्ति में प्रवत्तशील रहते हैं। ऋषि और देवता सत्य ही को 


हे कल्याशुप्रदु सममते हैं, 
सत्य इसी लोक में मनु 


प्य को अक्षय ब्रह्मलोक प्राप्त कराता है। लोक में धर्म की पूर्ति सत्य 
से दी होती है। अतणव, सत्य सब्रका मूल कहा जाता है। सत्व ही ईश्वर है।  सम्जनों 
फे द्वारा श्राश्नि त धर्म सत्य (ईश्वर) में वर्तमान है। यह समध्त संसार का मूल सत्य--- 
रेवर--ही है, अतएव सत्य से अढ़कर दूसरा श्रेष्ठ पद नहीं है। दान, यच्च, हवन, तपस्या, 
का मूल चउत्प है है, अतएुव मनुष्य को सत्वपरायण्र होना चाहिए। लोभ, 

ने हारा भरत होने पर भी सेतु के समान अविचल होकर पिता के सत्य का 
पंगा; पयोकि मे सत्यप्रतित्ञ 


॥ हूँ | जो मनुप्य अपनी प्रतिज्ञा का पालन नहीं 
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दर विश्वधम-दर्शन 


करता है, वह धर्मच्युत और चंचल मनुष्य, यदि देवता और पितर को हव्य-कब्य दे. तो वें 
गहण नहीं करते | इस प्रकार, चार्वाक-मत के अनुकूल बुद्धि रखकर, संसार के नाश के 
लिए. भ्रमण करनेवाले ओर वेद्विरुद्ध मार्ग में श्रद्धा रखनेवाले नास्तिक आपको जो मेरे 
पिता ने याजक बनाया, में पिता के उस कार्य की निन्‍दा करता हैँ; क्योंकि आप वैदिक धर्म 
च्युत हैं। जेसा चोर दश्डनीय है बसा ही यह बुद्ध भी दरणडनीय है। लोकायतिक 
ओर नास्तिक को भी वेसे ही समझो |? (अयो ध्या, सर्ग-१०६) 
लक्ष्मीश्रन्द्रादपेयाद्दा हिमवान्चा हिस त्यजेत । 
अतीयात्सागरो वेलां न प्रतिज्ञामहं पितुः॥ 
(अयोध्या, स० ११२। श्८ ) 
.. अथांतू--लक्ष्मी चन्द्रमा को छोड़ दे, हिमालय शीतलता को त्याग दे और समुद्र 
अपनी मर्यादा का भले ही उल्लंघन कर दे; पर मैं अपने पिता के वचन के पालन 
को प्रतिज्ञा को नहीं त्याग सकता |? 
इस प्रकार वाल्मीकि ने बड़ी सुन्दरता से बार-बार हमें बतलाया है कि धर्म की मर्यादा 
यदि दट जाती, सत्य का बाँध ढीला पड़ नाता, तो रास ओर भरत-जेसे धीर पात्र का 
आचरण क्या होता ! 
वाल्मीकि के समस्त पात्र--राम, सीता, भरत, लक्ष्मण, कोसलल्‍्या, हनुमान आदि सबने 
अपने-अपने धर्मका पालन किया । प्राय; समस्त मुख्य पात्रों ने आदर्श व्यक्ति के 
ऐसा आचरण किया है। | 


रामायण में सामाजिक चित्र 


रामायण के साहित्य में जीवन का जीता-जागता सत्य है, व्यवहार में आनेवाला घर्म 
है, परिवार को सुखी और सम्पन्न बनानेवाले आदर्श हैं| वन्धु, खत्री, मित्र, शत्रु, सेवक, 
देवता और दानव के चरित्र हैं। प्रजा के प्राणप्रिय राज। एवं मानवरूप में देवता 
के स्पष्ट दशन हैं | 

यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि रामायण-निर्माण-काल में जन्मगत जाति-विभाग सुदृह हो” 
- चुका था। हल जोतनेवालों की भी गणना, ब्राह्मणवंश में जन्म होने के कारण, ब्राह्मण में 
होती थी। * इसके परिणाम-स्वरूप राम ऐसे धर्मश आदर्श व्यक्ति को हम उत्तरकाण्ड में 
तपस्वी श॒द्र शम्बूक का सिर चमकीली तलवार से काठते पाते हैं | * शम्दृक का एकमात्र 
अपराध था कि शद्रबंश का होकर भी. उसने तप करने की धृष्टता की थी। छल से बालिं 
का वध, निरपराध तपस्वी शुद्र-शम्बूक का वध आझोर अग्निपरीक्षा के बाद भी निरपरा- 
घिनी सीता का वहिष्कार--गय्रे तीन ऐसी घथ्नाएँ हैं जो राम के विमल चरित्र में धब्वे के 
सदुश हैं | किन्तु वालिवध आदि के सम्बन्ध में श्रीनिवास शास््री का विचार है कि "राम 
के इन तीनों कर्मों में विशेष रहस्य था। राम ने वालि का छुल से वध नहीं किया था 
प्रत्युत एक ही दिन में एक ही बाण से उसे मारने की प्रतिज्ञा को ही उन्होंने उक्त रीति से 





. १ अयोध्या० ३२। २६; २ डत्तर ० ७६ | ४ 


 शमायण मरे 


निभाया | वल्मीकीय रामायण में कहीं भी इन बातों में छुल या अन्याय की- छायाइइतक 
रे है ० 

वाल्मीकि की राय में राजा राष्ट्र के कल्याण के लिए है। राजा ही साधु ओर शसाध्ठ 
को अलग-अलग रखता है। वाल्मीकि देश में अराजकता को सहन नहीं कर सकते :थे.। 
जब राष्ट्र में अराजकता था जाती है, तब सब प्रकार के धर्म एवं मर्यादा का लोप हों 
जाता है | अराजक राष्ट्र की अवस्था का वर्णन जो वाल्मीकि ने अयोध्याकाए्ड में किया 
है वह अद्भुत है। वह सब काल तथा देश के लिए लागू है। 

रामायण के निर्माणकाल के विषय में गहरा मतभेद है। विद्वानों की शाय है कि 
रामायण का वर्तमान रूप ईसवीपूर्व ३०० से २०० वर्ष के बीच का है। श्रीवेद्य महोदय को 
राय है कि वर्तमान समय की रामायण शक के पूर्व पहली सदी की है. ।* 


सांस्कृतिक चित्र श 
अब यह प्रश्न उठता है कि राम-रावण-युद्ध में रास के सहायक बन्दर-भालू 


आदि सचमुच जानवर थे अथवा जंगली जाति के अनाय थे ! हम प्रथम खण्ड 
में फह आये हैं कि दतन्षिण-भारत के आदिनिवासी द्रविड़ थे और उनकी भी सम्यता 
तथा संस्कृति महत्वपूर्ण थी | आज भी भारत में अनाय जातियाँ एका (कछुआ), लकड़ा 
(बाघ शआरादि के नाम से विख्यात हैँ। उनमें अ्रनेक सुसंस्क्ृत एवं विद्वान हैं। वे अपने 
को लकढ़ा, कछुआा आदि जाति के बताते हैं। अगस्त्य ऋषि प्रथम आर्य थे, जिन्होंने 
सप्त-सिन्धु और दक्षिण में, विन्व्य की तलहटी के मार्ग से, यातायात कायम क्रिया । 
अगस्त द्वारा प्रदर्शित मार्ग से ही दक्षिण जाकर श्रीराम ने बहुत काल तक पद्नव्ी में 
निवास किया था । 
इसके सम्बन्ध से सहात्मा गान्धी का मत अदभुत है। या रास ने खून बहाया 
था ?--गीषक अपने लेख में महात्माजी ले इस प्रकार लिखा है--““ओऔर रामचन्द्र ? 
कोन सिद्ध' कर सकता है कि रामचन्द्र ने लंका में खून की नदी बहाई थी ? दस सिरवाला 
कभ जन्मा £ बन्द्रों की फोज किसने देखी ? रामायण घर्मग्रन्थ है। वह रूपक है। 
करोड़ों लोग जिस रास की पूजा करते हैँ, वद्द राम घट-घट्व्यापी है | रावण भी हमारे 
शरीर में रहनेवाले दस सिरवाले विकराल विकारों का प्रतीक है | अगर किसी ऐतिहासिक 
राम ने ऐतिटासिक रावण से युद्ध किया भी हो, तो उससे हमें बहुत-कुछ सीखने को 
नहों मिलता | क्‍या इस प्राचीन राम-रावण को खोजने की जरूरत है? आज तो वे दर 

दर पड़े हैं, सनातन रास ब्रद्मस्वरूप है। सत्य और गअहिंसा की मूर्ति हैं |? 
अतएव भारतीय साहित्य के सम्बन्ध से विश्व-कवि रत्रि बाद ने कहा है कि भारतीय 

श्त्यि की विशेषता आधिभोतिक तथा आध्यात्मिक दोनों है। 

पुखेद झायं-अनायं-युद्ध-कपा से ओझोतप्रोत हैं। प्रत्कन्ञ और आलंकारिक भाषा 
झनेक यद्धों का उल्लेस आया है । ब्राह्मण अन्ध-निर्मांशकाल तक शथ्ार्य आर 
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फेछ विश्वधर्म-दर्शन 


अनार्य घुल-मिल गये थे | उत्तर-भारत में केवल आर्य-सम्यता और आर्य-संस्क्ृति की पूरी 
छाप ही नहीं पड़ चुकी थी, बल्कि अनारय॑ एकमात्र आारय॑-सम्यता और आर्य-संस्क्ृति से 
ओत-प्रोत हो गये थे | किन्तु दक्षिण-भारत अछूता रहा | थ्ार्य अपनी संस्कृति को स्वभा- 
वतः दक्षिण में फेलाने को व्याकुल थे और यही राम-रावश-युद्ध का मूल कारण था | 
राजा दशरथ के राज्यकाल में उत्तर-भारत में राष्ट्रीयता लुप्तपाय थी। भारत की 
राजनीतिक स्थिति बहुत डावॉडोल थी। कोई ऐसा बलवान राजा नहीं था जो सब 
छोटे-मोटे बिखरे हुए. राज्यों को एक सूत्र में ग्रधित करके उन्हें संगठित राष्ट्र का रूप 
देता, ब्राह्मणों में भी राज्यलिप्सा बलवती हो चली थी। वे परशुराम के नेतृत्र में 
जगह-जगह ज्ञत्रियों का संहार कर राज्याधिकार पाने में सफल हुए थे | उस समय उत्तर- 
भारत में दो राज्य ऐसे थे जो कुछ शक्ति रखते थे--एक कोसल और दूसरा मिथिला । 
जिस प्रकार मुसलमानों के भारत-आक्रमण-काल में, हिन्दू-धर्म ओर हिन्दू-संसकृृति का 
हास देखते हुए भी, आपस के मनोमालिन्य एवं स्वार्थ के कारण, हिन्दू नरेश एक सूत्र 
में नहीं बंध सके, उसी प्रकार एक ओर परशुराम की संहार-भावना और दूसरी ओर 
अनायों के उपद्रव पर भी तत्कालीन कोसल तथा मिथिला एक सूत्र में नहीं बँध सके थे | 
इसी मनोमालिन्य का परिणास था कि सीता-स्वयंवर के लिए कोसलाधिपति को सम्भवत्तः 
निमंत्रण नहीं मिला था, जेसा घटना-क्रम से ज्ञात होता है। 
विश्वामित्र जन्मना क्षत्रिय थे और अपने समय के बहुश, दूरदर्शी तथा अनुभवी 
राजनीतिज्ञ भी | वे समझते थे कि वास्तविक राष्ट्रहित तथा जनहित ज्ञात्रवबल एवं ब्राह्म- 
बल के समन्त्रय में है। अतएव, वे सुश्रवसर की खोज में थे। उन्होंने ब्राह्म-मल के अधि 
ता वसिष्ठ और ज्ञात्रवल की तेजस्विता से पूर्णतया मणश्डित भीरास में इसका पूर्वांभास 
पाया | सीता-स्त्रयंवर ने मिथिला ओर कोसल को स्नेह-सूत्र में बँधने का सुयोग दिया। 
विश्वामित्र ने इस सुयोग का सदुपयोग किया। वे राक्ष्सों (अनार्यों ) से यज्ञ की रक्षा 
कराने के बहाने राम-लक्ष्मण को अयोध्या से ले जाकर ठीक मौके पर सीता-स्वयंवर में 
पहुँचाने में सम हुए | 
साम्राज्यवादी और कूटनीतिश रावण, भारत के आर्य-राजाओं में आपसी फूट तथा 
एकता की कमी देखकर, परिस्थिति से लाभ उठाने के उद्द श्य से, भारत के उन अनार्यों 
को--जो अपनी कट्टरता के कारण, आरयों से घुलमिल जाने के प्रतिकूल, जंगलों और 
पहाड़ों में मागकर, अपनी संस्कृति की रक्षा कर रहे थे---इस बात के लिए भड़का रखा 
था कि आर्यो की शिक्षा और संस्कृति के पीठस्थानों--तपोवनों--में तोड़फोड़ की 
कारवाइयाँ जारी रखें | इसके परि णामस्वरूप जिस प्रकार, भारत का विभाजन हो जाने पर 
भी, यदा-कदा पाकिस्तानी सुसलमान निकठ्स्थ भारत-सीमा के निवासियों पर श्राक्रमण 
किया करते हैं, उसी प्रकार अनायों के छापामार भी तपोवनवासी ऋषियों ओर ब्रह्मचारी 
छात्रों को नाना प्रकार से सताया करते थे | विश्वामित्र ने राम को नये-नये अस्न-शखत्र को 
शिक्षा दी | राम भी अनायाँ की नेत्री ताइ़का को मारने एवं उसके दल को नष्ट करने में 
समर्थ हुए। उसके बाद राम ने सुब्राहु तथा सारीच के नेतृत्व में छापा मारनेवाले एक 
दूसरे दल का विध्वंस किया तथा सारीच को सुदूर दक्षिण की ओर खदेड़ दिया । 


. रासायणु 


स्वभावत: रास की अनोखी वीरता की चर्चा चारों ओर फेल गई। विश्वामित्र, 
रास के शौर्य पर प्रसन्न हो, कोसल और मिथिला में राजनीतिक मेत्री कायम करने के 
सदह श्य से राम और लक्ष्मण को सीता-स्वयंवर में ले गये | राम उस समय केवल सोलह 
वर्ष के थे। उनके चेहरे पर शौर्य और सौन्दर्य की आ्रामा पूर्यरूप से विकसित थी। अतः 
राजा जनक एवं मिथिलावासियों को वे अपनी ओर आक्ृष्ट करने में समर्थ हुए । 


आय-अनाय का संघर्ष 

इधर रावण, जो भौतिक विज्ञान में पारदर्शी होते के कारण वायु-विमान से समन्वित 
था, मिथिलाधिपति को स्नेहसूत्र में बाँचने के लिए लालायित था। इसी उद्द श्य से वह 
मिथिला गया | सीता-स्वयंवर में उसने अपनी शक्ति की जाँच करनी चाही। किन्तु जब 
उसने देखा कि दूसरा पराक्रमी अ्रनार्य योद्धा बाणासुर भी उसी उद्ं श्य से आया है तब 
दूरदर्शो रावण ने सोचा कि आरयों के आगे अनाय॑ नरेशों का इस प्रकार आपस भ॑ 
लड़कर शक्तिहीन वन जाना उचित नहीं; क्योंकि इससे सिफ आयोवते पर विजय 
प्राप्त करना ही अ्रसम्भव न होगा, बल्कि साथ-साथ अनायों की शक्ति भी ज्ञीण हो 
[यगी झोर उसके फलस्वरूप आयों को दक्षिण की ओर पेर फेलाने का उत्साह मित्षेगा । 

अतएव, वह स्त्रय भी हट गया ओर बाणासुर को भी वहाँ से हटा ले गया । 


इधर विश्वामित्र की कूटनीति के फलस्वरूप, निम॑ंत्रित न होते हुए भी, रास ने सीता- 
स्वयंवर में जाकर अपना प्रबल पराक्रम दिखलाया[--अ्रत्यन्त कठोर शिव-धनुष को तोड़कर 
अदभुत शारीरिक शक्ति का परिचय दिया | इस प्रकार सीता से विवाह होने पर दो सम्भ्रान्त 
राजकुल स्नेहसूत्र में उंव गये। ये दोनों ही अवतक, अनायों का निरन्तर भय उपस्थित 
रहने पर भी, श्रार्य-संस्कृति ओर आर्य-सम्यता के रक्तार्थ संगठित नहीं हो सके थे। किन्तु 
इनके परस्पर-सम्बद्ध हो जाने से उत्तर भारत में श्रार्य-संगठन का श्रीगणेश हुआ | 
इसका परिण,म यह हुआ कि दशरथ-सरण ओर राम-चनगमन तथा भरत-शन्रुष्न के 
सुदूर ननिद्दाल में रहने पर भी किसी आये अथवा अनार नरेश को अयोध्या पर चढहाई 
करने का साहस न हुआ । 


क्षत्रियों की यह बढ़ती हुई शक्ति परशुरास को सह्य न हुईं। वे राम को नीचा 
दिखाने के लिए कटिबद्ध हो गये । किन्तु जब उन्हें राम की प्रतिमा और वीरता का परि- 
चय भलीभोति मिल गया ओर उन्होंने जान लिया कि आरय॑-राष्ट्र का कल्याण राम के 
द्वारा ही होगा, तब वे, अपनी शक्ति तथा अपने गौरव का अवसान-काल समझकर 
राजनीतिक क्षेत्र से एकचारगी अलग होकर, जंगल में तप करने चले गये | 

परशुराम के संन्यास तथा कोसल और मिथिला के एक सूत्र में जेंध जाने के कारण 
विश्वामित्र ने उत्तर्भारत को सर्बंधा निरापद समझा और शार्य-सम्बता तथा आर्य- 
संस्कृति फो सुतृर दक्षिण में एलाने का सुत्रवसर जाना। राम के बनगमन में अनेक 
अालोदक परेलू राजनीतिक पद्चयंत्र की छाया देखते हैं; पर 


दूसरे आलोचर्को को इसमें 
फोर गहरा उरश्व दीख पड़ता है। रस को वन भेजने में ऋषि-ननियों का झय था, 
पह एसुस भी 


शत शेदा दे कि भरद्वाज ऋषि भी भरत से (अयो० ६२३०) कहते हैं हि 


फ्द्‌ विश्वधरम-दर्शन 


रामचन्द्र के वन जाने का अन्त बड़ा सुखकारी होगा | - राम के अभिषेक के अवसर पर 
भरत तथा जनक को बुलाना भी रहस्यमय है | हट: 


राम स्वभाव से ही उदार थे | अतएव वनवासी होकर उन्होंने सबसे बड़ा कार्य यह 
किया कि वे आय-ऋषियों ओर अनार्य-हरिजनों के बीच सम्बन्ध स्थापित करने में 
समथ हुए। नीचातिनीच ज्री-पुरुषों ने भी उनमें आत्मीयता का अनुभव करके 
उनका साहचय प्राप्त किया | उन्होंने १३ वर्षों तक सुदूर दक्षिणं में गोदावरी-तट पर 
निवास किया और अपनी उदारता, वीरता एवं. उच्च संस्कृति से किरात, निषाद 
वानर, भालू , णद्ध आदि अनेकानेक अनार्य जातियों पर अपने सदभाव का अमिट प्रमाव 
डाला | परिण।मस्वरूप वे उनकी ओर इस प्रकार खिंच गये कि. चौदह वर्ष के वनवास 
में सिंफे उन्हीं अनार्य राजाओं और नेताओं की सहायता से वे महापराक्रमी वालि एवं 
अनायकुल-श्रेष्ठ रावण को पराजित कर सके, तथा शआार्य-सम्बता और शअ्रार्य-संस्कृति को 
दक्षिण में फेलाने में सम हुए 


रावण को कूठनीति 
' अनार्य-शिरोमणि महावाहु रावण के पराजय के विना ऋषि-मुुनियों एवं 
गुरुकुलों की रक्षा सम्भव नहीं थी। साथ ही आर्य-संस्कृति और आंर्य-सम्यता को 
कायम रखना भी सम्भव नहीं था। अ्रतएव, अयोध्या के निकट चित्रकूट के रमंणीक 
जंगल में निवास करने के बदले, राम ने सुदूर दक्षिण में गोदावरीतट पर निवास किया | 
इस निवास के कारण ऋषि अगस्त्य से सम्पक का अवसर मिला। अ्रगस्त्य ने राम को 
बहुत-से नये अर्त्रों का प्रयोग सिखाया। दक्षिण-प्रदेश में निवास करने के कारण 
अगस्त्य स्वभावतः रावणादि अनाय-राजाओं के कुचक्रों से परिचित थे। उन्होंने राम 
को इनसे सचेत किया | ताड़का, सुबाहु आदि के वध के कारण रावण भी राम॑. की 
वीरता से परिचित था। राम के पंचवर्दी-निवास एवं उनके प्रति अनायों की बढ़ती. हुई 
अ्रद्धा को वह अपने सार्ग का कश्गय्क समभने लगा तथा भविष्य के लिए शंकित हो गया | 
उसने राम की प्रत्येक गतिविधि का पता लेने के लिए. जासूसों को नियुक्त किया | उनमें शूप- 
शुखा प्रमुख थी | वह सुन्दरी थी | प्रथम यूरोपीय युद्ध की प्रसिद्ध जासूस-मंहिला 'माताहरी? की 
तरह वह अपने सोन्दर्य का अ्रमोषर अरख्र राम और लक्ष्मण पर चलाना चाहती थी, किन्तु 
सफल न हो सकी | पहले वह राम के पास गई। पर राम उसके चक्कर में न आये। 
हताश होकर वह लक्ष्मण के पास गई। लक्ष्मणं भी उसके चकसे में न आये। उसका 
उद्देश्य समझकर ओर उसे बहुत खतरनाक जानकर उन्होंने उसकी नाक काठ ली | 
ः शवण को जब अपनी बहन की दर्दशा का समाचार मिला तब एक ओर अपनी मर्यादा 
-और प्रतिष्ठा बनाये रखने के उद्देश्य से तथा दूसरी ओर राम के बल की जाँच करने की 
नीयत से उसने पराक्रमी खर-दूषण को सेना के साथ भेजा। जव॑ राम उन्हें अनायासं दी 
नष्ट करने में समर्थ हुए तव रावण को बड़ी घबराहट हुई | राम से युद्ध करने में अपने को 
समर्थ नः पाकर उसने उन्हीं को लंका में आकर युद्ध करने के लिए [विवश करना चाहद्दा । 
' इसी उद्देश्यं से उसने राम-लक्ष्मएण की अनुपस्थिति में छल से सीता का दरण किया | 


रामायण : क्र 


राम, सीता की खोज में. लक्ष्मण के साथ, निकल पड़े। वे सीता की करुण-कहानी 
कर गद्ध, वानर आदि जातियों को अपने प्र म-बन्धन में बाँधने में सफल हुए। रास. 

का उद्दे श्य साम्राज्य-विस्तार नहीं था; किन्तु दक्षिण-मारत मे आावो को निरापद 
करना एवं आरय-सम्यता तथा आय॑-संस्कृति को फैलाना ही उनका लक्ष्य था। चर 
राजनीतिज्ञ होने के कारण यह बात उनकी समके में आा गई कक अ्रनायी का सामना 
करने के लिए अनायों की ही सहायता लेनी चाहिए.। अ्रतणव, जब उन्होंने सुग्रीव से 
मैत्री कर वालि का वध किया तब राज्य ओर घन से निलिप्त रहकर जहाँ एंक ओर 
सुग्रीव को राज्य सौंपा, वहाँ दूसरी ओर बालितनय अंगद को युवराज बनाकर दोनों 
दलों को एक साथ प्रेमपाश में बाँधा भी। इसीका फल था कि अनेक अन।य-राजाशओं ने 
तन-मन-घन से अनार्यकुल-सूषण रावण को युद्ध में पराजित करने में रास को 
सहायता की | 

वालि रावण का परम मित्र था। वालि को मारकर राम केवल अपना मार्ग-कण्टक 
ही दूर करने में समर्थ न हुए, बल्कि वानर-जाति की सम्मिलित शक्ति से सहायता पाने 
में भी समर्थ हुए | 

सुग्ीव की सहायता से राम ने अनेक दूतों को, रावण की सैनिक स्थिति का यथार्थ 
शान प्राप्त करने के उद्देश्य से, लंका भेजा। इसी बीच आसपास की अ्रनेक अनार्य 
जातियों से मेल-मिलाप कर उन्होंने बहुत-बड़ी सेना का संगठन करके लंका पर 
चढ़ाई की | द 

लंका पहुँचाने पर उन्होंने रावण के रण-नीति-सम्बन्धी भेद जानने के उद्देश्य से, 
कुछ अनायों को फोड़ने का प्रयत्न किया । इसमें वे सफल भी हुए। सर्वोपरि, रावण के 
भाई विभीषण को राज-सिहासन का प्रलोभन देकर उन्होंने अपने दल में मिला लिया । 
कुछ विद्वानों की राय है कि रावण के बुरे व्यवहारों से तंग आकर विभीषण स्वयं राम 
की शरण में आया | रावण ने विद्युत-शक्ति को अपने वश में कर लिया था। उसके 
पुत्र मेघनाद ने अग्निवर्षक आदि अनेक अरत्रों का आविष्कार किया था। उन्हीं 
आग्नेय अर्त्रों के द्वारा राम पर विजय पाने का उसे अब्ल विश्वास था| विभीपण द्वारा 


इन अख्तरों के रहस्य से राम अवगत हो गये | समय पर उन अस्त्रों के निरोध की विधि 
का आविष्कार करने में भी वे समर्थ हो सके | 


 ए 

राम का अनुपृस्त काय 

रावण को सपरिवार युद्ध में मारने के पश्चात्‌ भी रास ने अपना कोई स्वार्थ नहीं 
साथा। उन्हींने अमूल्य वर्त, भूषण, स्वणं, सणि आ।दि अनार सिपाहियों को ही दे दिये । 
उनके एस निःस्रार्थ का परिणाम यह हआ। कि अनायों की श्रद्धा-मक्ति 


हा उनक्ष प्रति दल 
पार स्पायी हो गई तथा शजनायों पर आव-सम्वता दर आयं-संस्छाति की अमिट छाप 
पद सर। व लंका के राज्य विभीयणश को सोपकछर सीता और लपघ्सणस क साध, अ्रयाच्या 


मजे पड पा अनादा के प्रातानांध हनमान का राजरत की तरह नरसतर अयनी सभा 
4 है एस े 


कऑंआू कक बल 
ने * जार दात्सल्प पर साथ रखा क्र टुलुसाद उनका दास सुदांस दने गये | जिस 


दे विश्वधर्म-दर्शन 


प्रकार राम के पूर्व उत्तर-भारत के थआर्यों के भीतर घुलमिलकर अ्रन,र्य. अपना अस्तित्व 
खो चुके थे, उसी प्रकार राम अपने झअपृव नीति-कौशल, चरित्र-नबल ओर शोर्य-द्वारा 
सुदूर-दक्षिण में भी अ्नायों को आरय॑-संस्कृति में दीक्षित करने में सफल हुए। यत्र-तत्र 
कतिपय कट्दर अनारय, इस परिवर्तन का विरोध करते हुए, जंगलों श्रोर पहाड़ों में जा 
बसे । उन लोगों ने अ्रपनी संस्कृति को कायम रखा | उनके वंशज वत्त मान नागा, संताल, 
कोल, भील आदि हैं । क्‍ 

राम स्वगुण-सम्पन्न, श्रेष्ठ, धर्मवान्‌ ओर नीतिश थे | सर्वोपरि, दक्षिण की सांस्कृतिक 
विजय उनकी अक्षय कीति थी। इसी कारण भावी जगत्‌ की जनता उनको अवतार 
मानकर पूजती है। द 


तीसरा १र्च्छिद 
महाभारत 


भारतवर्ष के प्राचीन अन्धों में वेदों के बाद, महाभारत का महत्त्व बहुत अधिक है। 
इसमें प्राचीनकाल की अनेक ऐतिहासिक कथाएँ, एक ही स्थान में, ग्रथित की गई हैं । 
इसके अतिरिक्त, इसमें स्थान-स्थान पर लोक-धर्म, तत्त्वज्ञान, आचार-व्यवहार, राजनीति, 
'समाजनीति आदि के सम्बन्ध में ऐसा विस्तृत विवेचन किया गया है कि वह एक धर्म- 
ग्रन्थ अथवा राजनीति-शास्त्र ही वन गया है | 

इस कारण जिन परिस्थितियों का वर्णन है उनके एक ओर तो यह वेदिक साहित्य की 
ऊँचाई तक जा पटुँचता है ओर दूसरी ओर यह श्र्वाचीन काल के बोद-जन-अन्धों तथा 
ग्रीक लोगों के प्राचीन इतिहास-अन्धों से ग्रा मिलता है | 

इसकी श्लोक-संख्या के सम्बन्ध में मतभेद्‌ है| भिन्न-भिन्न सतानुसार इसमें कम-से- 
कम १६२३ अध्याय से लेकर अधिक-से-अश्रधिक २३१४ शअ्रध्याय हैं। इसमें एक खिल 
(अधिक) पर्व 'हरिवंश! है---इसकी श्लोक-संख्या १२००० है, यह भी मद्याभारत का अंग 
दी माना जाता है | 


है. 


महाभारत-कर्ता 
महाभारत के कर्त्ता व्यास सुनि कहे जाते हैं। किन्तु महाभारत के ही वर्णनानुसार 
इसके तीन रचयिता हं--(१) व्यास, (२) वेशम्वायन और (३) सीति | भारतीय युद्ध के 
बाद व्यस ने जय! नामक इतिहास की रचना की । इसको, उनके शिष्य चेशम्पायन ने 
पाण्डवों के प्रशेत्र जनमेजय को, सर्प-यज्ञ के अवसर पर सुनाया था| वहाँ उस कथा के 
सुनकर, सूत लोमदपंणु के पुत्र सोति उच्चश्नवा ने, उन ऋषियों को सुनावा जो नेमिपारण्य 


की 
साफ... आचआा 2 


ऋचा क. आओ हल शेप शक 72 ॥ ५ 0७ &. प्ये ऋण त्र्य श5 स्थ्गा ् द्ण व्‌ बा ७ आ डे का जय 482: 
सत्र कब ए पे। झाक-पव तथा आन्‍्तस ( स्रगाराहुण ) पर मे कहां है कि जियानामें- 
5 जल ४2 8 ३ "आल ह.॥ 27 ५ जंग चक घृ न ज््त रे के कलर “नानक “नापमकननकर,. ि्ऋब्यनइक, 22 क क्र यम ब्स अर शा / ६ को 
पतहासोदयम--उधात्‌ पृलअन्ध जा हातहास हू उसका नाम शणजवब'! हैं। इस बन्ध के 


शागे चलकर भारत! नाम प्रात्त हो गया | - जब इसका विस्तार अब्त चढ़ गया तंत्र इसे 
महाभारत झहने लगे। यह मान लेना सुक्ति-संयत ज्ञान पड़ता है कि जब? से पाण्डवों की 
विजय का झर् सूचित किया गया है। संभवत: मूल इतिहास-प्रन्ध इसी नाम छा होगा। 
पत्त मान महाभारत के झारम्मि् इलोह में इर्स 


क्र ऋषि 
विडलकुपतावनक, धर अकलशकुन्य स्पा दर इह्््रस ः्.्जः 
कर को है 24 २ ३] गए [ क्र ५4 पृ चिका शहर कर 25 लकी 
जा कक अक 7. श्र. 
॥। हि लि श्र को ड्रककतपसकपइक, ई्‌ का 
श्र हा 


फ विश्वधमे-दर्शन 


नारायणं नमस्कृत्य नर चेव नरोत्तमम । 
देवीं सरस्वती चेब ततो जय” मुदीरयेत ॥ 
इसके तीन रचयिता होने के सम्बन्ध में दसरा प्रसाणु यह हे कि इसका आरम्भ तीन 

स्थानों से होता है| “मन्वादि भारतं केचित्‌? श्रर्थात्‌ मनु, आस्तिक और उपरिचर--येः 
तीन इस ग्रन्थ के आरम्म माने जाते हैं। राजा उपरिचर के आख्यान [ आदिपव॑,. 
अध्याय ६३ ] से व्यास के ग्न्थ का आरम्म होता है। आर्तिक के आख्यान [ आदि० 
अ० १३ ] से वेशम्पायन के अन्थ का आरम्भ होता है; क्‍योंकि वेशम्पायन का ग्रन्थ 
सपं-सत्र के समय पढ़ा गया था। सौति के बृहत्‌ महाभारत-पग्रन्थ का आरम्म मनु! 
शब्द सें--अ्रथांत्‌ प्ररम्मिक शब्द बेवस्वत से--होता है । 


तीसरा प्रमाण यह है कि सौति ने अपने ग्रन्थ के अठारह पर्व॑ बनाये हैं। यह पर्व-- 
विभाग नया है ओर उन्हींका किया हुआ है । वेशम्पायन ने अपने मारत में जो पर्व 
बनाये थे वे भिन्न हैं, छोटे हैं और उनकी संख्या १०० है। कोई ग्रन्थकार अपने एक ही 
ग्रन्थ में एक ही नास का छोटा और बढ़ा विभाग कभी नहीं करेगा | उदाहरण थथ---- 
_सौप्तिकपव् में सौप्तिकपर्व है, सभापत्र में समापव॑ आदि | महाभारत से यह स्पष्ट है कि पहले 
व्यासजी ने १०० पर्वों की रचना की। तदननन्‍तर सूत-पुत्र लोमहर्षण ने नेमिषारण्य में सिफ 
१८ पर्वों का पठन किया--- 
एतत्पवेशतं पूर्ण व्यासेनोक्कत॑ महात्मना । 
यथावत्सूतपुत्रेण. लोमहषेंणिना ततः । 
उक्तानि नेमिषारण्ये पर्वाण्यट्टादशेव तु।.. 
--आदिपवं, अध्याय २ | ८४ 
विद्वानों का कथन है कि व्यासकृत 'जय? के श्लोकों की संख्या ८८०० थी, वेशम्पायन 
का 'भभारत”ः २४००० श्लोकों का था और वत्त मान श्लोक-संख्या सोति के महाभारत की 
है | व्यास के जय-अन्थ का रूप, अनेक शताब्दियों बाद, वर्तमान महामारत हुआ । यह 
बात सिद्ध मानी जाती है कि ईंसवी सन्‌ के ३०० से लेकर ५० वर्ष पूर्व तक एक लाख 
श्लोक का वत्त मान महाभारत तैयार हुआ ।" किन्तु श्री वेद्र महोदय की राय है कि ईसवी 
सन के पहले ३२० से २०० तक के समय में वर्तमान महाभारत का निर्माण हुआ ।* 


रचना का उद्द रव 


अन्न प्रश्न उठता है कि इस वृहद-ग्रन्थ का निर्माण क्‍यों किया गया १ उस समय 
भारत में दो नये धर्म उत्पन्न हो चुके थे ओर उनका प्रचार भी खूब हो रहा था। १ 
महावीर ने विहार-प्रान्त में जैन-धर्म का प्रचार किया ओर लगभग उसी समय के झास-: 
पास बुद्ध ने अपने वौद्ध-धर्म का उपदेश दिया | इन दोनों धर्मों ने वेदों का एवं वेदिक वर्गों 
का विरोध किया था | बौद्ध और जैन दोनों ने जन्मगत चत॒र्बंण की संस्था का त्याग किया । 








१ श्रीवलदेव उपाध्याय---संस्कृत-साहित्य का इतिहास?---४४ ४४-४६ 
२ श्री चि० वि० वेद्य--“महामभा रत-सीमांसा?--प्रष्ठ ४३ 


महाभारत ६ 


उन दोनों धर्मों के अनुयायियों के लिए धर्म का आचरण केवल नीति के आचरण के 
धसिवा और कुछ नहीं था । इन घ्मों ने प्रतिपादित किया कि मनुष्य को इस बात का 
विचार करना कि ईश्वर है था नहीं, निरर्थक है। इसके अतिरिक्त हिन्दू-धर्म में ही मिन्न- 
भिन्न मत-मतान्तर प्रचलित हो गये थे । कुछ लोग तो विष्णु को प्रधान देवता मानकर 
'पाञ्वरात्-मत का अवलम्बन कर रहे थे और कुछ शह्ढर को प्रधान देवता मानकर पाशुपत- 
-सत का आश्रय ले रहे थे। कुछ लोग परमात्मा के रूप में देवी को आराधना करते थे 
और कुछ सूर्य के उपासक थे । इन मिन्न-मिन्न-मतावलम्बियों में आपस को कुछ शत्रुता 
भी रहती थी। वेदान्त ओर सांख्य में निरन्तर कगढ़ा रहता था। मनुस्योत का उस समय 
पता नहीं था। प्राचीन हिन्द्रधर्म की गौरव-गरिमा को स्पष्ट रूप से दिखलानेवाला कोई 
अन्य नहीं था। बौद्ध और जैन धर्म के आक्रमण का प्रतीकार करने के लिए कोई साधन 
नहीं था। ऐसी अवस्था में ऐसे ग्रन्थ की आवश्यकता थी जिसमें आनुधंगिक रीति से 
'तत्त्हज्ञान, इतिहास, राजधर्म, नीति आदि अनेक विषयों का समावेश हो | 
वेष्णव और शैव मतों के विरोध को दर करने के अभिप्राय से सौति ने महाभारत 
में शिवस्तुति-विषयक श्रनेक उपाख्यान दिये हैं और साथ-साथ जगह-जगह प्रसंगवश 
“नारायण की भी स्तुति आ गई है। एक जगह तो स्पष्ट शब्दों में नारायण के मुख से 
शट्टर के प्रति कहलाया है कि जो तुम्हारा भक्त है वह भेरा भी भक्त है--जिसने तुम्हें 
'पहचान लिया उसे भेरा भी ज्ञान हो गया--तुममें और मुझमें कुछ भी भेद नहीं है। 
-मारायणीय आख्यान में नारायण ने स्पष्ट कह दिया है कि शिव ओर विष्णु एक हैं; 
हम दोनों को मित्र समकनेवाला हम दोनों में से किसी का भक्त नहीं हे। महाभारत 
में स्पष्ट चर्णन है कि ब्रह्मा, विणपु और महेश---तीनों देवता जगत्‌ के त्तीन कामों ( उत्पत्ति, 
पालन और नाश ) पर नियत हैं। इन तीनों का एकीकरण परब्रह्म में किया गया है | 
इसीके साथ भिन्न-भिन्न मतों ओर मोक्षमागों के एकीकरण का यत्न भी सौति को करना 
'पड़ा है। सौति ने वेदान्त, सांख्य, योग, पाश्वरात्र, पाशुपत आदि अनेक मतों के 
एकीकरण का सफल प्रयत्न किया हैं। परिणाम यह हुआ कि महाभारत-अन्थ वत्त मान 


'हिन्दूधम की सब शाखाओ्रों--शव, वेष्णव, वेदान्ती, योगी आदि सब--के लिए समान 
रूप से सान्‍्य हो गया | 


भारतीय कथा 
संसतेप में मह्भारत की कथा इस प्रकार है--- 
देवमत मद्राराज़ शान्तनु के पुत्र थे। बाद, शान्तनु ने धीवर-कन्या सत्यवती से विवाह 
फरन क। इच्छा प्रकट की | किन्तु सत्ववती के पिता विवाह करने के लिए तभी सहमत थे 
राजा प्रतिश कर कि राजगदी सत्यदती की सन्‍्तान को ही मिलेगी। देवबत सर्वगुण- 


००७४" श० 000९० & 
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रन के कारण इुःसी रहने लगे। जब इसकी खदर देबबत को मिली तब उन्होंने केवल 
पर्काधकार छोड़ने का हो घोरणा न की, आजन्म अविवाटित रहने की मी घोर प्रतिज्ञा 

घर राह, जिवने मदिष में भी राष्पपिकार के लिए संबर्प होने का भय न सहे। इसी 
प्रजा हैक जइश # पजन्‍+ >>» 52-2६ ग 


६२ विश्वधम-दर्शन 


' सत्यवती से शान्तनु के दो पुत्र हुए। दोनों पुत्रों की असामयिक म॒त्यु के बाद,. 


( व ५ " जे न न्ध 
विचित्रवीय के .ज्येष्ठ पुत्र धुतराष्ट्र के जन्मान्ध होने के कारण, कनिष्ठ पुत्र 'पाण्ड? सिंहासन 


पर बंठे । पाण्डु की ग्रकाल-मृत्यु के समय पाण्डुपुत्र युधिष्ठिर, भीम, अर्ज॑न, नकुल और: 
सहदेव नाबालिग थे, अतएव कुछ काल के लिए धृतराष्ट्र को स्वयं राज्य-शासन की 


बागडोर सेभालनी पढ़ी | 


पाण्ड के पाँचों पुत्र पाण्डबः और घुृतराष्ट्र के सौ पुत्र 'कौरव? के नाम से विरुयात 
हुए। युपिष्ठिर १०५ भाइयों में बड़े होने के अतिरिक्त अनेक सद्‌-गुणों से विभूषित थे, 


अतणव धृतराष्ट ने उनको थुवराज बनाया। यह दर्योधन और अन्य कौरवों को पसन्द 


नहीं आया | उनलोगों ने छल से लाह के ग्रह में पाण्डवों को दग्ध करने का असफल 


प्रयत्न किया । वहाँ से बचकर पाण्डव पाञ्चाल देश चले गये। स्वयंवर में पाग्चाल-नरेश 
की कन्या द्रोवदी को जीत लिया । घटनाचक के कारण द्रौपदी का विवाह पाँचों भाइयों 
से हुआ | जब्च इसकी खबर धृतराष्ट्र को लगी तब उन्होंने पाए्डवों को बुलाकर आधा राज्य 
दे दिया। कोरबों की राजधानी हस्तिनापुर और पाएडवों की इन्द्रपस्थ हुआ । 

किन्तु महालोभी और कपटी दर्योंधन पाण्डवों का वेभव नहीं देख सका। उसने 
अपने मासा शक्कुनि की सहायता से पाण्डवों को जूए में छलपूवक हराकर बारह वर्ष 
वनवास और एक वर्ष अज्ञातवास के लिए विवश किया। वनवास और अज्ञातवास के 
बाद दुर्योधन ने कृष्ण के सन्धि-प्रस्ताव को उुकराते हुए कह;--“सूच्यग्न॑ नेव दास्यामि 
विना युद्ध न केशव” ( विना युद्ध के सुई को नोक के बराबर भूमि भी नहीं दूंगा )। 
फलत; युद्ध ठन गया | अद्वारह दिनों तक कुरुक्षेत्र के मदान में भीषण युद्ध होता रहा | 
पाण्डवों की साठ और कौरवों की ग्यारह अन्ञोहिणी सेना मारी गई | विजय पाण्डवों की 
हुई | बहुत काल तक राजकाज करके युधिष्ठिर, अजुन के पोत्र परीक्षित को राज्यभार. 
सौंपकर, द्रौपदी ए.वं चारो भाइयों के साथ हिमालय में अंतिम समाधि लेने चले गये | 


वरणन-शेली 


महाभारत की वर्णुन-शेली उच्चकोटि की है। वर्णन में किसी प्रकार की शिथिलता 
नहीं दीख पड़ती । शब्द सरल और जोरदार हैं | दुश्यों के वर्णन आकर्षक हैं। स्त्री-पुरुष 
के स्वरूप-स्वभाव एवं वेशथूषा का -वर्णन मनोहर है। प्रत्यक्ष युद्ध का वर्णन व्यास ने 
संजय के मुख से कराया है जो बहुत ही सजीव तथा ओजस्बी है। स्त्रियों और पुरुषों का 
वर्णन मर्यादायुक्त है। सभापत्॑ में युधिष्टिर ने द्रौपदी का जो वर्णन किया है वह अपूरव 
है । किसी प्रसज्ञ का वर्णन करते समय व्यास के नेत्रों के सामने धर्स का एक व्यापक रूप 
उपस्थित रहता था, किसी मी आख्यान के पढ़ने से यही तात्पर्य समझ पड़ेगा, कक ' 
ग्रन्थ में इसी तत्व की जयध्वनि सुन पड़ेगी--“यतो घर्मस्ततों जब; |? इस ग्रकार धरम ट्रार 
नीति को प्रधान हेतु रखने का प्रयत्न पूर्व अथवा पश्चिम के किसी दूसरे अन्ध म॑ नहीं 
किया गया है । ह मी 

हरिवंशपर्व में भगवान कृष्ण के वंश का वर्णन है | ्स 


विष्णुपव, शिवपर्व ओर 
साथ-साथ भविष्य-पर्व भी हैं। विष्णुपर्व में अवतारों का वर्णन है | 


हु 


में 
जे 
ट्‌ 


नी 
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हे 
ह राजधम 
धर्म और नीति के उपदेशों से महामारत भरा-पूरा है। कहा भी है-- 
अश्थशास्त्रमिदं पुण्य घर्मशास्त्रमिदं परम | 
मोक्षशास्त्रमिदं प्रोक्त॑ व्यासेनामितवुद्धिना ॥ 
वाल्मीकि की तरह सौति ने भी स्पष्ट शब्दों (शान्तिपर्व, अध्याय ६८, १॥३०) में 
अराजकता का जीता-जागता चित्र खींचते हुए इस बात पर जोर दिया है कि राजा का 
सर्वप्रथम कत्त व्य लोक में शान्ति की व्यवस्था करना है। धर्मोपदेश देते हुए भीष्म ने 
युधिष्ठिर से यहाँ तक कहा है कि राजा काल को बनाता हे--न कि क,ल राजा को 
अर्थात्‌ राजा अपने आचरण से रामराज्य स्थापित कर सत्ययुग ला सकता है और उसके 
विपरीत ञ्राचरण करके अ्रराजकता द्वारा निपट कलियुग भा। यथा--- 


कालो वा कारणं राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌। 
इति ते संशयो मा भूद्राजा कालस्य कारणम्‌ ॥ (शां०, ६६६) 
सुतरां, लोक का सारा जीवन राजधर्म पर आश्रित है। राजधर्म के नष्ट होने से सब्च- 
कुछ नष्ट हुआ समभना चाहिए | 
सारा शान्ति-पर्व नानाविध ज्ञानगर्भ उपदेशों श्र उपाख्यानों से परिपूर्ण है। जब 
धर्मराज युषिष्टिर को सगे-सम्बन्धियों के संहार से वराग्य हो गया तब शरशय्या पर पढ़े 
भीष्म ने राजधर्म की व्याख्या करते हुए उन्हें आपद-घम का उपदेश दिया। भीष्म ने 
जिस धर्म-नीति ओर मामव-घर्स का उपदेश दिया है वह् किसी भी देश के 
जन-जीवन को उद्नत बनानें में समर्थ है। अ्नुशासन-पर्व में मुख्यतया धमशास्त्रानुसार 
आचरण तथा व्यवहार-विधान ( कानून ) की शिक्षा दी गई हं। सुतरां, भारतीय जन 
गौर उनकी जन-क्रान्ति, सामाजिक क्रान्ति, राजनीति, ग्रथनीति आ्रादि का सुन्दर विध्चन 
महाभारत में है। 


विश्वकोीप 


महाभारत को दम सच्चे अर्थ में प्राचीन भारतवर्ष का विश्वकोय रह सकते 
संसार रू साहिद्य मे इससे चला घधनन्‍्ध नहा हू । जहा एक आर यद्द प्र चीन परम खोर नीति 
फा झमृल्व मग्डार है, वर्हा दूसरी ओर प्राचीन गौरब-गरिमा का गान करनेबाला 
| झपूर्य ग्न्‍्ध भी। यह प्राचीन भगोल, समाजशास्त्र, शासन-पद्ति, नीति और धर्म के 


रत स्व हक न्‍नकी अत अन्‍्गकक कि रस कक के त्प़्स बिक. कु आल 
अआादनणय फाा सान हूुं। श्यक्ष महान चाहता को अमर कधाए दश-दशान्तर मे 
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अत्र ते कीतेयिष्यामि वर्ष भारत भारतम्‌। 
प्रियमिन्द्रस्थ देवस्य मनोवेवरवतस्थ च॥ 
प्रथोस्तु राजन्‌ वेन्यस्थ तथेक्ष्वाकोमेहात्मन: | 
ययातेरम्बरीपस्थ॒ मान्धातुर्नेहुस्य च॥ 
तथेव मुचुकुन्द्रय॒ शिवेरोशीनरस्थ च। 
ऋषभस्य तथलस्य नृगस्य॒ नृपतेस्तथा ॥ 
कुशिकस्थय च दुर्धषेंगाघेश्चेच. महात्मनः । 
सोमकस्य च दुर्धषेदिल्लीपस्य वथेव च॥ 
अन्येषां च' सहाराज' ज्षत्रियाणां बलीयसाम्‌ | 
सर्वेषासेव॒ राजेन्द्र ग्रियं भारत सारतम्‌ ॥ 


सावार्थं--दे भारत ! अब में ठुम्हें भारत देश का यशोगान सुनाता हूँ । यह देश 
देवराज इन्द्र का भी प्रिय है | वेवस्वत मनु, एथु तथा इश्ष्वाकु भारत को प्यार करते थे । 


ययाति, अम्बरीष, मान्धाता, नहुष, सुचकुन्द, उशीनर-पुत्र शिवि, ऋषभ, ऐल, नग, 
कुशिक, गाधि, सोमक, दिलीप और अनेकानेक बलशाली क्षत्रिय सम्रादों का परस प्रिय 


भारत था। राजन ! इस दिव्यदेश का गौरव-गान मैं तुम्हें सुनाता हूँ । 


चौथा परिच्देद 
भगवदगीता 
भगवान वेदव्यास ने कहा--- 
गीता सुगीता कत्तव्या किमन्ये: शास्त्र-संग्रहे: । 
या स्वयं पद्मनाभस्थ भ्ुखपद्माद्विनिःरूता ॥ 
--(भीष्म-पव, ४३। १). 
थ्र्थात्‌ गीता का ही भली माँति श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना चाहिए। 
अन्य शास्त्रों के संग्रह की क्‍या आवश्यकता है? क्‍योंकि वह स्वयं भगवान पद्मनाभ 
(श्रोकृष्ण) के मुख-कमल से निकली हुई है । 
स्वयं भगवान ने मक्त-कश्ठ से (गीता, ३३१ में) घोषणा की है कि जो कोई मेरी 
इस गीता-रूप आशा का पालन करेगा वह निःसन्देह मुक्त हो जायगा। यही नहीं, भगवान्‌ 


(१८।७०) कहते हैं कि जो हमारे इस धर्म-संवाद का अभ्यास करेगा उसके द्वारा में शान- 
यज्ञ से पूजित होऊँगा । 


भारत के किसी घर्मग्रन्य का प्रचार ओर आदर गीता-सदुश नहीं हुआ | संसार को 
प्रायः समस्त भाषातओं में गीता का अनुवाद हुआ है। यह भीष्म-पर्व में वर्णित है। 

कोरव-पाण्डव-युदध के आरम्म में, उसके भीपण परिणाम को सोचकर, अजुन के मन 
में विषाद उत्तन्न हुआ | वे युद्ध से विमुख होने के लिए उछ्त हो गये। उस अवसर पर 
भगवान ने उन्हें जो उपदेश दिया वही ७०० श्लोकों का अरजन-कृप्ण-संवाद गीता-रूप में 
उपलब्ध ४। गीता वस्तुतः ज्ञान का अधथाह सनुद्र ह। इसमें ज्ञान का अनन्त भण्डार 
भरा पढ़ा ए। इसका वास्तविक रहत्य समझने का प्रवत्त सभी विद्वान, तत्वालोचक 
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पंत (| 
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सभी शास्त्रों में भगवान को प्राप्त करने के तीन प्रधान सार्ग--कर्म, उपासना और 
'शान--बतलाये गये हैं। जिनका हृदय समाज-सेवा अ्रथवा मनुष्यमात्र की सेवा से ओत- 
प्रोत है उनके लिए स्वभावत; कमे ही अनुकूल है। जो भावुक पक्षति के हैं उनकी 
प्रवृत्ति ्वभावत; भगवान की शरणागति द्वारा अ्नन्य भक्ति और उपासना की श्रोर होती 
है। किन्तु जो बुद्धिवादी हैं उनकी रन्तुष्टि ज्ञान के बिना हो ही नहीं सकती | मिन्न- 
भिन्न धर्म और दर्शन भगवसत्प।प्ति के भिन्न-भिन्न मार्ग प्रदर्शित करते हैं; किन्तु गीता की ही 
विशेषता है कि यह स्पष्टतया घोषित करती है कि मानव अपने स्वभाव की भिन्नता के 
कारण निष्काम कम द्वारा अथवा अ्रनन्यभक्ति द्वारा अथवा ज्ञान-प्राप्ति द्वारा मुक्ति 
आप कर सकता है| पर 'जाकी रही भावना जेसी ग्रभु-मूरति देखी तिन तेसीः के अनु 
'सार भिन्न-भिन्न आचार्यों ने, अपनी-अपनी विचार-घारा के अनुसार, अपने गीता-भाष्य 
में यह दिखलाने का प्रयत्न किया है कि भगवान ने गीता में एक निर्दिष्ट मार्ग द्वारा ही 
मुक्ति का साधन बतलाया है। किन्तु कोई भी व्यक्ति, जिसे किसी मत-मतान्तर का 
प्रतिपादन अभीष्ट नहीं है, स्त्रीकार करेगा कि गीता का उपदेश त्रिवेणी की वह धारा है जो 
'मिन्न-भिन्न सार्ग से बहता हुआ उसी असीम सागर में मिलकर एक साथ लीन हो जाता है | 
कुछ विद्वानों की राय है कि गीता का मुख्य तात्पय॑ है--अब्रनादि-काल से अ्रशान- 
वश संसार-सागर में पड़े हुए जीवों को परमात्मा की प्राप्ति करवा देना । उसके लिए गीता 
में ऐसे उपाय बतलाये गये हैं कि मनुष्य अपने सांसारिक कत्त व्य-कर्मों का भलीभाँति 
'पालन करता हुआ ही परमात्मा को प्राप्त कर सकता है। व्यवहार में परमार्थ के प्रयोग 
की यही श्रद्भधत कला गीता में बतलाई हुईं है। अधिकारि-भेद से परमात्मा की प्राप्ति के 
लिए, इस प्रकार की दो निछाओं का प्रतिपादन क्रिया गया हे--ज्ान-निश्ठा ( सांख्य- 
योग । और योग-निष्ठा (कर्मयोग) | 
यहाँ प्रश्न उठता है कि अनादिकाल से भगवान को प्रास करने के तीन सार्ग--- 
कर्म, उपासना और ज्ञान-कहे गये हैं, तो उस अवस्था में यदि गीता में भगवान की 
प्राप्ति के दो ही मार्ग (शञान-निष्ठा और योग-निष्ठा) बताये गये हैं, तो उपासना (भक्तिमार्ग) 
छूट जाता है। परन्तु विचारपूर्वक देखने से शञात होगा कि योग-निष्ठा एवं ज्ञान-निष्ठा के 
अन्तर्गत उपासना आ जाती है। जब अपने को परमात्मा से अभिन्न मानकर अपने शुद्ध 
स्वरूप की उपासना की जाती है तब वह ज्ञान-निष्ठा के अन्तर्गत आ जातो है; किन्तु 
जब मनुष्य अपने को परमात्मा से भिन्न समझकर द्व तभाव से उपासना करता है तब वह 
एक प्रकार का कर्म हो जाता है और इसीलिए योग-निष्ठा के अन्तर्गत आ जाता है| 
अहाँ पर यह ध्यान देना आवश्यक है कि ज्ञान-निष्ठा हो अथवा योगनिष्ठा, सकाम कर्म 
के लिए किसी भी निश में स्थान नहीं है। सकाम-कमियों को तो भगवान ने तुच्छ 
बुद्धावला बतलाया है! (गीता २| ४२-४४; ७ | २०-२३; ६ | २०-२४ ) 


गीता के विषय में गांधीजी 
महात्मा गांधी ने अपने अनासक्ति योग? ( गीता ) की भूमिका में लिखा हे--मनुप्य 
“को ईश्वर-रूत हुए. विना चेन नहीं पड़ता, शान्ति नहीं मिलती | ईश्वर-रूप होने के प्रयत्न 
“का नाम सच्चा और एकमात्र पुरुषार्थ हे और यही आत्मदर्शन है। यह आत्मदर्शन 


'भहँ।भांरत॑ ६७ 


जेसा धर्मग्रन्थों का विषय है वैसा ही 'गीताः का भी है। पर गीताकार ने इस-विषय का 
पतिपादन करने के लिए गीता नहीं रची। आत्मार्थी को आत्मदर्शन का अद्वितीय 
उपाय वतलाना गीता का आशय है| यह अद्वितीय उपाय कर्मफल-त्याग है।। इस मध्य- 
बिन्दु के चारों ओर गीता की सारी सजावट है. भक्ति, ज्ञान इत्यादि उसके आस-पास 
तारामण्डलरूप में सज गये हैं| जहाँ देह है, वहाँ कर्म तो है ही। उसमें. से कोई मुक्त नहीं 
है, तथापि देह को प्रभु का मन्दिर बनाकर उसके द्वारा मुक्ति प्रात्त होती 'है, यह सब्र धर्मों 
ने प्रतिपादित किया है। परन्तु कर्ममात्र में कुछ दोष तो है ही, 'मुंक्ति तो निर्दोष कीःही 
होती है | तब कर्म-बन्धन में से अर्थात्‌ दोष-लर्श में से कैसे छुटकारा हो ? इसका जवात्र 
गीता ने निश्चयात्मक शब्दों में दिया है--.'निष्काम-कर्म से यज्ञार्थ कम करके, -कर्मफल 
त्याग करके, सब कर्मों को कृष्णाप॑ण करके अर्थात सन, “वचन ओर कम को 
ईश्वर में होम करके |? पर निष्कासता कर्मफल-त्याग करने 'भर से नहीं हो जाता: | 
यह केवल बुद्धि का प्रयोग नहीं है। यह हृदय-मंधन से ही उत्पन्न होता है | इस त्याग- 
शक्ति को पेदा करने के लिए ज्ञान चांहिए | द 

क्रिस्तु बिना भक्ति का ज्ञान हानिकारक है| इसलिए कहा गया है कि भक्ति करो 
तो ज्ञान मिल ही जायगा। पर भक्ति आसान नहीं है| गीता में भक्त का लक्षण स्पष्ट 
शब्दों बतलाया गया है। किन्तु गीता-की भक्ति -ब हरी आचार-विचार नहीं है और न 
वह अंध-पश्रद्धा ही है। द 

महात्माजी का विचार है कि "गीता में बताये उपचार को--माला, तिलक, भ्रर्ष्यादि 
साधन को--भत्ते ही भक्त बरतें, पर वे .भक्ति के लक्षण नहीं हें। जो किसीसे दृप नहीं 
करता, जो करुणा का भण्डार है और ममता-रहित है, जो निरहंकार है, जिसे सुख-टख 
श्रोर शीत-उप्ण समान है, जो ्षमाशील है, जो सदा संतोपी है, जिसके निश्चित कम 
बदलते नहीं, जिसने मन ओर-बुद्धि ईश्वर को श्रपिंत कर दिये हैं, जिससे लोग उद्धोग 
नहीं पाते, जो लोगों का भय नहीं रखता, जो हर्प-शोक-भयादि से मुक्त है, जो पवित्र है, 
जो कार्यदत्ष होने पर भी तथ्स्थ है, जो शुभाशुभ का त्याग करनेवाला हे जो शत्रु-मित्र 
पर समभाव रखनेवाला है, जिसे पानापमान समान हैं, जिसे स्तुति से आनन्द ओर निन्‍्दा 
से ग्लानि नहों होती, जो मौनधारी है, जिसे एकान्त प्रिय है, जो स्थिखुद्धि है, वही भक्त 
४। पह भक्ति आसक्त ज्ली-पुरुषों में सम्भव नहीं है। इस प्रकार स्पष्ट है. -कि ज्ञान प्राप्त 
अपना, भक्त होना ही आत्मदर्शन है। साधन की पराकाशा जो है वही मोज्न है। गीता के 
मोज्ष का श्र्थ परम शान्ति है |? ढ 
... दप्माजी झागे कदते हैं कि-.लौकिक कल्पना में शुप्क्र परिडत भी ज्ञानी मान 
250 जल अल काम करने को नहीं रहता | उसी प्रकार लो किक कल्पना में 
ता पजलिलेन ९ वाद्याचारी वात माला लेकर जप करनेयाला। सेवाकर्य करते भी 
नगर माला में विज्ञेय पहता है । इसलिए वह खाने-पोने आदि भोग भोगमे के समय 
है माला को हाथ से होड़ता ४» चत्की चलाने था रोगी की सेवा-ज 


भ्पे [ न्प्‌ कह क प्र्प चार बिक सिसथ अल 
कल जा ४ पका ८टूरा करन का लिए 
फट + ॥ कल्क १ मं स्ज ३ के उच को बट व दा थे है 
] | था कैश पत्णवार २०णयहु- 0०-या किय दा 5८ 
ट्छ नहों छोड़ता | इन होनों बम पता सो सादर पका ३ किक है. फर्म 
! जप शक का पाए ध् +3 कस 

(पा 45.४६ थे साल नहीं है भझ्न्‍तद ईद की आशय 2277 मै इतर द्च्त्त रफि +६ 

७. ० ० | ऊउनकार भी इस इार ६ आंच हुए । यदि मई अलतस्खए- 

 शम्लटक- 


६८ विश्वधर्म-दर्शन 


रहित होकर कर्म न करता रहूँ तो इन लोकों का नाश हो जायगा | अत एवं, फलासक्ति 
छोड़ो और कर्म करो | आशा-रहित होकर कर्म करो, निष्काम होकर कर्म करो-- 
यह गीता का उपदेश है। जो कर्म छोड़ता है, वह भिरता है | कर्म करते हुए भी जो 
उसका फल छोड़ता है, वह ऊपर उठता है। जो परिणाम की इच्छा किये बिना साधन 
में तन्‍्मय रहता है, वह फलत्यागी है। फलत्याग से मतलब है फल के सम्बन्ध में 
आसक्ति का अ्रमाव | अतएव कर्म-मात्र का त्याग गीता के संन्‍्यासी को भाता ही नहीं | 
ग्रीता का संन्‍्यासी अतिकर्मी है तथापि अ्रति-अ्र-कर्मी । असली संन्यासी वही है जो सब 
कर्मो' को करता है, परन्तु यह सममते हुए कि यह सब्र कार्य ईश्वर के हैं और मुझे 
इसके फल की जरूरत नहीं है। संन्यासी को चाहिए कि वह यह भाव त्याग दे कि कर्म 
करनेवाला अर्थात्‌ कारण मैं ही हूँ | गीता में भगवान स्पष्टतया (२७) कहते हैं कि जो 
उरुध मन से इन्द्रियों को वश में करके, अन/सतक्त हुआ, कर्मेंन्द्रियों से कमंयोग का आचरण 
करता है, वह श्रेष्ठ है।. तात्पर्य यह है कि मनुष्य के अंतर से त्याग होना चाहिए 
ओर बाहर से उसे काम करना चाहिए; क्‍योंकि त्याग से ही अध्यात्म -जीवन बनता है | 
त्याग ही हमारी कामधेनु गो है | इस संसार में भी संसार की सारी वस्तुओं का आनन्द 
हमको तभी ग्राप्त हो सकता है जब हम उनको त्याग सके | 


सच्चा तपस्वी 

भगवान ने गीता (१७१४-१६) में तपस्वी के लक्षण देते हुए कहा है--हे अर्जन ! 
देवता, ब्राह्मण, गुरु, अ्रंपने से बड़े और ज्ञानी का पूजन, पवित्रता, 'सरलता, ब्रह्मचर्य और 
अहिंसा का पालन ही शरीर-सम्बन्धी तप कहा जाता है। मन की प्रसन्नता, शान्तिपूरवेक 
भगवच्चिन्तन करने का स्वभाव, मन का निग्नह और अन्तःकरण के भावों की मली- 
भाँति पवित्रता--यही मन की तपस्या कही जाती है। किन्तु जो पुरुष दम्म और अहड्भुार 
ः में पढ़कर काम और राग के बल पर शास्त्र के विरुद्ध घोर तप करते हैं वे मूढ़ न 
केवल शरीरधारी प्राणियों को ही, वरन्‌ शरीर में रहनेवाले परमात्मा को भी कष्ट देते हैं. 
और वे अंविवेकी तथा आखरी स्वभाववाले हैं (१७१ ६)। आगे भगवान कहते हैं कि 
योग 'और तप न बहुत खानेवाले का और न एकद्म न खानेवाले का तथा न अतिशयन 
करनेवाले का और न अत्यन्त जागनेवाले का ही सिद्ध होता है। यह दःखों का नाश 
करनेवाला योग तो यथायोग्य आहार-विहार करनेवाले का और यथायोग्य कर्मों में 
तत्पर रहनेवाले का एवं यथायोग्य शयन करने तथा जागनेवाले का ही सिद्ध होता है 
( ६।१६-१७ )। इस प्रकार गीता में सब जगहों पर समविचार को हो श्रेष्ठ माना है | 
इससे बुद्ध का मध्यम मार्गवाला सिद्धान्त आश्चर्यजनक समानता रखता है। 


गीता के विषय में योगी अरविन्द 


योगी अरविन्द लिखते हैँ--.“वेदों में जो वलिदान लिखा है, गीता उसको मानती है; 

: पर उसका ढंग बदल दिया है--उसका आध्यात्मिक ञ्र्थ लग।कर सबके लिए स्पष्ट कर 
दिया है। इसी प्रकार से वर्ण भी गीता में माने गये हैं; किन्तु उनका ढंग आध्यात्मिक हो 
गया है| गीता के वर्ण-विभाग का थअ्र्थ यह है कि मनुष्य के बाहरी और भीतरी (आन्तरिक) 


. महाभारत ६६ 


जीवन में क्या भेद होना चाहिए अर्थात्त्‌ मनुष्य के कर्म कहाँ तक ईश्वरीय नियम पर 
चल सकते हैं। आगे भगंवांन, शासतत्रविःव की मयांदा की रक्षा करते हुए, कहते हैं कि 
जो शासत्रविधि को त्याग कर अपनी इच्छा से सनमाना आचरण करने लगता है वह 
न तो सिद्धि को प्राप्त होता है, न उसे सुख ही मिलता है ओर न उत्तम गति ही। 
ग्रतएव शाख्त्रविधि से नियत कर्म करना ही योग्य है? ( १६॥२३-२४ )।? 

सुतरां, गीता के अनुसार कष्टकारक योगाभ्यास करने से इस शरीर को स्वतन्त्रता 
(शान्ति ) नहीं मिलती, या संसार को केवल त्यागने से ही कोई योगी नहीं हो सकता | 
इसी प्रकार शास्त्र-पद्धति को न मानने से मी छुटकारा नहीं मिलता | छुटकारा मिलता है 
केवल निष्काम कर्म करने से ही। । 

मिक्न-मिन्न देवताओं के पूजन एवं यज्ञकर्म के सम्बन्ध में भी गीता के विचार सहनशील 
हैँ; क्योंकि गीता के मत में सत्र देवता उसी एक ईश्वर के अंश हैं| “में उसी देवता के 
प्रति भक्त की श्रद्धा को स्थिर करता हूँ ओर वह उसी श्रद्धा से युक्त हुथ्आ उसी देवता के 
पूजन की चेष्टा करता है तथा मेरे द्वारा ही उसे उन कर्मों के फल प्राप्त होते हैं 
( ७। २१-२२) ।!' 

भगवान कहते हैं कि हे श्रजन, चार प्रकार के सदाचारी मनुष्य मुझे भजते हैं-- 
टुःखी, जिज्ञासु, कुछ प्राप्ति की इच्छा करनेवाले और ज्ञानी | उनमें से जो नित्य समभावी 
एक को दी भजनेवाले हैं वे ज्ञानी श्रेष्ठ हैं। में ज्ञानी को अत्यन्त प्रिय हैँ. और ज्ञानी मुझे 
अत्यन्त प्रिय हैं । 

भगवान ने साकार और निराकार दोनों प्रकार की उपासना की सराहना की है | 
किन्तु निराकार की उपासना बड़े कष्ट से सिद्ध द्ोती है; क्योंकि वह बहुत कठिन है | 
भक्ति की पराकाष्टा यह है कि भक्त स्वयं भगवान में विलीन हो जाय, और अन्त में केवल 
एक अद्वितीय. अ्रूपी मगवान ही रह जाय। यह स्थिति साकार की उपासना द्वारा ही 
सुलभ हो सकती है। इसलिए निराकार ब्रह्म की उपासना का मार्ग कप्ट-साथ्य वतलाया 


श्र 


गया ६ ( १२।४५ )। 


ज्ञाननिष्ठा का साधन 


झत्र प्रश्न उठता है कि सांख्य-(ज्ञान)-निष्ठा और योगनिष्ठा प्राप्त करने का क्‍या 
साधन है तथा प्राप्त करने पर मनुष्य केसा हो जाता है। ज्ञान-निष्ठा प्राप्त करने पर 
एस चराचर जगत्‌ में जो कुछ प्रतीत होता है, सत्र ब्रद्ममय दीख पड़ता है। कर्म, कर्म के 
पाधन एपं उपूण तथा सथये॑ झता--सत-ऊअझर 


कुछ ब्रह्म ही ज्ञात दोता है (४। २४ )। जो: 
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ध्प विश्वधर्म-दर्शन 


रहित होकर कर्म न करता रहूँ तो इन लोकों का नाश हो जायगा | अ्रतएव, फलासक्ति 
छोड़ो श्र कर्म करो । आशा-रहित होकर कर्म करो, निष्काम होकर कर्म करो-- 
यही गीता का उपदेश है। जो कर्म छोड़ता हे, वह गिरता है। कर्म करते हुए भी जो 
'उसका फल छोड़ता है, वह ऊपर उठता है। जो परिणाम की इच्छा किये बिना साधन 
में तन्‍्मय रहता है, वह फलत्यागी है। फलत्याग से मतलब है फल के सम्बन्ध में 
आसक्ति का अभ्रभमाव। अ्रतएवं कम-मात्र का त्याग गीता के संन्‍्यासी को भाता ही नहीं | 
गीता का संन्यासी अतिकर्मी है तथापि अति-अ्र-कर्मी | अ्रसली संन्‍्यासी वही है जो सत्र 
'कर्मी' को करता है, परन्तु यह सममते हुए कि यह सब कार्य ईश्वर के हैं ओर मुझे 
इसके फल की जरूरत नहीं है। संन्यासी को चाहिए कि वह यह भाव त्याग दे कि कर्म 
करनेवाला श्रर्थात्‌ कारण में ही हैँ | गीता में भगवान स्पष्टतया (३७) कहते हैं कि जो 
पुरुष मन से इन्द्रियों को वश में करके, अ्रनासक्त हुआ, कम ्द्रियों से कमंयोग का आचरण 
करता है, वह श्रेष्ठ है।, तात्पर्य यह है कि मनुष्य के अंतर से त्याग होना चाहिए 
और बाहर से उसे काम करना चाहिए ; क्‍योंकि त्याग से ही अध्यात्म-जीवन बनता है | 
त्याग ही हमारी कामपेनु गो है। इस संसार में भी संसार की सारी वस्तुओं का आनन्द 
हमको तभी प्राप्त हो सकता है जब हम उनको त्याग सकें | 


सच्चा तपस्ची 


भगवान ने गीता (१७।१४-१६) में तपस्वी के लक्षण देते हुए कहा है--े अर्जन ! 
देवता, ब्राह्मण, गुरु, अंपने से बड़े ओर ज्ञानी का पूजन, पवित्रता, सरलता, ब्रह्मचर्य और 
अहिंसा का पालन ही शरीर-सम्बन्धी तप कहा जाता है। मन की प्रसन्‍नता, शान्तिपूर्वेक 
भगवचज्चिन्तन करने का स्वभाव, मन का निग्नह और अन्तःकरण के भावों की भली 
भाँति पविन्नता--यही मन की तपस्या कही जाती है । किन्तु जो पुरुष दम्म और अ्रहड्लार 
में पड़कर काम और राग के बल पर शास्त्र के विरुद्ध घोर तप करते हैं वे मूढ़ न 
केवल शरीरधारी प्राणियों को ही, वरन्‌ शरीर में रहनेवाले परमात्मा को भी कष्ट देते हैं 
और वे अंविवेकी तथा आसुरी स्वभाववाले हैं (१७।१६)। आगे मगवान कहते हैं कि 
योग और तप न बहुत खानेवाले का और न एकदम न खानेवाले का तथा न अतिशयन 
करनेवाले का और न अत्यन्त जागनेवाले का ही सिद्ध होता है। यह दःखों का नाश 
करनेवाला योग तो यथायोग्य आहार-विहार करनेवाले का और यथायोग्य कर्मों में 
तत्पर रहनेवाले का एवं यथायोग्य शयन करने तथा जागनेवाले का ही सिद्ध होता है 
( ६।१६-१७ )। इस प्रकार गीता में सब जगहों पर समविचार को हो श्रेष्ठ माना है | 
इससे बुद्ध का मध्यम सा्गवाला सिद्धान्त आश्चर्यजनक समानता रखता है। 


गीता के विषय में योगी अरविन्द 


योगी अ्ररविन्द लिखते हैं---“वेदों में जो वलिदान लिखा है, गीता उसको मानती है; 

: धर उसका ढंग बदल दिया है--उसका आध्यात्मिक अर्थ लग।कर सबके लिए स्पष्ट कर 
दिया है। इसी प्रकार से वर्ण भी गीता में माने गये हैं; किन्तु उनका ढंग आध्यात्मिक हो 

गया है | गीता के वर्ण-विमाग का अर्थ यह है कि मत॒ष्य के बाहरी और भीतरी (आवन्तरिक) 


महाभारत 4६०१ 


का- सहायक भी | साधक. चाहे तो बिना ज्ञान-निष्ठा की सहायता के सीधे ही कर्म-योग से 
परम सिद्धि प्राप्त कर सकता है, श्रथवा कर्मयोग द्वारा ज्ञान-निष्ठा को प्राप्त कर फिर 
जान-निष्ठा द्वारा पसमात्माःकी. प्राप्तिकर सकता है। दोनों में कौन-सा मार्ग वह ग्रहण 
करे, इस-बात को' भगवान ने स्पष्ट शब्दों में कहा हे--मूर्ख लोग कहते हैं कि शान- 
निशा और योग-निष्ठा भिन्न-भिन्न हैं। किसी भी एक मांग का भली-माँति अ्रवलम्बन 
करने से दोनों! का फल:मिल'जाता है। जिस स्थान में ज्ञाननिष्ठ पहुंचते हैं वहीं योगनिष्ठ 
भी।(५।४४३१३॥२४).। भगवान में चित्त. लगाकर मगवान के लिए ही कर्म करनेवाले 
को; भगवान की ही;कझृपा से, मगवान मिल जाते हैं। यह बात भी जगह-जगह मगवान 
ने।कही:हे | 

इसी प्रकार, निष्काम कर्म ओर उपासना-दोनों ही ज्ञान-निश के अंग बन सकते 
हैं. (५६; १४।२६); किन्तु ज्ञान-योग में अभेद उपासना है। इसलिए ज्ञान-निष्ठा, भेद- 
उपासना-रूप मक्तियोग का, योगनिष्ठा का, अंग नहीं बन सकती | यह दूसरी बात है कि 
किसी ज्ञान-निछ्ा के साथक की रुचि अ्रथवा मन आगे चलकर बदल जाय ओर वह ज्ञान- 
निष्ठा को त्यागकर योगनिष्ठा पकड़ ले, और उसे योग-निष्ठा द्वारा ही भगवत्‌-प्राप्ति हो । 


अधिकारि-चर्चा 

ञ्रत् प्रश्न यह है कि गीतोक्त शञान-योग और कर्मयोग के अधिकारी कोन हैं ? भगवान. 
ने मसनुष्य-्मात्र को उसका अधिकारी बताया है (४। १३ )। भगवान ने स्पष्ट शब्दों में 
कद है कि. मनुध्य-मात्र शाख्र-विहित अ्रपने-अपने कर्मों द्वारा स्वेब्यापी परमेश्वर की पूजा 
करके सिद्धि प्रात्त कर सकता हे (१८ । ४६)। इसी प्रकार, भक्ति के लिए भगवान ने स्त्री, 
शुद्र तथा पापयोनि तक को अधिकारी वतलाया है (६।३२)। जहाँ. कहीं भगवान ने 
किसी भी साधना का उपदेश दिया है वहाँ ऐसा नहीं कहा है कि यह साधना करने का 
अधिकार किसी भी खास वर्ण, ग्राश्वम या जाति का ही है, दूसरे को नहीं | यहाँ तक कि 
सांख्य-(आन)-योग का अधिकार संन्यासी एवं शहरुथ सभी को समानरूप से दिया है | 
अतएव गीता! सभी वर्गों शोर आश्रमों के लिए है । 


तृति के प्रकार 


गीता में जीवों के युण एवं कर्स के अनुसार उत्तम, मध्यम ओर कनिप्ट--तीन गतियाँ 
पतलाई गई हैं (5]४२४)। उनमें जो योगश्रष्ट हो जाते हैं उनकी भी गति का वर्णन 
किया है (६ । ४०-४५)। वचर्द्धां चह चतलाया गया है कि मरने के बाद वे ( योगश्रष्ट) 
स्पर्मादि लोकों को प्राप्त तो करते हैं; पर सुदो्धकाल तक उन दिव्य लोकों के सुख भोग कर 
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“दिया; अपनी, खुदीः कोः हमने: मिटा 

वह जो परदानसा. वीचः में. था, न रहा 

रही; परदे में अब ना वह परदेनशीं 

कोई दूसरा. उसके सिद्याः न रहा। 

जलवे सेः तेरेः भर गई! इस; तरह: आँखें 

हो कोई भी,. आता:है. फकत- तू.ही नज़र, में 

बेखुदीः छा जाय;ऐसी दिल से;मिठ. जाय खुदी 

उनके मिलने का तरीका अपने. खो जाने में हे ।” 

इस प्रकार को स्थिति प्राप्त करने के लिए भगवान ने: गीता में अनेक युक्तियों से 

साप्नक. को जगहजगह यह सममाया. है. कि.आत्मा ही द्र॒ष्टा, साक्षी, चेतन और नित्य है 
तथा यह. देहादि. समस्त दश्यवर्ग,, अनित्य,होने से अत: है.।. केवल आत्मा ही सत्‌. है | 
इस बात. को पुष्टि के. लिए भगवात्त, ने दूसरे अ्रध्याय के.. ग्यारहवें से तीसवें श्लोक तक 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध, निराकार, निविकार, अक्रिय एवं. गुणातीत आत्मा के स्वरूप का वर्णन 
किया है। अभेद-रूप से साधन करनेवाले पुरुष को, आत्मा का स्वरूप ऐसा ही मानकर 
साधन करने से, आत्मा का साक्षात्कार होता है ( ५|८-६, १४६ ); न वह कुछ करता हैं 
ओरें न वह करवाता है। ऐसा समझकर वह. नित्य-निरन्तर अपने-आपमें ही अ्रत्यन्त 
आनन्द का अनुभव करता है (५१३) 


योग-निष्ठा के प्रकार 


योग-निष्ठा के तींन मुख्य भेंद्‌ है--- 

(१), कर्मप्रधात़ योंग, . (२) भक्तिमिश्रित कर्मयोंग, और (३) भक्ति-प्रधान कर्मयोग | 

(१) समस्त कर्मों: में,, सांसारिक, पदार्थों में, फल, और आसक्ति का सर्वथा त्याग 
करके अपने वर्णाश्रम, नुसार शासत्र-विहित कर्म करतें रहना.ही कर्म-प्रधान योग है (४।१२; 
६।१६ १२११; १८।११) | 

(२) सारे संसार में परमेश्वर को व्याप्त समझते हुए, अपने-अपने वर्णोंचित कर्म के 
द्वारा, भगवान की पूजा करते रहने.को .भक्ति-मिश्रित: कर्सयोग कहते हैं (१८४६) | 

(३) समस्त कर्मों में ममता, आसक्ति और फलेच्छा का त्याग कर, तथा “यह सब-कुछ 
भगवान-का: है; में भी भगवान कांहूँ,,मेरेः द्वारा।जो-कर्स होते हैं वे भी भगवान के हैं 
भगवान ल्‍ही कठपुतली - की. माँति मुकसेः सव-कुछ: करवाःरहे: ह”--ऐसा समभते हुए 
भगवानःके- आराज्वातुसार;, भग्वानःकीःहीः प्रसन्नता।के. लिए* जो शास्त्रविहित कर्म किया 
जाता हैंःउसे :भक्तिप्रधान कर्मगरोग /कहते हँ-(३३३०४ १२१६; . १८।४७-६६) ै: | 


जान तथा योग, 


अन्न प्रश्न यह उठता: है;कि- योग-निष्ठा स्वतन्त्ररूप से: भगवत प्राप्ति 'करा देती है या: 
ज्ञाननिष्ठा ५. इसका उत्तर यह है; कि: गीताःको दोवों:ही आतें: मान्य हैं:।: अर्थात्‌ वह 
योग-निष्ठा को मगवत-प्राप्ति अर्थात्‌.मोज्षःका स्वतन्त्रसाधन भी मानती है और ज्ञाननिश 
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क् 


का. सहायक भी.। साधक चाहे तो बिना ज्ञान-निष्ठा को सहायता के सीधे ही कर्म-योग से 
परम सिद्धि प्राप्त कर सकता है, अथवा कर्सयोग द्वारा ज्ञान-निष्ठा को प्रास कर फिर 
जञान-निष्ठा द्वारा. परमात्मा: की. प्राप्ति कर संकता है। दोनों में कौन-सा मार्ग वह ग्रहण 
करे. इस-बात कोः मगवान ने स्पष्ट शब्दों में कहा हे--मूर्ख लोग कहते हैं कि ज्ञान* 
नेष्ठा और योग-निए्ा भिन्न-भिन्न हैं। किसी भी एक मार्ग का भली-भाँति अवलम्बन 
करने से दोनों) का फल:मिल जाता है। जिस स्थान में श्ञाननिष्ठ पहुंचते हैं वहीं योगनिष्ठ 
भी (५।४४;१३।२४) । भगवान में चित्त लगाकर भगवान के लिए ही कर्म करनेवाले 
कोः भगवान की ही।कृपा से, भगवान मिल जाते हैँ। यह बात भी जगह-जगह भगवान 
नेःकद्दी:है। 

इसी प्रकार, निष्काम कर्म ओर उपासना--दोनों ही ज्ञान-निष्ठा के अंग बन सकते 
हैँ. (५६; १४२६); किन्तु ज्ञान-योग में अमेद उपासना है। इसलिए ज्ञान-निश, भेद- 
उपासना-रूप भक्तियोग का, योगनिष्ठा का, अंग नहीं बन सकती । यह दूसरी बात है कि 
किसी ज्ञान-निष्ठा के साधक की रुचि अथवा मन थरागे चलकर बदल जाय ओर वह ज्ञान- 
निष्ठा को त्यागकर योगनिष्ठा पकड़ ले, ओर उसे योग-निष्ठा द्वारा ही भगवत्‌-प्राप्ति हो | 


अधिक्षारि-चर्चा 

ञ्त्र प्रश्न यह है कि गीतोक्त ज्ञान-योग ओर कर्मयोग के अधिकारी कौन हैं ? भगवान. 
ने;मनुष्य-मात्र को उसका अधिकारी बताया है (४। १३ )। भगवान ने स्पष्ट शब्दों में 
कहा है कि मनुष्य-मात्र शास्त्र-विहित अपने-अपने कर्मों द्वारा स्वन्यापी परमेश्वर की पूजा 
करके सिद्धि प्रात्त कर सकता है (१८ । ४६)। इसी प्रकार, भक्ति के लिए भगवान ने स्त्री, 
शुद्र तथा पापयोनि तक को अधिकारी बतलाया है ((।३२)। जहाँ कहीं भगवान :ने 
किसी भी साधना का उपदेश दिया है वहाँ ऐसा नहीं कहा है कि यह साधना करने का 
गधिकार किसी भी खास वर्ण, आश्रम वा जाति का ही है. दूसरे को नहीं । यहाँ तक कि 
सांख्य-(जञान)-बोग का अधिकार संन्‍्यासी एवं. णशहस्थ सभी को समानरूप से दिया है | 
ग्रतएव गीता? सभी वर्गों और आश्रमों के लिए है । 


सति के प्रकार 
ता में जीवों के गुण एवं कर्म के अनुसार उत्तम, मध्यम ओर कनिए्र--तीन गतियाँ 
€ (८।२४)। उनमें जो योगश्रष्ट हो जाते हैं उनकी भी गति का वर्णन 
| ८०-४०) | वह्दाँ चद्द चततलाया गया है कि मरने के बाद वे € योगम्रष्ट ) 
पे को पास तो करते हैं; पर सुदीमकाल तक उन डिव्य लोकों के सुख भोग 
पत्रित्र शाचरणताले पीमन्तों . के घर में जन्म लेते हैं, श्वमवा स्वर्यस में न जाकर सीचे 
पन्मते हैं घर बर्दा पूत-संस्कार अभवा पृप॑-अ्रन्यास के कारण पुनः 
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वे लोग किस मार्ग से तथा किस तरह स्वर्ग को जाते हैं; इसकी प्रक्रिया भी बतलाई 
गई है (८। २५) | 

आगे सभी पुरुषों की गति संक्षेप में बतलाई गई है । सत्त्यगुण की बुद्धिवाले मरने पर 
उत्तमलोक को जाते हैं | रजोगुणवाले मनुष्यों में उत्पन्न होते हैं ओर तमोगुणवाले 
पशु-पक्षी, कीट-पत्तंग होते हैं | क्‍ 

भगवान ने वेदजयी ( ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद ) को अपना स्वरूप बतलाकर 
उसके प्रति बहुत आादर-भाव व्यक्त किया है (६।१७)। कहा है, परसात्मा की प्राप्ति 
के अनेक साधन वेदों में बतलाये गये हैं (४ । ३२); किन्तु वेदत्रयी-धर्म का ग्राश्रय लेकर 
सकाम कस करनेवाले पुरुष बराबर जन्‍्मते-मरते रहते हैं, आवागमन के चक्कर से नहीं 
छूटते (६। २१)। गीता में भगवान ने वेदों की निन्‍दा नहीं की है, सिर्फ सकाममाव की 
अपेक्षा निष्कासमभाव को अधिक महत्त्व दिया है और ईश्वर-प्राप्ति के लिए उसे ( निष्का- 
सता को ) आवश्यक वतलाया है | 

निष्कृप 

सुतरां, गीता में कर्म, भक्ति ओर ज्ञान का समन्वय करके दिखला दिया गया है कि 
योगनिष्ठा द्वारा स्थित-प्रश्ष को जो अवस्था प्राप्त होती है, ओर ज्ञाननिष्ठा द्वारा 
जीवन्मुक्त ( गुणातीत ) को जो अवस्था प्राप्त होती है, उनमें भेद नहीं है। दोनों में 
किसी भी अवस्था को प्राप्त करने पर साधक के लिए कोई कर्म अथवा अकर्म नहीं 
रह जाता; किन्तु वे 'लोक-संग्रह” के लिए. कर्स करते हैं; वे अपने आचरण से जिसे 
प्रमाण बनाते हैं उसका लोग अनुसरण करते हैं। भगवान्‌ कहते हैं--“हे पार्थ | सुझे 
तीनों लोकों में कुछ भी करने को नहीं है, कोई पाने योग्य वस्तु न पाई हो--ऐसा भी 
नहीं है, तब भी में कर्म में लगा रहता हूँँ। यदि में सावधान हो कर्मो' में न लगू तो 
बड़ी हानि होगी; क्‍योंकि मनुष्य सब्र प्रकार से भेरे ही मार्ग का अनुसरण करते हैं | 
हे भारत ! कर्म में आसक्त हुए अज्ञनी जन जिस प्रकार कर्म करते हैं, आसक्ति-रहित 
पुरुष भी लोक-संग्रह कें लिए उसी प्रकार कर्म करे | अतएव परसात्मा के स्वरूप में अटल 
होकर स्थितप्रज्ञ अथवा गुणातीत को चाहिए कि समस्त विहित कर्मों को भलीमाँति 
करता हुआ अज्ञानी जनों के सम्मुख कर्म का आदर्श उपस्थित करे | 

इस प्रकार मगवद्गीता समस्त महाभारत-ओअन्थ का मन्थन करके निकाला हुआ 
मृत है, यों तो सभी उपनिषदों का सार-तत््व उसमें संकलित हो गया है। उसमें 
महाभारत का सत्रसे श्रेष्ठ तत्त्तज्ञान भरा हुआ है। संस्कृरत-भापा के सम्पूर्ण साहित्य में, 
भाषा की दृष्टि से, मगवदुगीता की समानता करनेवाला कोई दूसरा ग्रन्थ नहीं है | 
सरलता, शब्द-रचना की विलज्लणता, वाक्यों की श्रुतिमनोहरता, गम्भीर ध्वनि आदि 
उसकी भाषा के अद्वितीय गुण हैं। इस सर्वोत्तम गीताग्रन्ध का प्रत्येक शब्द और 
प्रत्येक वाक्य सुवर्णसव है; क्‍योंकि वे सचमुच सुवर्ण के समान ही छोठे, वजनदार ओर 


तेजस्वी हैं |* 


* अ्रीचिन्तामणिय विनायक वेच--मिहाभारत मीमासा! (इ४--४०) 





पाँचवों पृरिच्छेद्‌ 
यहूदी-धर्म 


ब्राइबिल के दो खंड हैं| एक है पुरातन सुसमाचार ( (0)]6 7९5३४ ९॥६ ) तथा 
दूसरा है नूतन सुसमाचार ( ॥ए८ण '"८5६४7.ा८॥६ )। इसम प्रथम भाग समग्र अन्ध का 
तीन-चौथाई भाग है तथा यहूदी धर्म का मूल ग्रन्थ है | इसमें तीन माग हँ--(१) व्यवस्था 
(0७3), (२) मविष्यवक्ता (?7097०05) (३) पवित्र लेख (84026 ज्ञ्रपरप85) | 
इन तीनों के भीतर आजकल ३६ ग्रन्थ (परिच्छेद) हें, परन्तु मूल यहूदी बाइविल में केवल 
२४ ग्रन्थ थे । नूतन सुसमाचार ईसाइयों का धर्मग्रन्थ है। इसमें २६ ग्रन्ध हैं | 

साहित्य की दृष्टि से बाइब्रिल में सभी पुस्तक समान महत्त्व की हैं। साधारण पाठकों 
को बाइबत्रिल से जो आन्तरिक प्रेरणा मिलती है उसका मूल लोत घव्नात्मक गाथाश्रों, 
जीवन-कथाओों तथा ईश्वरीय सन्देश-वाहक वाक्यों में ही है । 

ब[इविल से हमें मानवजाति के इतिहास तथा उसके धार्मिक विकास का विवरण 
शुष्क और गृढ़ भाषा में मिलता है| इस गूहुता का कारण है प्रसंगों का सांकेतिक भाषा 
| सूप्ररुष | में वन । 


विपय-प्रतिपादन 
पृ भाग की प्रथम पुस्तक जेनेसिस (उलत्ति) है। इसके पहले अध्याय मे खष्टि का 
रणुन ए। दूसरे से मनुष्य की उत्पत्ति की कद्मानी है। तीसरे में, शोतान के बहकावे में 
शेश्यर की स्ष्ट आशा की अवदेलना करने के कारण, प्रथम मानव शआ्रादम'ः और 
पूवा ( होवा ) के स्वर्यस से पतन की कधा है। इसी कथा का विस्तार 
पंग्रेजी के; विख्यात कवि मिलन ने अपने अमर काव्य धाराडाइज लौस्ट! में किया £ | 
गिर 2 सु न्‍्म 


तह आए शशयाया मे नाह, अप्राहम, इस पा, जकन आर जासरा दा जादन का 
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लैविटिकूस, नम्पस, ब्यूटरोनामी आदि पुस्तकों में है। मूसा ने यहूदियों के लिए अनेक 
का बनाये | ये कानून वोधगम्य एवं पठनीय हैं। साहित्य की दुष्टि से इनका' 
स्थान बहुत ऊंचा है। इनके कारण पूर्व भाग के नीरस प्रसंगों में मी, सरसता ओर 
सजीवत्ता आ गई है | 

जोसुथ्राः नामक पुस्तक में मूसा के पुत्र जोसुआ की विजय-गाथा का वर्णन है। 
देशद्रोही वेश्या राहाव के विश्वासबात के परिण/म-स्वरूप जोसुआ। को अभूतपूर्व सफलता 
मिली और नगर पर कब्जा हो गया | इसके अ्रनन्तर बुक आफ जजेज? का क्रम आता 
है| इन पुरुतकों में हमें वीररमणी :'डेवोराह? का वर्णन मिलता है। इसकी तुलना 
भारतीय वीरांगना “माँसी की रानी? से की जा सकती है। इसके बाद रुथ की पुस्तक 
आती है | इस पुस्तक में यहूदी स्त्रियों के सामाजिक अधिकारों के तथा उत्तराधिकार के 
नियम हैं| इसमें वणित महिलाओं का जीवनचरित्र सरस, सार्मिक तथा पठनीय है| 

जन्मभूमि को स्मृति की भावना का सजीव चित्र इसमें है। सेमुएल और राजाश्ों की 
गाथा में यहूदी-स|म्राज्य के गौरवश।ली दिनों की कथा का विस्तृत वर्णन है। क्रोनिकल 
(इतिहास) की पुस्तकों में सर्वप्रथम 'डिविड? की कथा है| डेविड की गणना पूर्व पुस्तक 
के मुख्य चरित्रों में है, इस पुस्तक में प्रसिद्ध राजा सुज्षेसान के माँति-भाँति के चरित्रों 
का वर्णन है ओर साथ-साथ मन्दिर-निर्माण की भी कथा है। 

डेविड और उसके पुत्र सुलेमान की कथा बाइबिल-साहित्य में अपना विशिष्ट स्थान 
रखती है | यहदियों के गोरवशाली राज्य के विस्तार का इतिहास सुज्ञेमान की कथा ही 
है | इजरा और नेहमिया पुस्तकों में वेब्रिलोन से यहूदियों के पुनरागसन ओर यरुसलेम 
के पुनर्निर्माण की कथा है। इन पुस्तकों में वर्णन किया गया है कि किस कौशल से 
ईरानी बादशाह की यहूदी रानी सर्वनाश से यहूदियों की रक्षा कर सकी। इसके बाद 
जौत्र (अयूब) पुस्तक आती है । इसमें जूडिथ की कहानी उत्त जना और कुनूइल से पूर्ण 
है | बाद में 'साम” (भजन) नामक पुस्तक है। ततपश्चात्‌ प्रोवर्ब (नीतिवचन-सम्बन्धी) 
पुस्तक है। यह आचार-सम्बन्धी उपदेश का खजाना है | यह सभी धर्मो ओर जातियों के 
लिए. समानरूप से पठनीय एवं मान्य है। इकलेसियास्ट (समोपदेश) पुस्तक भी सुन्दर 

उपदेशों से भरी है। 

'सुलेमान के गान! (श्रेड गीत) नामक पुस्तक का एक-एक गीत भावपूर्ण और निगु ण- 
परक है| उदाहरणाथ, इसके तीसरे अध्याय में ईश्वर में लीन महिला कहती है--“रात के 
समय मैं अपने पर्लँँग पर अपने प्राणप्रिय को द्वंढ़ती रही | उसे द्वं ढ़ृती तो रही; पर पा न 
सकी | मैं उठकर नगर की सड़कों और चौकों में घूमकर अपने प्राणप्रिय को हू ढ़ती 
रही, पर वहाँ भी न पा सकी । जो चौकीदार नगर में घूमते हैं, वे मुझे मिले । उनसे मैंने 
पूछ', क्या तुमने मेरे प्राणप्रिय को देखा हैं? अन्त में प्र।णप्रिय मे मिला | मैं उसे 
अपने घर ले आई | फिर उसे जाने न दिया | इसलिए, हे यरुसलेम की स्तनियाँ, में ठुम 
लोगों से कहती हूँ कि जबतक प्रेम आप-से-आप न उठे तबतक उसको न उकसाओ-- 
न जगाओं ।” इस तरह एक-एक गीत यद्यपि देखने में प्रेमी ओर प्र॑ मिका की विरहगाथा 
है तथापि है ईैश्वरपरक और पूर्णतया निगु णात्मक | 


: यहूदी-ध्र्से (९०४ 


इन निगुण-गीतों के बाद इसाइयाह पुस्तक आ्राती है, जिसमें भविष्यवाणियों का 
खजाना है। यह संसार में ईश्वर के राज्य ( हरवाएव०फ रण प्रि&४एशा ) के पुन 
: स्थापित होने की सूचना देती है । जारमिया तथा लेमेण्टेशन (बिलाप-गीत) और इजकेंल 
नामक पुस्तकों के बाद दानियल की किताब आती है | दानियल संसार-प्रसिद्ध-राजा हो 
गया है। इसकी न्याय-परायणता अपूर्व थी। इसकी पुस्तक में यरुसल्ञेम के भविष्य के 
विपय में यह कहा है कि यरुसलेम के फिर बसने की आज्ञा के निकलने से लेकर अभिषिक्त 
प्रधान के समय तक सात सच्ते बीतेंगे ओर बासठ सत्तों के बीतने पर चौक तथा खाई-समेत 
वह नगर फिर से बसाया जायगा, उन बासठ सत्तों के बीतने पर अ्रमिषिक्त पुरुष का नाश 
होगा--उसके हाथ कुछ न लगेगा, आनेवाली प्रजा नगर॒ओऔर पवित्र स्थान का नाश 
तो करेगी, पर उस प्रधान का नाश वेसे ही होगा जेसे बाद्व से बस्तियाँ बरबाद होती हें 
अन्त तक लड़ाई होती रहेगी; इस नगर का उजड़ जाना अवश्यम्भावी है | 

दानियल के बाद होशे, योयल, अमोस आदि बारह पुस्तक हैं | जिस प्रकार अधर्म का 
प्रचार और धर्म की ग्लानि होने पर, पीड़ित जनता की प्रार्थना से, समय-समय पर, धर्म की 
स्थापना और अधर्म का नाश करने के लिए, भिन्न-भिन्न जाति ओर देश में, अवतार 
नवी या पेगम्बर के रूप में,, भगवान का आगमन होता आया है, उसी प्रकार भगवान 
के प्रादर्भाव के लिए, हबक्कक के प्रथम अध्याय में प्राथना .की.गई है-./हे मेरे परमेश्वर 
यहोवा ! मेरे पवित्र ईश्वर ! क्‍या तुम श्रनादिकाल से नहीं हो १ तुम तो-ऐसे शुद्ध हो कि 
बुराई को देख नहीं सकते, उत्पात को देखकर चुप रह नहीं... सकते |- फिर तुम विश्वास- 
धातियों को क्‍यों देखते रहते हो ओर क्‍यों चुप रहते हो.? तुम क्‍यों मनुष्यों .को 
समुद्र की मछलियों तथा रेंगनेंबाले जीवों के समान---जिनका कोई राजा नहों होता-- 
बना देते हो ९? ः 

अन्तिम पुस्तक 'मलाची! के तीसरे अध्याय में मलाची के मुख से ईश्वर कहता है--- 
(सुनो, में अपने दूत को भेजता हूं, वह मार्ग को मेरे आगे सुधारेगा, जिस प्रभु को तुम 
हूं ढते हो वह अचानक अपने मन्दिर में आयेगा, पर उसके आने का दिन कौन कट्द 
सकेगा १ और, जब वह दिखाई देगा तब कौन खड़ा रह सक्रेगा ? क्‍योंकि वह सोनार 
की आग ओर धोनी के साथुन के सदश है। भें स्पराय करने को तुम्हारे निकट आऊँगा | 
ब्यभिचारियों श्रोर कूठी शपथ खानेवालों के विरुद्ध न्पाय करूँगा । जो मजदरों की मजदर री 
एएप जाते हैं, जो विधवा तथा अनाध पर अत्याचार करते है, जो परदेशी पर अन्याय करते 
हूँ झ्लोर मेरा भय नहीं सानते, उनको दश्ड मिज्ञेगा |” आगे चलकर, अ्रन्तिस अध्याय में 
भगवान कहते है कि सुना, प्धकते मस्क का दन शथात्ता ह॑ जब अ्रभिमानी और टरानारी 
उसमें मस्म हो जार्येंगे--उनका पता तक न रह जायगा | 

पहूद। धमं के झनुयानियां को संख्या आज बहन ही थोड़ी है; किन्तु सं कटे 
प्रधान पंम--शिसाए शाॉर पहस्लाम'-उसीसे निकत्त हैं। हिटलर 
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यहूदी-धर्म के प्रवर्तक हजरत मूसा को, और यहूदियों की पुरानी धर्म-पुस्तक (00 '6४६७- 
77670) के भिन्न-भिन्न अन्थकारों को, ईश्वर के भेजे हुए दूत (पंगम्बर) मानते हैं। 


संक्षिप्त इतिहास 


जल-प्रल्य के बाद यहूदी जाति के कुछ लोग मिस्र देश में श्रा बसे | यहूदियों का सम्पर्क, 
चाल्डी सभ्यता से, बहुत दिनों से था। इसी कारण उनमें भी स्वस्न-विद्या का अच्छा 
प्रचार था | अ्रसीरिया तथा बेबत्रिलोनिया का संयुक्त नाम चाल्डिया है| सुमेरी संभ्यता के 
अनन्तर चाल्डिया-सम्यता का उल्लेख आता है। चाल्डी-सम्यता के विद्वानों में ज्योतिष 
का विशेषरूप से प्रचार था। उस समय के महात्माओं का व्यक्तिगत : 
वृत्तान्त तो ठीक-ठीक मिलता नहीं; किन्तु बाइबिल का पूर्वार्ध देखने से ज्ञात होता 
है.कि इन लोगों में स्वप्न-विद्या का अच्छा प्रचार था। कई प्रसिद्ध स्वप्नों के 
फलादेश का वर्णन बाइबिल में मिलता है। इनमें इतनी सामर्थ्य थी कि स्वप्न 
का विस्तृत विवरण देकर उसका फल बतला सकते थे। इसी स्वप्न-विद्या के कारण 
यहूदियों के नेता जेंकब के कनिष्ठ पुत्र यूसुफ का मिलदेश में सिर्फ सत्कार ही नहीं हुआ, 
बल्कि वह वहाँ का सर्वेरर्वा हो गया--वह अपने प्रबन्ध-कोशल से, ससवर्षीय अकाल से, 
मिखनिवासियों की रक्ा करने के कारण, जनप्रिय बन गया। उसने अपने पिता जेकब 
(याकूब) एवं भाइयों फो श्रन्य यहूदियों के साथ मिस्र में बुला लिया | वहाँ कुछ काल 
तक यहूदी फूले-फले | इस घटना का विस्तुत वर्णन बाइबिल के पूर्वा्ध की जिनेसिस! 
ने|मक प्रथम पुस्तक में दिया हुआ है । कालान्तर में मिल का फराओ (राजा) यहूदियों 
से असंतुष्ट हो गया। वह उन्हें तरह-तरह के कष्ट देकर उनकी संख्या-वृद्धि रोकने का 
अंसफल प्रयत्न करता रहा । किन्तु, अन्त में जब सफल-मनोरथ न हो सका, तब उसने 
आशा दी कि यहूदी स्री के गर्म से होनेवाले प्रत्येक बालक की--बालिकाओं की नहीं-- 
हत्या तत्काल कर दी जाय |... द |. : 


हजरत मृसा 
हे ७ वि 

इसी समय यहूदियों के परमार्थी महात्मा मृसा (](०888) का जन्म हुआ | मूसा 
भागकर मिडिया देश में चले गये। वहाँ अपना विवाह करके रहने लगे | एक दिन वे 
अपने श्वसुर की भेड़ों को चराते हुए पहाढ़ पर पईंचे | वहाँ उनको ज्योतिलिड्ज[( अग्नि- 
स्तम्भ) के रूप में मगवान के दर्शन हुए । भगवान ने उनको यहूदियों के भविष्य के 
विषय में आदेश किया, उनकी लाठी में शक्ति दी जिसकी सहायता से वे, अनेकानेक 
आश्चर्यों के प्रदर्शन के उपरान्त, यहूदियों को मिल्ल देश से निकालकर, लालसागर के पूर्व 
'की ओर लाने में समर्थ हुए। यहाँ सिनाई पर्वत के शिखर पर मूसा को पुनः भगवान 
के दर्शन हुए | भगवान ने यहूदियों के लिए न्याय एवं कत्त व्यशास्त्र-सम्बन्धी जो आशा 
दी वहं दूसरी पुस्तक 'एकसोडस? (निर्गमन) के बीसर्वे अध्याय में स्पष्टटया वणित है। 


रु 


- यहूदी-घ्मं गम 


ततयश्रात्‌ मूसा ने भगवान की आज्ञा का प्रचार किया, भगवान की उपासना के लिए, 
मन्दिर के निर्माण की सांगोपांग विधि का वर्णन किया; कहा--“ईश्वर की ओर से आशा 
हुई है कि मैं उसके बताये हुए धर्म की स्थापना करू | अतः जो ईश्वर का सन्देश नहीं 


मानेगा, वह दोषी होगा ।” 


ईश्वर की आज्ञा विस्तार-पूर्वक्त तुतीय, चत॒र्थ ओर पंचम पुस्तक--लेंब्यवस्था 
( [,०ए१४७४8 ), गिनती (7ए70७७) और व्यवस्था ( डिन्युटेरोमनी )--भ उल्लिखित 
है | यहूदी-धर्म के तत््व जानने के लिए. ये सर्वधा पठनीय हैं । 


मूसा, जोशुआ को उत्तराधिकारी छोड़कर, १२० वर्ष की आयु में मरे। जोशुआ 
ने तीन आ्राश्चर्यजनक कार्य किये--इसरायल की जनता को, बिना पेर भींगे ही जोडेडन 
नदी पार कराई; सिर्फ रणवाद्यों द्वारा जेरिकों नगर पर अपना अधिकार स्थापित किया 
ओर सूर्य-चन्द्र की गति को अवरुद्ध किया। इन घटनाओं का मनोरंजक वर्णन जोशुश्रा. 
नामक पुस्तक में है। 


. सुलेमान 


मूसा के बहुत दिनों बाद यहूदियों में सुलेसान ( 80077 ) नाम का प्रसिद्ध राजा 
हुआ | वह बड़ा बुद्धिमान, स्यायपरायण तथा धार्मिक राजा था | कालान्तर में वेबिलन के 
राजा नवृकनजर ने यहूदियों को परास्त करके उनकी संस्कृति को तहस-नहस कर डाला । 
अधिकांश यहदियों को कैद करके दासरूप में, श्छ७ ई० पू०, अपने देश में ले गया । 
इसके बाद जब फारस का राजा साइरस ( खोरस ) ने वेविलन को जीता तब्र उनमें से 
अधिकांश मुक्त दोकर अपने देश लोट आये । इस निर्वासन-काल में यहूदियों के अनेक 
भविष्यवक्ता हुए. । इनके नाम हँ-- (१) होसिया, (२) अ्मोस, (३) इईसाइया, (४) माइकर, 
(४) नाहम, (६) जेफानिया, (७) हृबाकूक, (८) जेरमिया, (६) एज्जेकियल, (१०) 
दानियल, (११) दृर्गाई, (१२) जेकरिया, (१३) मलासी, (१४) जोबल और (१५) 
ओोबादिया । इन समस्त भविष्ल-वक्ताओं के नाम पर, बाइबल के पूर्वा्घ की भिन्न-भिन्न 
पुस्तक एं। इनमें 'दानियल' बहुत प्रसिद्ध है | बाइविल के २७ वें पर्व अर्थात्‌ पुस्तक 
का नाम दानियल है। इसमें इनकी अलोकिक शक्ति का पठनीय वर्णन है | 


यहूदी झा अमेरिका श्रीर रूस में प्रभावशाली हैं। अन्य स्थानों से इन दो देशों में 


पर प्र रक अ डा इॉ2६ 77 रे म्खस रे 22॥ ० पी कक #४॥ सह: कण 8 3०- हक देश के हम, »। थक यह जय 
उनकी प्रपिद संझपा है| इसी प्रमाव के कारण इन दो देशों ने नवनिर्मित यहूदी-राउः 
! कप पु हे भ््ञ हा बह... 20-इनोफमकेज ्ि पृ श्र क, (रत अगइ 4 पन अमान ॥ सर प्र जप भरा हि दा बस 
पी साकार कर हिया है। भारतवप मे इनकी संख्या ८८२०० ०४६ लेशाभःर है | चादर 
है कला हजुनक अनट |2प भ्क के वकलाथऔक न पेय थ्‌ व्यापार हो है 
अधतठनव का जग से झा[रए४+ ने सेये लोग यहां ब्यापाराध था इसे । शनकी एक 
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अज्ड 

्य्य 
५, 34 
77 572 
गा 

नजप 
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रहन-सहन ' हिन्दुओं की तरह' है। उनके बच्चों के नाम--हिन्दू और हेव्न,--दोनों 
रखे जाते हैं | 


इस धर्स के अनुसार “अब्राहम! ईश्वर के प्रथंम दूत (पैगम्बर ) थे | आप महात्मा यूसुफ 
(०08०]20) के दादा थे । आपने ही ईश्वर की शआ्राज्ञा से 'खतना? ( 070३0 ) 
का नियम प्रचलित कराया ओर बुढ़ापे में अपना भी खतना कराया | इस रिवाज को 
मुसलमानों ने भी स्त्रीकार -किया | उनके यहाँ झंत्र भी बच्चों का खतना धूमधाम से 


होता है | 


यहूदी सिफ पूव पुस्तक को ही मानते हैं; किन्तु ईसाई समस्त बाइविल को | कहा 
जाता है कि जत्र लार्ड रीडिंग भारत के वायसराय होकर आये, तब उन्हें अपने पद की 
शपथ लेने के लिए समस्त बाइब्रिल दी गई | पर जबतक उन्हें, उत्तरार्ध (९०७ 7"63७- 
7976 ) की अलग कर, सिफः पूर्वार्ध नहीं दिया गया, तबतक उन्होंने शपथ नहीं ली। 
भारत के विख्यात वायसराय श्रीमौर्टेगु साहब भी यहूदी थे | | 


यहूदी न्याय-द्विस ( 69प्राए९०४ं०॥ [087 );, देवदूत, ईश्वर एवं शतान के 
अस्तित्व में विश्वास करते हैं। यहूदियों का विश्वास है कि न्याय के दिन हरएक 
मनुष्य के कार्य की जाँच होगी, ओर पुनरुत्थान-के बाद मनुष्य को नरक के पुल से 


गुजरना पड़गा | 


यहूदी-मत के मान्य सिद्धान्त 


(१)..यहूदियों. का विश्वास है.कि मरने के बाद मनुष्य की आत्मा तीव दिन तक 
शरीर-के-चारों ओर स्वकक्‍कर काटती. है; क्योंकि वह मोहबश शरीर छोड़ना नहीं चाहती 


+ 


(२) यंहूंदियों के मंत के :अनुसार भगवान के द्वाथ में वर्षा, जीवन शोर स॒त्यु से 
सम्बन्ध /रखनेवली तीन कुज्जियाँ हैं जिन्हें ईश्वर दूसरे को नहीं देता | 

(३) ईश्वर कं| एकेत्व, ईश्वर की पवित्रता एवं निराकारता--इस धर्स के मुख्य 
सिद्धान्त है। 

(४) ईश्वर सारे.संसार का रचयिता है। वह दयावान है। उससे अन्याय सम्भव 
नहीं, सॉरी सष्टि का वह पिता है | 

(५) यहूदी सन्तों ने पश्चाताप के प्रभाव पर बहुत जोर दिया है। कहा है 
अन्तिमंकाल के पश्चात्ताप पर मनुष्य का भाग्य निर्भर रहता है | ऐसा कोई स्थान नहीं 
है.तथा ऐसी कोई वस्ठु नहीं है.जिसपर पश्चात्ताप के अश्रु का प्रभाव न पड़े |. 

(६) यहूदियों की-प्रांचीन- संस्कृति में .यज्ञ का स्थान अत्यन्त ऊँचा है। उनके 
यज्ञ में पशुवलि पंरम आवश्यकाःथी। इस वलिदान की. प्रथा अब्राहम से आरम्भ हुईं 
जिन्होंने प्रतिज्ञानुसार अपने पुत्र का वंलिदान देना चाहा; किन्ठु मगवान ने आकर रोका 


यहूदी-घर्म . (्ण् 


और बदले में भेड़े का वलिदान स्वीकार किया) यह:कथी प्रश्ृंसः पर्व जेनसिस में है 
और वैदिक कथा (शुनःशेष) से मिलती-जुल॒ती-हे | है 
(७) यहूदी-धर्म में संन्यास का कोई स्थान नहीं है । 


यहूदी-मत की दस झुरूय आज्ञाएं 


(१) में तुम्हारा 'ईश्वर हूँ और तुम्हें मिखदेश से, गुलामी के 'फन्दे से, निकालकर 
यहाँ लाया हूँ | डे ह 

(२) मेरे सिवा तुम्हारे लिए दूसरा. कोई देवता न होगा.।', तुम न किसी प्रकार की 
मूति बनाना ओर न स्वर्ग की किसी गी वस्तु के रूप को गढना। 


(३) तुम व्यर्थ ईश्वर 'का नाम ने लेंना, जो व्यथ - ईश्वर का नाम लेगा वह .निर्दोषि 


[ 


समझा जायगा । ० ्ि जा 

(४) तुम पवित्र दिन (शनिवार) को न भूलना । उस दिन तुम्हें कोई को नहीं 
करना होगा | भगवान ने छः दिन काम कर सातवें दिन विश्राम किया । 

(५) माता ओर पिता का आदर करो | 

(६) हत्या न करो | 

(७) व्यभिचार न करो। 

(८) चोरी न करो । 

(६) श्रपने पड़ोसी के खिलाफ झूठी गवाही न दो | 


(१०) अपने पड़ोसी के मकान, स्त्री, नौकर, नौकरानी, बेल, गदद्या--किसी वस्तु 
के प्रति लालच न करो | 

सद्दत्मा मूसा के प्रति यहूदियों की अ्रपार श्रद्धा है। मूसा द्वारा निर्दि"्ट धर्मशास्त्र- 
विपयक आदेशों का उनमें बड़ा मान है। कुछ विद्वानों का सत है कि इन आदेशों-में 
फेवल यहूदी धर्म की बाह्य बातें दी गई हैं। यहूदियों में गु्त तथा प्राचीन मीखिक रहस्व- 
याद का प्रचार गुर-शिष्य परम्परा से चला आता है। इस रहस्पवाद का नाम 
'कियाला? है शरीर इसका सम्बन्ध निश्चय ही सुप्त योग-विद्या से है 


यहदी-प्रार्थना 


वही रसोन मिल्लेफनेख अदोनाई इलोहेन 
वेलोहे अवोधेनु 


टेसरगिलेन रागल द्ृ धोरथेखा स्ट् वेधडविकेत 
च्ज्य 


वीससदाधका दियाल तिवेन लिदे हेत। 
वेलोी लिटे अदरा वेलों लिटे दि सायोन 
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वेलो लिदे विज्ञायोन वेथारहिकेनु मियेसेर हराअ 
-वेथद्विकेनु पेयस्सेर हृद्ाओव वेथेनेनु लेहेन 
वेलहेसेड वेलरहसिन । 

वेनेत्रा वेबेने कोल रोए््नु वेघोमलेन 
हसाडिनु तोबिम | 

वरुख अट्टा अडोनाई गोमेल हसाडिम 
टोविस लेमो इसरायल | आमीन। 


भावार्थ--ईश्वर से प्रार्थना की गई है कि. इसलोगों में आपकी आजा और नियम 
के अनुसार चलने की ज्ञमता हो, हमलोग पाप न करें, लोभ में न पड़ं। . इमलोगों का 
अपमान न हो। सत्र प्रकार की बुराई को हम से दूर कीजिए। हमें अपनी कृपा 
का पात्र बनाइए। भगवान, श्राप धन्य हैं कि आपकी कृपा इसराइलों पर हे। 


एवमस्तु | 
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पहला परिच्द्वेद 
उपवेद शा 


: चरणव्यूह में लिखा है-- 

तब वेदानामुपवेदाश्चवारों भवन्ति। ऋग्वेदस्यायुवंद उपवेदोी यजुवदस्य 
घनुवंद उपवेद: सामवरेदस्य गन्धववेद: अथववेदस्याथशास्त्र' चेत्याह भगवाव 
व्यास: स्कन्दो वा | 

ञ्रथात्‌ वेदों के चार उपवेद हँ--ऋग्वेद क। उपवेद आयुवेद, यजुर्वेंद का धनुरेंद, 
सामवेद का गन्वर्बबेद और अथववेद का अथ्थश[स्त्र है। किन्तु सुश्रुत का कथन है कि 

इह खलु आयुर्वेदो नाम यद॒पाड्रमथववेदस्य” ।१ अथवंवेद में चिकित्सा-सम्बन्धी 

झनेक बातें दी गई हैं, जिनके आधार पर आयुर्वेद-गन्थों की रचना प्रतीत होती है। ऐसी 
ग्रवस्था में ग्रथंशास्त्र को ही ऋग्वेद का उपवेद ठदहराना उचित ओर युक्तिसंगत है। - : 

ञ्रधंशास्त्र पर आजकल वेदिक काल का, अथवा शुद्ध बेंदिक साहित्य से सम्बन्ध) 
रखनेवाला कोई ग्रन्थ देख नहीं पड़ता । इसके सम्बन्ध में र८ प्रचलित स्मृतिग्रन्थ समझें 
जाने चाहिए; क्योंकि अर्थशास्त्र के विपयों पर थोड़ा-बरद्दत सबने लिखा है। तो भी 
शुकनीति? और 'कामन्दकीय नीतिसारः में अधिक विस्तार हे। यद्द निर्तिवाद है क्रि 
ग्रधशार पत्र व्यापक नाम हे ञ्रो रे इसक अ्न्तगत समाज-शास्त्र, सम्पत्त-गाचस्त्र राजनांति- 





शास्त्र एवं एवं नीतिशास्त्र का समावेश है। स्मृतियां के अतिरिक्त इस विषय छा 

२७ एजार श्लोफों की दश्डनीति है। दिंदये की शेडम पसंद अह्धे आशिपयियं जी 
धर्धरास्त्र है, जो कौटिल्य-ञ्र्थधशास्त्र' के नाम से विख्यात है। यह चन्द्रगुस मौं्य 
रा सुप्र सं दर मंत्री णक्य को रचना हर | चांणुरव का दुूसनलणा नाम काइल्प भी था | 
एस प्रद्भार इस ग्रन्य की रचना ईसवरी-सन-पत्र तीसरी शताब्दी में दृइ। यह बन 
ला | 


4 
कक 


£ साध्त--सूत स्थान, शरप्याव १ 
मजे . न्‍ँ 


पे 


छः 
० (* इमम्मताक, श ४ मु 
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९१४ विश्वधम-दशन 
बदेत्काय है. इसमें 0५ अधिकरर और /८, अकरस है| 
भी अध्याय हें । यह अन्य गत् में 8. रिन्तु स्थान: स्थान पर 

प्रथम अधिकररण पं राजा: के शिक्षा के विषय हे । वेद, बे 
णोकायतशार्त के अध्य तने के साथ. साथ रणनीति के। 9६ अनिवा: 
प्रजा ३१ ७ ओर मंत्रियों के वर्णन अनन्तर . पतचरों #. विशद वर्णु, 
द्वितीय में भिन्न-भिन्न राजकीय विभागों के अध्यक्षों कै ! 
फेानून ३) पचा है। पहुथ॑ हे तपराध्षियों को के टू द्श्छः | 
वण्न पञ्ञम में मंत्रियों पथ। पर्िर > वे 


न 


$ उपायों के “पक विवरण है-.0मच रो द्वर हैं कार्य क्रिया जे 
गे जिनमें ज्लिया । होती थी , रहवों जे इसी वि 
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(४) लघुअ्दन्नीति'--इसके स्वयिता देमचन्द्र हैं। हेमचन्द्र जैन थे। अतः उनको 
व्यवस्था में जनथ् की अहिंसा स्पष्ट रूप से फूलक रही है। प्राणियों की हिंसा होने के 
कारण वे युद्ध के नितान्त विरोधी हैं| वे विपदिग्ध वाणों के प्रयोग को युद्ध में उचित 
नहीं बतलाते | यह ग्रन्थ श्लोकबद्ध है | 

(५) युक्तिकल्पतरुः--ब्रद्द राजा भोज की रचना है। इसमें राजनीति के साथ-साथ 
अनेक भौतिक विज्ञानों का विशद विवेचन किया गया है। जेसे--भल्ते-बुरे घोढ़ों की 
पहचान, रत्नों की विशद्‌ परीक्षा, जह्यजों की बनाव- आदि | इसे ज्ञान और विज्ञान का 
' कोप कहा जाय तो अनुखित्त न होगा | 

(६) राजनीतिरत्नाकर!--इसके रचयिता मिथिला के प्रसिद्ध स्ृतिकार चण्डेश्वर हैं | 
इसमें राजा, श्रमात्य, पुरोहित आदि राज्य के महत्त्वपूर्ण अंगों का प्रामाणिक विवरण है।* 

इन पुस्तकों से यह स्पष्टतया ज्ञात होता है कि हमारे पू्वज जिस प्रकार अध्यात्म- 
शास्त्र के चिन्तन में लीन रहते थे, उसी प्रकार लोकिक शास्त्रों के मनन तथा समीक्षण 
में भी कुशल थे । 

यजुर्वेंद के उपवेद धनुर्वेद में कोई विवाद नहीं है। इसके चार पाद माने जाते 
६-१) मुक्त, (२) अ्रपक्त, (३) मुक्तामुक्त, (४) यन्त्रमुक्त। मुक्त थ्रायुध चक्रादि हैं | 
गमुक्त खड़ादि ह। मुक्तामुक्त शल्प्र और इसी तरह के ओर हथियार हैं। अन्त्रमुक्त 
शरादि हैें। मक्त को अस्त्र कहते हैं, अ्रभुक्त को शस्त्र । 

वेशम्पायन का एक धनुवंद है जिससे जान पड़ता है कि पहलेपहल तलवार की 
चाल चली थी, फिर राजा प्रथु के समय में घनुर्र का प्रचार हुआ। किन्तु राज्याश्रय के 
विना बहुत काल तक धनुवेद का व्यवहार न होने के कारण पनुरवेंद का प्राय; लोप हो 
गया ऐं। 

'घनुप-प्रदीपो नामक अन्ध, द्रोण/चाय का बनाया हुआ, ७००० श्लोकों का है। 
एसकी रचना महाभारत-युद्ध के पहले हुईं। पनुयन्‍चन्धोद्व” नामक एक दूसरा ग्रन्थ 
है, जिसमें ६०,००० श्लोक हैँ और जिसे भगवान्‌ परशुराम ने त्रेता में रचा था। 
| दान ग्रन्प प्रकाशित नहों हुए हैं | 


जन 
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(४) लघुअहन्नीतिः--इसके सरचयिता देसचन्र हैं। हेमचन्द्र जैन थे। अतः डनको 
व्यवस्था में जेनघर्म की अहिंसा स्पष्ट रूप से कलक रही है। प्राणियों की हिंसा होने के 
कारण वे युद्ध के नितान्त विरोधी हैं| वे विपदिग्ध बाणों के प्रयोग को युद्ध में उचित 
नहीं बतलाते | यह ग्रन्थ श्लोकबद्ध है | 

(५) युक्तिकल्पतरुः--यह राजा भोज की रचना है। इसमें राजनीति के साथ-साथ 
अनेक भौतिक विज्ञानों का विशद्‌ विवेचन किया गया है। जेसे--भल्ते-बुरे धोढ़ों की 
पहचान, रलोों की विशद्‌ परीक्षा, जहाजों की बनाव० थ्रादि | इसे ज्ञान और विज्ञान का 
' कोष कहा जाय तो अनुचित न होगा | 

(६) 'राजनीतिरत्नाकरः--इसके रचयिता मिथिला के प्रसिद्ध स्वृतिकार चण्डेश्वर हैं | 
इसमें राजा, अ्रमात्य, पुरोहित आदि राज्य के महत्त्वपूर्ण अंगों का प्रामाणिक विवरण है|” 

इन पुस्तकों से यह स्पष्ठटतया ज्ञात होता है कि हमारे पूर्वज जिस प्रकार अध्यात्म- 
शास्त्र के चिन्तन में लीन रहते थे, उसी प्रकार लौकिक शास्त्रों के मनन तथा समीक्षुण 
में भी कुशल थे | 

यजुवँंद के उपवेद धनुर्वेद में कोई विवाद नहीं है। इसके चार पाद माने जाते 
हैं--(१) मुक्त, (२) अम॒क्त, (३) मक्तामुक्त, (४) यन्जमक्त। मुक्त आयुध चक्रादि हैं| 
अमुक्त खज्जादि हैं। मुक्तामुक्त शल्य और इसी तरह के ओर हृथियार हैं। यन्त्रमुक्त 
शरादि हैं। मुक्त को श्रस्त्र कहते हैं, अ्रम॒क्त को शस्त्र | 

वेशम्पायन का एक धनुवँद है जिससे जान पड़ता है कि पहलेपहल - तलवार की 
चाल चली थी, फिर राजा एथु के समय में घनुत्र का प्रचार हुआ। किन्तु राज्याश्रय के 
विना बहुत काल तक धनुवेंद का व्यवहार न होने के कारण धनुवँद का प्राय; लोप हो 
गया है | 

धनुष-प्रदीप” नामक ग्रन्थ, द्रोण/चार्य का बनाया हुआ, ७००० श्लोकों का है। 
इसको रचना महाभारत-युद्ध के पहले हुईं। “घनुष-चस्द्रोद! नामक एक दूसरा अन्य 
है, जिसमें ६०,००० श्लोक हैं ओर जिसे भगवान्‌ परशुराम ने त्रेता में रचा थां। 
ये दोनों ग्रन्थ प्रकाशित नहों हुए हैं । 

'धनुष-दीप! में धनुध ओर बाण बनाने के स्थूल विधान हैं। तरकस बनाने में 
किन-किन ओवधियों का रस-प्रयोग होता है, इसका वर्णुन है। “घनुब-चन्द्रोदय? में 
परमाणु से घनुय और बाण के निर्माण तथा परमाणु से ही समस्त शज्तों के निर्माण 
एवं प्रयोग की विधि लिखी है।' 

धनुविधि, द्रोशविद्या, कोदुए्डमए्डन, धनुर्वेंद-संहिता आदि अन्‍्थों में भी इस 
विषय का प्रतिपादन स्वतन्त्र रूप से किया गया है। शाज्ञधरपद्धति, वाल्मीकीय रामायण 
और महाभारत के पुद्ध-बर्शन -असंग से भी इस उपवेद के अनेक तथ्यों का चयन 
किया जा सकता है। पुराणों में भी, विशेषतः अग्निपुराण में, धनुर्वेंद-विषयक कतिपय 

अध्याय उपलब्ध होते हैं । 

+ बिहार-रिसर्च-सोसाइटी ( पदना ) छारा यह अन्ध प्रकाशित है। 


उपचेद १९ 


प्रभचीन विधियों का स्थान बड़े वेग से आधुनिक गान की विधियाँ लेती जा रही हैं। 
संगोत-शाखत्र ऐसे लोगों के हाथ में पड़ता जा रहा है जो वेदिक संस्कार ओर आचार की 
दृष्टि से उसके अधिकारी नहीं हैं| 

आयुर्वेदू--जंसा हम ऊपर कह आये हैं, अधिकाश सम्मति से, यह अधथववबेद का 
उपवेद है। आयुर्वेद का श्र्थ वह ज्ञान है जिससे जीवन की रक्षा हो सक्रे | इसके आ्राठ अंग 
हैं-.(१) शल्प-चिकित्सा, (२) शालाक्य--अश्रवण, नयन, बदन, घाण आ्रादि गले के ऊपर 
के भाग में होनेवाले रोगों की चिकित्सा, (३) काय-चिकित्सा, (४) भ्रूत-विद्या--भूत-प्रेत 
से उत्पन्न होनेवाले रोगों का शमन, (५४) कोमार-मृत्य--जालकों के रोगों की चिकित्सा, 
(६) अगद-तस्त्र-विब-चिकित्सा, (७) रसायनतन्त्र--श्रायुव्यंवस्थापन, मेंधा तथा बल 
की वृद्धि करनेवाली ओबधियों का प्रयोग, (८) वाजीकरणु-तन्त्र--हीनवीय॑ पुरुषों में शक्ति 
तथा प्रहर्ष उत्पन्न करनेव/ली श्रोषधियों का प्रयोग | 

इस विद्या के मुख्य उपदेष्टा धन्त्रन्तरि हैं। इनके अतिरिक्त आज्रेय, काश्यप, हारीत, 
अग्निवेश तथा भेड नामक मसुनियों को भी हस आयुवेद के तत्वों का उपदेष्टा मानते हैं। 
'इनमें सिर्फ अग्निविश और मेड की संहिताएँ उपलब्ध हैं। अग्निवेश की परम्परा में 
महषि चरक हैं। भेड की संहिता कलकत्ता-विश्वविद्यालय से प्रकाशित हुई है। इन 
 आचार्यों के ग्रन्थों से पूर्व-वें दिक-सं हिताओं---विशेव कर अथववेद--में आयुर्वेद के अनेक 
बहुमूल्य सिद्धान्तों के वर्शन हैं | 

आजकल वेद्यकशासत्र के तीन प्रामाणिक तथा लोकप्रिय ग्रन्थ हैं--(१) चरक- 
संहिता, (२) सुश्रत-संहिता, और (३) वागूभट-संहिता। ये अन्थ-रत्न वेश्रकशास्त्र में 
“बूहतू-त्रयी” के नाम से प्रसिद्ध हैं। इन तीनों का अभ्यास प्रत्येक वेद्य के लिए अनिवार्य _ 
माना जाता है| अ्रतएव कहावत है कि--- 


सुश्रुते सुश्र॒तो नेब, वाग्भदे नेव वागूभढः। ३ 
चरके चतुरों नेब, स वेद्यः कि करिष्यति॥ 


अर्थात्‌ जिस वेच्य ने सुश्रुत को अच्छी तरह से नहीं सुना है, जो वागूभट में पटु॒ नहीं 
है तथा चण्क के अध्ययन में चतुर नहीं हे, वह क्या खाक वेद्यक का कार्य करेगा | 

(१) चरक-संहिता--इसके रचयित। का नाम महर्षि चरक है। चीनी बौद्ध अन्धों 
से पता चलता है कि चरक महाराज कनिष्क के प्रधान वेद्य थे। इस ग्रन्थ में आठ 
विभाग-सथान हैं--(१) सूतनस्थान, (२) निदान-स्थान, (३) विमान-स्थान 
(४) शरीस्स्थान; (३) इन्द्रिय-स्थान, (६) चिकित्सा-स्थान, (७) कल्प-ह्थान और 
(८) सिद्धि-स्थान। चिकित्सा-पद्धति का ग्रतिपादव चरक की प्रधान विशेषता है | 
चरक ने इसमें रोगों की चिकित्सा और उनका निद/न ही नहीं लिखा है, वैद्यकशाखतर 
दाशानक पहलू पर भी सम्यक रीति से विचार किया है। 


(२) सुभ्रुत-संहिता--चरक के समान सुश्रत की भी प्रसिद्धि भारत के बाहर भी 
है। इस ग्रन्ध में छः भाग हें--[ १) सूत्न-स्थान, (२) निदान-स्थान, (३) शरीर- 
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स्थान, (४) चिकित्सा-स्थान, (५) कल्प-स्थान तथा (६) उत्तर-तन्त्र | इनमें सुश्रुत 
» की सबसे अधिक प्रसिद्धि शारीरकस्थान--शरीर-विजश्ञान--में है। सुश्रत के अध्ययन से 
हमें ज्ञात होता है कि प्राचीन काल में शल्य (चीर-फाड़) की चिकित्सा भी, अन्य विज्ञानों 
की भाँति, उन्नति की चोटी पर पहुँची हुईं थी 

(३) बाग्सट--इनका समय सुश्रुत के अनन्तर है। इस नाम के दो ग्रन्थकार थे | 
पहले ग्रन्थकार का रचित ग्रन्थ “अ्रश्टांग-संग्रह?? है तथा दूसरे का “अष्टांग-हृदय-संहिता” | 
द्वितीय वाग्भय प्रथम वाग्मय के वंशज प्रतीत होते हैं | 

वेद्यकशास्त्र के इन तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त (१) माधव-निदान ओर (२) शाज्ष पर- 
संहिता भी प्रसिद्ध ग्रन्थ हैं | 

'रसशास्त्र! भी वेद्य कशास्त्र का ही महत्त्वपूर्ण अंग है। इससे सम्बन्ध रखनेवाले बहुत 
ग्रन्थ हैं जिनमें भस्म बनाने की प्रक्रिया बताई गई है। इस प्रक्रिया के देखने से पता लगता 
है कि प्राचीनकाल के आचार्य रसायन-विद्या से पूर्णतया परिचित थे | 

सुतरां, प्राचीन-काल में आयवेंद-शास्त्र श्रत्यन्त उन्नत अवस्था में था। श्रष्टांग-अ्रायुवँद 
के अन्तर्गत रसायन-विद्या भी सम्मिलित थी। इसके सिवा सदश-चिकित्सा (होम्योपथी), 
विरोध-चिकित्सा (एलो+थी), जल-विकित्सा (हैड्रोपेथी) आदि आजकल की अमिनव 
चिकित्स[-प्रणालियों के मौलिक सिद्धान्तों का भी निर्देश तथा सूत्र प्राचीन वद्य क-अन्धों में 


हमें उप्नब्ध होता है | 


हसरा परिच्छेट 
आजीवक-सम्रदाय 


भारत में सिर्फ आजकल ही इतने विभिन्न धामिक सम्पदाय द्ष्टिगो 


बल्कि अत्यन्त पाचीनकाल में भी ऐसे पम्पदायों के जाल इस देश में बिछे 
धर्म के प्रवत्त'क गौतमबुद्द का जन्म भी नहीं हुआ था, जत्र आच)र्य 


पर नहीं होते, 
थे। जब बौद- 


पाणिनि के समय में 'मस्करी? नामक एक सं 
पारिनि के सूत्रों में आई है। अत्र हमें विचार करना है कि 
की, इतिहास-पसिद्ध किसी अन्य धार्मिक संप्रदाय के 
नहीं? ज्ञात होता है कि बुद्ध के समय का आजीवक-नामक पसि दाय 
व मस्करी-सम्पदाय--दोनों के ही थे। . बौद्ध-साहित्य में आजीवक लोगों के जो मूल 
सिद्धान्त: वर्णित हैं वे मस्करी लो गों के उपदेशों से भिन्न नहीं हैं | 

वौद्धभन्धों के देखने से पत्ता लग ता है कि सस्करी लोग बड़े भार' 
की कठिन-से-कठिन प्रक्रिया द्वारा अपनी देह को सुखा देते थे 
शरौर पर धूलि अथवा भस्म लगाया कर 
रावण 'सस्करीः के बेष में ही आया था। कहा भी 


इस श्लोक से है ज्ञात होता है कि भमिस्करी? साधु के सिर पर बड़ी-बड़ी जेटाएँ 
होती थीं। इस >म्पदाय का उस समय वड़ा बोलबाला था | उपर्युक्त श्लोक से स्पष्ट 
है कि मल्करी ही ग्रजीबक भी कहलाते थे। उदापी कुरिडयानन इस मत का संस्थापक्न 
पथा आदि आचाय॑ “८35 नाना जाता है। गाता हज न कट... 5 कण 5 
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आजीवक का श्रर्थ है जीविका के लिए फिरनेवाला | इस सम्प्रदाय के साधु लोग 
« जीविका के लिए निमित्त-विद्या श्र्थात्‌ ज्योतिष का आश्रय लेते थे। वे लोगों को थ्ाने- 
जाने का शुभ मुहूत्त बतलाते थे, उनके भविष्य की बातें गिनकर बतलाया करते थे, 
जो सच्ची निकलती थीं। इस प्रकार ये जनता के आदर-सत्कार के भाजन होते थे। 
इस सम्प्रदाय के सिद्धान्तों का पता ब्राह्मण, बौद्ध तथा जन ग्रन्थों से भल्री-भाँति 
मिलता है। 
भगवान्‌ बुद्ध ने अपने ससय के जिन सुप्रसिद्ध प्रभावशाली छः तीथंडूरों का अनेक बार 
उल्ज्ेख किया है उनमें 'मंक्खलि-गोसाल? भी हैं। 'मंक्खलि? भी “मस्करी? का ही पाली- 
रूप है| 'गोसाल? की ख्याति जेनधर्म के ग्रन्थों में विशेष रूप से उपलब्ध होती है। अशोक 
के शिलालेखों में आजीवकों का उल्लेख है। सातवें स्तम्भ-ज्लेख से ज्ञात होता है कि उस 
समय ब्राह्मणों और निर्ग्रन्थों ( जेनियों ) के साथ-साथ आजीवक लोग भी आदरणीय 
धार्मिक सम्प्रदाय के माने जाते थे। विक्रम के अ्रष्टम शत्तक में ये अपना स्वतन्त्र सम्प्रदाय 
खो बैठे ओर पौरे-घीरे शेवों तथा बेष्णवों के सम्पदायों में घुल-मिल गये। यह 
प्रतीत होता है कि आजकल के “नागा! लोगों की जमात में इनका अन्तर्भाव हो गया | 
इस प्रकार, यद्यपि आजीवक-सम्प्रदाय अपनी स्वतन्त्र स्थिति बनाये न रख सका, तथापि 
उसका व्यापक प्रभाव आज भी देखा जाता है। नियतिवाद आजीवकों का प्रधान 
सिद्धान्त है ओर वह बहुत दिनों से इस देश के जन-साधारण का मान्य सिद्धान्त 
बन चुका है। भाग्यं फलति सर्वत्र न विद्या न च पौरुषम?---आदि वाक्य आजीवकों के 
सिद्धान्तों की प्रतिध्वनिमान्र हें | 
आ्रजीवकों का कोई निजी ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है | अत; इन्हें समभझने के लिए. जेन और 
बोद्ध ग्रन्थ ही प्रधान अवलम्ब हैं| इस सम्प्रदाय के दो प्रकार के अनुयायी थे--(१) भिक्षु, 
(२ ) गहस्थ । मिक्षु लोग बिल्कुल नंगे रहते थे। वे बड़ी कठिन तपस्या किया करते थे | 
वे क्रम से दूसरे, तीसरे और सातवें घर में भिन्षा माँगते थे तथा न मिलने पर उपवास 
कर जाते थे। भोजन-छाजन में वे कड़े नियम का पालन करते थे। देहली के भोच रखा 
हुआ, ओखली में कूटा हुआ तथा चूल्हे फर पका हुआ्रा आहार ग्रहण नहीं करते थे। 
वे मद्र-सांस आ।दि के भोजन से सवंधा दूर रहते थे । 
त्रजीवक गणहस्थों के आचार भी बहुत अच्छे थे। माता-पिता की सेवा प्रधान 
कत्तव्य था। मोजम में गूलर, बड़, बेर, शहवूत तथा पीपल के फलों का परित्याग करते 
थे। प्याज, लदसुन तथा कन्द-मूल भी कमी नहीं खाते थे | बिना दागे झ्रौर बिना नाथे 
हुए बैलों से जीविका चलति थे तथा-त्रस (चलते-फिरते) जीवों को बचाकर अपना जीवन- 
निर्वाह करते थे। ग्राणिदिंसा से बचना इनका प्रधान ध्येय था। जेनियों और इनके 
आचार में विशेष विभेद नहीं था। | द शा 
आजीवक लोग आत्मवादी, पुनर्जन्म तथा मोक्ष को माननेवाले दाशनिक थे | इनका 
सबसे प्रधान मत था नियतिवांद | इनके मत से जगत की कोई भी घटना पुरुष- . 
प्रयत्न के द्वारा सिद्ध नहीं होती; प्रत्युत वह नियवि के वश में होकर कार्य करती है। 


आ्राजीवक-सम्प्रदाय १२१ 


दीघनिकाय के शब्दों में मंखलि का संज्षित सत है--“सत्तों ( जीवों ) के क्नलश का 
कोई हेतु या प्रत्यय नहीं है। बत्रिना हेतु ओर बिना प्रत्यय के ही प्राणी क्लश पाते हैं । 
सत्त्वों की शुद्धि का कोई हेतु ओर प्रत्यय नहीं है। वे अपने-आप कुछ नहीं कर सकते हैं, 
पराये भी कुछ नहीं कर सकते हैं, कोई पुरुष भी कुछ नहीं कर सकता है; क्योंकि बल 
नहीं है, वीर्य नहीं है, पुरुष का कोई प्रराक्रम नहीं है। सभी सत्त्व, सभी प्राणी, सभी 
भूत और सभी जीव अपने वश में नहीं हैं--निरबंल ओर निर्वाय हैं। भाग्य और संयोग 
के फेर से वे सुख-दख मोगते हैं |? _ 

यह है कट्टर देववाद | जगत में उत्पन्न होनेवाले प्राणियों के विषय में भी इनके 
अनेक विचित्र मत थे, जिनका उल्लेख दीघनिकाय में किया गया है। 

कतिपय विद्वान आजीवकों को दिगम्बर जनियों से भिन्न नहीं मानते हैं; क्योंकि बांद्म- 
आचारों के विषय में उनकी समता स्पष्ट है, परन्तु साम्य प्रतिपादक प्रमाणों की छानबीन 
करनेवाले मुनि कल्याणविजयजी का यह निणंय यथाथ प्रतीत होता है कि दोनों मिन्न- 
मिन्न सम्प्रदाय के थे | 

जन तथा बौद्ध मतों से भी प्राचीन आजीवक-मत का यह संक्षिप्त परिचय है। उस 
समय इसकी गणना महान्‌ धर्म के रूप में की जाती थी। परन्तु कालक्रम से, प्रभावशाली 
नायक के अभाव में, यह सत जनता का समादर न पा सका और शने-शने: अन्य 

सम्प्रदायों में निविष्ट हो गया | 


वि० द्‌००... १६ 


तीसरा परिच्छेद 
जन तथा बोडथधर्म से पूर्व का भारत 


बोद्धघर्स और जनधर्म के प्रवर्तक क्रशः गौतम और महावीर समकालीन थे | इन दो 
हानुभावों के समय भारतवर्ष में जीवन के सारे अंग विच्छिन्न हो रहे थे | देश छोटे-छोटे 

राज्यों में विभक्त था। षड॒दर्शनों का विकास नहीं हो पाया था, यद्यपि उनके आविष्कार 
की योजना हो रही थी। भारतवर्ष की उर्व॑रा भूमि में अनेक विचार-खोत प्रवाहित हो रहे 
थे। दाशनिक ज्ेत्रों में हलचल मची हुई थी। जितने ही विचारक थे, उतने ही 
सत | लोगों के मस्तिष्क में संदेह के कीटाशु घर कर चुके थे। आत्मा-परमात्मा के विषय 
में तरह-तरह की कल्पनाएँ की जाती थीं, अनुमान किये जाते थे, जिनसे साधारण जनता 
को कुछ भी प्रकाश नहीं मिलता था। विचारकों में पूरी अराजकता थी | 

इस समय मीमांसकों का बोलबाला था। ऋग्वेद का घुत-दुग्ध-प्रधान यज्ञ वलि-प्रधान 
हो गया था, जिसकी पराकाष्ठा पशुवलि के रूप में हुई थी। परिणामस्व&प यज्ञ की विशा- 
लता वलि-पशुओं की संख्या पर निर्भर होने लगी | मीमांसक पुरोहितों का अत्याचार और 
पाखणएड चरमससीमा पर पहुँच गया था। राजा और सामन्त, पुरोहितों के हाथ की कठ- 
पत्तली बन गये थे। चारों तरफ त्राहि-बाहि मच गई थी। ज्ञान और उपासना के रूप 
गौण हो चले थे। कर्मकाण्ड की प्रधानता थी। भगवद्गीता और उपनिषदों के 
नैष्कर्म्य के आदर्श को माननेवाले पुरुष लगभग नहीं थे। देवताश्ों को प्रसन्न करने के 
अभिप्राय से पशुओं का वलिदान किया जाता था। यज्ञ की हिंसा हिंसा नहीं समक्ती 
जाती थी। वाममार्गियों का प्रभाव विशेष रूप से समाज पर पड़ रहा था। हिंसा भी 
ईश्वर-भक्ति का एक अंग हो गई थी । आचारशाख््र के नियमों से लोगों की आस्था उठ 
गई थी | वैदिक वर्ण॑-व्यवस्था बिगड़कर वंश-परम्परागत जातिभेद में परिवर्तित हो गई थी | 
इसका परिणाम यह हुआ कि ब्राह्मणों ने केवल जन्म से अपने को बड़ा मानकर 
: चेदाध्ययन तथा उन सदगुणों का त्याग कर दिया था, जिनके कारण उनके पू्व॑जों को 
समुचित प्रतिष्ठा प्रात्त थी। सन्‍्यासी लोग भी धार्मिक ज्ञान, आन्तरिक पवित्नता, मधुर 
प्रकृति आदि गुणों को छोड़कर तपस्या का केवल वाहरी आडम्बर दिखलाने में रत रहने 
लगे। प्राचीन आयों के सात्विक भोजन के स्थान को आमिषाह्यर ने छीन लिया। 
मांसाहार को शास्रोक्त सिद्ध करने के लिए यज्ञों में पुचुर संख्या में पशुओ्ों का वध 
किया जाता था और उनका मांस ग्रसादरूप में वितरित होता था। ताकिक वाद-विवाद 
में फँँसकर लोग जीवन के कर्च॑व्यों को भूल गये थे । 


थक 


जेन तथा बोद्धघर्म से पूर्वे फा भारत १२३ 


बुद्ध के हृदय में वाल की खाल निकालनेवाले अकर्मण्य दाशनिर्का के प्रति विद्रोह का 
भाव जाग्नत हो गया। उन्होंने सोचा ओर समझाया कि जीवन के परे आ्रात्मा-परमसात्मा- 
जेसी वस्तुओं के विपय में व्यथ' की बहस करना जीवन के अमूल्य छणों को व्यर्थ नष्ट 
करना है। जो हमारे वश की बात है--अर्थात्‌ अ्रपने आचरण को शुद्ध बनाना--उसे 
न करके यदि हम व्यर्थ के वाद-विवाद में फेस जायें तो हमें शान्ति केसे मिल सकती हे, 
कर्मफल का निर्णय करने के लिए ईश्वर की आवश्यकता नहीं है--उसके लिए; कर्म- 
सिद्धान्त ही काफी है । 
धर्म के नाम पर उस समय जेसा अ्काण्ड-ताश्डव हो रहा था, निरपराध प्राणियों 
की जैसी हत्या हो रही थी, परलोक--आ्रात्मा-परमात्मा आदि के विषय में जेसी कल्पनाएँ 
उड़ान लिया करती थीं, समन्वय न होने से पारस्परिक विरोध जंसा भयक्कर रूप धारण कर 
रहा था, स्त्रियों और शुद्रों का जैठा अपमान तथा दमन हो रहा था, संयम की जेंसी 
उपेक्षा हो रही थी, लोग चरित्रवल से जैसे शुन्त हो रहे थे,--वैसी श्रगीति ओर अ्रव्यवस्था 
देखकर श्रीमहावीर स्वासी का मन बहुत चिन्तित हुआ । महात्मा लोग जिन-जिन घटनाश्रों 
से शिक्षा लेकर नियम-निर्माण करते हैं उन सबका पता इतिहास में तो क्या, उन 
महात्माओों के जीवन-काल में भी प्रायः नहीं मिलता । यही बात महात्मा मह्यवीर के विषय में 
थी। किन-किन घटनाओं ने उन्हें नया धर्म प्रचारित करने के लिए प्रेरित किया, उसका 
पता आज नहीं लगता; किन्तु उसका आभास हमें उनके द्वारा प्रवत्तित मत से मिलता दे | 
इस प्रकार, परलोक और धम के नाम पर होनेवाले अन्यायों, अत्याचारों ओर दम्मों 
ने बोद्ध ओर जेनधर्म के प्रचार में बहुत सहायता की | अतएव बुद्ध और महावीर ने उन 
बुराइयों के सुधार का गुरुतर कार्यभार अपने सिर उठाया था,. जो हिन्दूधर्स में--ओर 
विशेष कर तत्कालीन पुरोहितों के आचरण में--घुस पड़ी थी। उन लोगों ने धर्म के स्वरूप 
में एकान्त परिवत्त न करने का विचार नहीं किया | 
अपने सुधार-्षेत्र के बाहर बुद्ध और महावीर ने हिन्दू-धर्म की प्रायः सारी बातें स्थिर 
रखीं | उन लोगों ने वेद के उसी अंश का विरोध किया, जिसके द्वारा पशुवध का समर्थन 
होता था श्र जो कर्मकाण्ड के आधिक्य तथा ऊपरी दिखावे का हेतुभूत था | मीमांसकों 
के वेदिक कर्मकाण्ड में ईश्वर का कोई स्थान न था और मीमांसकों की प्रधानता के कारण 
समाज इसी भाव से आओ्रोतप्रोत था। अतणएव बुद्ध ने भी ईश्वर-सम्बन्धी जख्लि प्रश्न को 
उठाना निरर्थक समता ) वे ईश्वर और आत्मा की, प्रकृति और संसार की अनित्यता आदि 
विप्यों से सम्बन्ध रखनेवाले प्रश्नों पर वाद-विवाद करने के अमिलाषी नहीं थे; क्योंकि 
ऐसे वाद-विवाद से वे कोई लाभ नहीं समझते थे | 
महावीर का जेतथर्स विशेषतया हिन्दूघर्म की हिंसा की धार्मिक मर्यादा के विरुद्ध 
क्रान्ति था| जेनमत जल, वायु आदि सबसें जीव मानता है और जीव-रक्षा का महत्त्व 
ही इस धर्म में सवोपरि है। इस धर्म में मनसा-वाचा-कर्मणा जीववध का निषेध 
किया गया है | 
द ५ अत्व बुद्ध ओर सहावीर के विषय में यह कहना अनुचित होगा कि उन लोगों ने नये 
धर्म को स्थापना की थी। वास्तव में वे दोनों महानुमाव हिन्दूधर्म के तेजस्वी सुधारक थे | 





| र्च्ि धर 
चाथा पारच्छद 
जेनधम 

जैनधर्म की स्थापन। जन-साधारण के कल्याण और दिखू-शर्म की कुरीतियों को हटने 
के उद्द <य से हुईं | महात्मा महावीर ने प्राचीन हिन्दू-धर्म की बहुत-सी बातें लेकर तथा 
अपने अनुमत से कछ नये नियमों को बनाकर, एक नये धर्म की रचना की | तेईसवें तीर्थ- 
छूर पाश्वनाथ को ऐतिहासिक लोग जन-घर्म का संस्थापक मानते हैं और अ्रन्तिम--चौबी- - 
सब तीथड्भर महावीर को संशोधक | पाश्वनाथ, महात्रीर के दो सौ वर्ष पूर्व हुए थे। महा- 
वीर गोतस बुद्ध के सम-सामयिक थे; परच्तु बुद्ध के निर्वाण के पहले ही उनका अवसान हो 


गया था। उन्होंने भारतवर्ष का बहुत कल्याण किया और तत्कालीन हिन्दू-धर्स पर ऐसी 
छाप मारी कि पुराने विकारों को हटाकर उसको नवीन रूप धारण करना पढ़ा। 


महावीर स्वामी 
महावीर एक असाधारण महापुरुष थे | उनके त्याग ओर सेवा की महिसा बहुत बड़ी 
है | उनके कथनानुसार जगत्‌ में कोई ईश्वर नहीं है। स्वयं वे भी एक दिन ,बहुत साधारण 
प्राणी थे; पर अनेक जन्मों में विकास करते-करते वे महावीर हो गये | जन्म से वे राज- 
कुमार थे | ४२ वर्ष के त्याग और तप ने उन्हें एक सहान तीर्थक्षर बना दिया। उनका 
महत्त्व त्याग और तप में है, बाहरी वमव में नहीं । 
.._ “जैनधर्म के अनुसार, किसी के बाहरी बेभव से उसका महत्त्व नहीं ज्ञात होता । धर्म के 
प्रन्य प्रवत्त कों की तरह महावीर के चरित्र-चित्रण में भी निरथंक अतिशयोक्तियों की भर- 
मार है| अगर हम इन अप्रामाणिक ओर अनावश्यक घटनाओं को अलग करके महावीर 
के पवित्र चरित्र पर विचार करें, तो हमें अ्रपूव सात्तिक आनन्द मिलेगा | 
महावीर का जन्म, सिद्धार्थ नरेश के शह में सन्‌ ६०० ई० पूर्व में हुआ था | सिद्धार्थ 
बिहारपान्त में कुरडलपुर के शासक और गणराज्य के नेता थे। उस समय के राज- 
घरानों से इनका घेवाहिक सम्बन्ध था | सहावीर का जन्मोत्सव धूमघास के साथ मनाया गया 
था | वाल्यावस्था से ही महावीर बलवान, निर्भव, साइसी ओर बुद्धिमान थे। उनकी इस 
अताधारणता को भावुक भक्तों ने अलोकिक ओर अविश्वसनीय रूप में प्रकट किया है | 
यद्यपि महात्मा पाश्व॑नाथ का धर्म चेल रह् था तथापि उसमें बहुत शिथिलता आ 
चुकी थो और बहुत-सी च्रुटियाँ मी थीं। इन सबका सुधार करके युगान्तर उपल्थित करने 
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का विचार महावीर के मन में सदा आया करता था। परन्तु माता-पिता आदि के आग्रह 
के कारण वे शीघ्र ही प्रत्रज्या ( संन्यास ) न ले सके । जब वे र८ वर्ष के हुए, उनके 
ग़ता-पिता स्वर्गवासी हो गये । कुछ लोगों ने उनसे समाज की दुदंशा की बात कही 
और अनुरोध किया कि किसी ऐसे धर्म की स्थापना कीजिए जिससे श्रत्याचारों का अन्त 
हो तथा समाज की काया पलट जाय । उन लोगों की प्रार्थना को मानकर तीस वर्ष की 
ञ्रायु में महावीर ने शहत्याग किया। 
दूसरों के दःख़ दूर करने का प्रयत्न करने से पहले यह जानना जरूरी है कि दुःख दूर 
करने का उपाय क्या है--वह उपाय व्यवहार में लाया जा सकता है या नहीं। फिर उस 
उपाय को स्वयं व्यवहार में लाना, लोगों की सब शंकाओं का समाधान करना, लोगो' को 
अच्छी तरह सुमार्ग पर चलाने के लिए नियम बनाना तथा उन नियसो' को सबसे पहले 
अपने जीवन या आचरण में उतारना--अनुभव करना और पीछे दूसरों से उनका अनुसरण 
करने के लिए कहना, यही पद्धति महावीर ने निश्चित की | बारह वर्ष की तपस्या के समय 
उन्होंने अनुभवपूवक जिस बात का निर्णय किया, वह निर्णय पृणुता को प्रास होने पर 
“केवलज्ञान” कहलाया | पीछे उन्होंने यह ज्ञान अपने शिष्यों को भी प्रदान किया | किन्त॒ 
शिष्यों का यह ज्ञान श्रुतज्ञान! कहलाया | उनका अपना ज्ञान अनुभव-मूलक होने के 
कारण (प्रत्यक्ष! ओर शिष्यों का सुना-सुनाया होने के कारण 'परोकज्ष! कहलाया । उन्होंने 
अपने को पवित्र ओर केवल-ज्ञानी बना लेने के पूर्व किसी को कुछ उपदेश नहीं दिया | 
सत्य उपदेश देने के लिए दो बातों की आवश्यकता है--एक तो बीतराग होने की 
दूसरे सत्य-शञान की । जेनधर्म का सिद्धान्त है कि जबतक आत्मा में कषाय ( मलिनता ) 
रहती है, तब्रतक सत्य की प्राप्ति नहीं हो सकती | इसका कारण यह है कि बिना वीत- 
रागता के हम अपने अ्रनुभवों से वास्तविक सिद्धान्त निश्चित नहीं कर सकते। अतः 
सत्यज्ञान प्राप्त करने के लिए वीतरागता अत्यन्त आवश्यक है। वीतरागता जितनी अधिक 
होगी, ज्ञान उतना ही अधिक पूर्ण ओर सत्य होगा । 
यों तो उन्होंने जब से घर छोड़ा तभी से वीतराग थे | परन्तु वह वेराग्य सच्चा और 
स्थिर है कि नहीं--इस बात की जाँच तभी हो सकती थी जब कठोर परीज्ञा होने पर भी 
वह टिका रहता | इस प्रकार वेराग्य की कसोटी पर खरा उतरने के लिए उन्होंने कठोर- 
से-कठोर तपस्या की | इन तपस्याश्रों से उन्होंने यह भी जान लिया कि मनुष्य की पूर्ण 
विरक्ति का पता किन लक्षणों से लग सकता है। उन्होंने १२ वर्ष के तपोमय जीवन में 
निजी अनुभव के वल पर इस बात का भी निर्णय किया था कि सच्ची और पूर्ण बीतरागता 
तथा पूर्ण तत्त्वज्ञान प्राप्त होने पर मनुष्य का जीवन कैसा हो जाता है | 
१२ व तक घोर तपस्था और गहन मनन-चिन्तन करने के बाद वे पूर्ण समदर्शो और 
मर्मश हो गये । अब संसार की कोई वस्तु उन्हें विचलित नहीं कर सकती थी। जिस 
अज्ञान के कारण प्राणी टःखी होता है, वह उनका. नष्ट हो गया | आत्मा को स्वतंत्र और 
सुखी बनाने का जो सच्चा मार्ग है वह उन्हें प्रत्यक्ष कलकने लगा था| उनका कोई स्वार्थ 
बाकी नहीं रह गया था | फिर भी उन्होंने विचार किया कि प्रत्येक मनुष्य को किसी-न- 
- “किसी तरह लोक-सेवा अवश्य करनी चाहिए, इसलिए, जबतक यह जीवन है तवतक कुछ- 


१२६ विश्वधर्म-दर्शन 


न-कुछ काम तो करना ही है; तब फिर विश्व-कल्याण का काम ही क्‍यों न लिया जाय। 


इसलिए, जिस अवस्था को वे स्वयं प्राप्त हुए थे, दूसरों को भी वही अवस्था प्राप्त कराने के 
लिए उन्होंने संघ्र-रचना का विचार किया और इसके लिए वे धर्म-प्रचारक बने | 
निष्षक्ष विद्वानों के लिए परलोक के स्वरूप की समस्या जेसी आज जटिल है वेसी ही 


उस समय भी थी। यज्ञों में देवता आते थे-- ऐसा विश्वास जनता का था | देवगति तो 


परलोक की जीती-जागती मूर्ति है। पर उस समय भी परलोक न माननेवाले, आपमः न 
माननेवाले दर्शन प्रचलित थे। स्वयं बुद्ध ने परलोक के विषय में एक प्रकार से अपने को 
मौन रखा था | आस्तिक शास्त्रों में परलोक सिद्ध करने के लिए, एँड्री-चोटी का पसीना एक 
किया जाता था | म हावीर ने देवता एवं परलोक को तनिक भी महत्त्व नहीं दिया | 


संघ-व्यवस्था 

महावीर की संघ-व्यवस्था अद्भुत थी। उन्होंने प्रारम्म से ही चार संघ बनाये थे-- 
(१) मुनि (साधु ), ( २ ) आयिका ( साध्वी ), ( ३) आ्रावक, ( ४) श्राविका । चारो 
संघों का स्वृतन्त्र ओर दुढ़ संगठन था | उनके नेता भी मिन्न-मिन्न थे | इस संघ-व्यवस्था 
ने ही आज जेनधर्म को भारत में जीता-जागता रखा है। वैदिक धर्म के पुनरुत्थान-काल 
के मकोरे में बोद्ध-धर्म भारत में विलुप्त हो गया; किन्तु जेनधर्म भारत में आज भी 
जीता-जागता है। महावीर ने प्रारम्म से ही स्त्रियों ओर पुरुषों का समान सम्मान किया 
है। यत्रपि वेंदिक काल में स्व्रियाँ मंत्रद्रष्टा तक हो गई हैं तथापि उस जमाने में ह्लियों को 
शास्त्र पढने का भी अधिकार नहीं था। ऐसे समय में महावीर ने पुरुषों के समान ही 
महिलाओं को शासत्र पढ़ने का पूर्ण अधिकार दिया | उन्होंने जब संघ स्थापित किया तब 
" ग्रमुखपद्‌ एक महिला “चन्दना? को ही दिया | इसी कारण, जेनधर्म में स्त्री-पुरुष को 
सब जगह समान अधिकार प्राप्त है । 

श्रावक-संघ और श्राविका-संघ की रचना करके उन्होंने स्री-पुरुष की समानता का 
समर्थन करने के साथ-साथ श्रावकों की देखरेख का भार मुनियों के ऊपर रखा। इससे 
मुनि लोग स्वच्छुन्द न होने पाये ओर शआधवकों को संध में उचित स्थान भी मिला। 
 श्रावकों पर भी साधुओ्रों की देख-रेख का भार रखा | फल यह हुआ कि अनेक ग्राक्रमणों 
' के बावजूद साधु (मुनि) अल रह गये। कहा जाता है कि महावीर के समय में१४००० 
मुनि थे, ३६००० आ्ायिकाएँ थीं, १६६००० श्रावक थे और ३१८०० ० श्राविकाएँ थीं । 

जब किसी श्रावक में महावीर कोई अच्छी वात देखते तब संघ के सासने उसकी 
प्रशंसा करते और मुनियों से मी उस श्रावक का अनुकरण करने की बात कहते | इस 
प्रकार उन्होंने आावक-संघ को महत्व दिया और सुव्यवस्थित वनाया | परिणाम यह हुआ 
' कि श्रावकों ने साधुओं (सुनियों) को भी चरित्रहीन होने पर पद॒श्रष्ट किया--आ्राचार्यों को 
उनके उच्च पद से उतारा और दुराचारियों का वेश तक छीन लिया | महावीर इस वात 
पर भी दृष्टि रखते थे कि कोई किसी पर अत्याचार न करने पावे | अत्याचार के विरोध 
में वे निरन्तर -तत्यर रहे | | । 

: च्वतुर्विध संघ की स्थापना होने पर महावीर ने अपने मुख्य शिष्यों को त्रिपदी सुना ईँ--- 

- अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय और श्रौव्य का उपदेश किया। वस्दु सदा पंदा होती है, नष्ट होती 
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है और स्थिर भी रहती है। इसमें नित्यवाद, ज्णिकवाद आदि का समन्वय किया । 
उनका उपदेश कुछ एक बात पर ही नहीं होता था। वे व्याख्यान में कथा-कहानी भी 
कहते थे, अ्रन्य प्रकार के दुष्यान्त से भी समझाते थे। उन्होंने भाषा के रूप में कुछ ऐसा 
परिवर्तन किया था जिसे सब लोग समझ सके । जिस युग में प्राकृत भापा ख्तरियों तथा 
अपढों की माषा कहलाती थी, पढ़ें-लिखे आदमी प्राकृत में बात करने में अपमान समझते 
थे, सारा काम संस्कृत से होता था; उस युग में उनके सरीखे असाधारण व्यक्ति का 
प्राकृत भाषा में व्याख्यान देना सर्वस्ाधारण के हृदय पर विशेष प्रमावशाली,सिद्ध हुआ । 

केवल्य प्राप्त करने के बाद करीब बीस वर्ष तक वे जीवित रहे। उन्होंने प्राणियों की 
नेतिक उन्नति के लिए. बहुत काम किया। ईंसवी सन्‌ के ४७४ वर्ष पूर्व पावापुर में 
उनका निर्वाण हुआ। राजाओं ओर शआवक-श्राविकाश्रों ने मिलकर उनका दाह- 
संस्कार किया । मुनि लोग भी इसमें सम्मिलित हुए थे। उनकी अ्रस्थियों को राजाश्रों 
ने बाँट लिया | 


२५ 
जन-सम्प्रदाय 


जनधर्म में सम्प्रदाय अनेक हुए हैं| परन्तु मुख्य सम्प्रदाय दो हैं--दिगम्बर और 
श्वेत्ताम्बर । ये दोनों सम्पदाय कब और केसे हुए--इसका प्रामाणिक इतिहास लुप्त है । 
किन्तु यह प्रायः निर्विवाद है कि ये दोनों किसी एक घटना के परिणाम नहीं, बहुत दिनों 

के सतसेद के परिणास हैं | यह बात तो निश्चित है कि महावीर दिगम्बर-वेश में रहते 

थे--थोड़े-बहुत वस्त्र भी घारण करते थे। आयिकाएँ एवं शआ्राविकाएँ तो अवश्य वस्त्र 
धारण करती थीं। मोज्ञ का मार्ग तो दोनों के लिए समान रूप से खुला था। इसलिए 
वस्त्र-त्याग पर बहुत अधिक जोर नहीं दिया जा सका | एक दल दिगम्बर को अच्छा 
समझकर भी उसपर जोर देना उचित नहीं समझता था | दूसरा दल महावीर के वाह्य तप 
का भी पूरा अनुसरण करना चाहता था। तीसरा उसको उचित समझकर भी अनिवाय॑ 
नहीं मानता था, वह दोनों को समान समझता था | 

_हावीर के ६८ वर्ष बाद तक यह मतभेद रुचिभेद के रूप में हो रहा। जम्बू स्वामी 
के बाद दिगम्बर ओर श्वेताम्बर की आचार्य-परम्परा भिन्न पड़ गई। कालान्‍न्तर में नरम 
आर गरम---दो दल हो गये | 

गरम दलवाले सोचते थे कि जब हम बाह्य नियमों का कठोरता से पालन करेंगे तब 
थोड़ी-बहुत आत्मशुद्धि रह जायगी; पर अ्रगर हम बाहर से बत्रिलकुल ढीले हो गये तो भीतर 

' से कुछ भी नहीं रहेंगे | 

इसके विपरीत, नरम दलवाले यह सोचते थे कि बाहरी बातों पर अधिक जोर 
देने से मीतरी बातों को लोग भूलने लगते हैं, वे लोग सेवा के काम के नहीं रहते; 
साथ ही, शानोपाजन की भी उपेज्ञा करने लगते हैं, उग्र नीति से धर्म-प्रचार में बाधा 
आती है, नग्न रहकर हम राज-समाश्रों में केसे जा सकते हैं। जनता का सम्पर्क भी हमें 
पर्योत्त रूप में सुलभ नहीं हो सकता; उस अवस्था में तो हमें त्रिलकुल वंनवासी रहना 
पड़ेगा, इसलिए, हम जनसेवा बहुत कम कर सकेंगे | 


१९८ विश्वघमे-दशेन 


यह भी सम्भव है कि बोद साथ थ्रों के घर्म-प्रचार को भी असर पढ़ा दो ओर सुनियों 
को यह सूझ पड़ी हो कि जंगल में पढ़े रहने से खपनी उर्ननतिं और लोक-कल्याण न होगा । 
अतण्व, यह निश्चित है कि ये दोनों सादा द्‌ प्टि-मिन्दु के अन्त: के ही परिणाम ये |] 


गे 


गरम दलवालें (दिगम्बर) दक्षिण चलें गये नरम दलवाशें उत्तर ए गये । 
इन विचारों की पर्दे यह हुआ कि उत्तर्प्रात्त मे जो दिंगम्बर रहते थे, वे भी 
नरम नीति के पोषक हो गये । धीरे-धीरे दोनों मत के विशाल धर्मग्रन्थ वन गये । फलतः 


दोनों दर्लों में विभिन्नता बढ़ती गई । आज सदेहा जैन की वेश-मेंतरा को देखकर यहें कदनी 


| कक शा कै] 


एवेताम्बर लीग सत्ली तथा शहर की भी मोक्ष के अधिक री मानते हे। किट दिगम्बर 
ते हैं, ओर कोई 


लोग नहीं । वि्गेश्तर- साधु कमणडलु ओर मोर-पंखों को अपने साथ राई 
. दूसरा सामने नहीं । वें केशों को मेँ ढ़वाते नहीं; हाथ से उखाई देते हैं! अर्दिर के 
"समय वें; पति के स्थान पर दा? से काम लेंते हैं ओर खड़े-खड़े खाते हैं। शरीर 


शोक 


पालन में वे अन्त क्रठोर होते और वीत्र कट को सहन. करते हैं ! श्वेताम्बर साउ 
लैंगोटी और चर्दि- रखते हैं । 

| सिद्धान्त 
४. किसी भी के व में सफलता ग्रे करने के लिए. तीन बातों को ग्रावश्यकता होती हे 


रू 


श्रद्धा, शनि ओर. किया । इनको जे स्त्रों में सम्यक दशेन, समय कू ज्ञान और . 


छ्ि है, जो वी दृष्टि से अ्सत्यरूप जान की भी 
उपयोग, वे स्त॒विक सत्य के या कम श॒यथ के निर्णय करने में, कराती है और शान को 
के 5 का कुछ भी मेहर नहीं है । शर्क में विवेक है, 

में विवेक-शूत्यता है | सद्विच[र की स्थिरता या ईद का नाम श्रद्धा है | 
हीं हो सकती । अंध-विश्वासी लोग 


दर्नियाँ के लिए भर्यक्रर ज्ञीव है, पर शक्ल तो जगत्‌ की हिलैबी मित्र हे) 


सम्यग्द शिवा दें तैव की भवनों ताक के पते के समान होते है। हर प्रका- के 
सुख-दख भें वह सुख _रखी नहीं सममत [] जीव के विषय भे उसकी भावनों 
तनी उच्च हो जा कि वहेँ सआ ने की करे में पूर्ण निष्णात हो जाता €। 
सम्यग्दथिंवाला अत्यागी नहीं बीती बल्कि प्रेमी होता है। जो जीव 
पर-सुख में मिज-सुख वी अनुभव 3 उसे प्रेमहीन हीं. कह सकते । वह सिफ 
मोह-रहिंत होत। है हु जगत्‌ के शवों से मेत्री-भीर्य रखता है; + जो जीव 
उसके निर्केट- पर्क भें करी जाता है # साथ विशिष्ट शिष्ट्राचार करती । 
ठ्यवहार मे जिन्हें. कुंड? सम्बन्धी थ्रदि कहते हैं निकट-सं सर्ग में आये ढ0. मित्र ८ । 
यदि उनके सय। पर कोई दूसरी जीव हो तो वह उनसे भी स्नेह करेगा। वह व्येई र्‌ 
को छोड हों. देती; किन्तु हरे को व्यवहार समझकर करती है मिथ्या-द 
जिस कार्य को मोह के + श्‌ में होकर करता हैं; सी [दृष्टि उसको कपव्स समसकेर 
रि तेहें बेनती मुनि ८, 


जेन-घ्स हम 


सम्यरदुष्टि | सम्यरदुष्टि जीव उत्तरदायित्व का त्याग नहीं करता; वह स्वदेश और 
परदेश, स्व॒रजाति और विजाति, स्वधर्मी वा विधर्मी की भावना से काम नहीं लेता, 
बल्कि अन्याय और अय्याचार के विरुद्ध खड़ा होता है; वह समधर्म तथा समभावी 
होता है। अतएव, जिस दिन संसार में देशभक्ति श्र जाति-भक्ति का स्थान न्याय-भक्ति 
ले लेगी उसी दिन संसार चेन की नींद सो सकेगा | 

सम्यग्दुष्टिवाले मनुष्य को सात प्रकार का भय नहीं होता--(१) इहलोकभय, (२) हे 
परलोकमय, (३) वेदनामय (रोगादिमय), (४) मसण-भव, (५) आदान-भय (चोरादि 
का भय), (६) अश्लोकमय (पूजा-प्रतिष्ठा, मानापमान, सत्कार, वाहवाही आदि), 
(७) आकस्मिक भय | 

सम्यकत्व को प्रास होने पर सनुष्य कल्याण के मांर्ग पर दृढ़ विश्वास रखने लगता 
है | इन्द्रिय-सुख को वह इतना महत्त्व नहीं देता कि उसके लिए उसे अन्याय या अत्याचार 
करने पढ़ें | सब काम वह सद्विचारपूर्वक करता है और सन्मार्ग को कलंकित नहीं होने 
देता। कल्पाण-मार्ग में स्थित पुरुष की वह प्रशंसा करता है और उस मार्ग से गिरते 
हुए मनुष्य को स्थिर करने का प्रयत्न करता है तथा उस मार्ग में स्थित प्राणियों से 
कुठुम्त्री-सरीखा प्र म करता है -उसी मार्ग का जगत्‌ में प्रचार करता एवं उसका महत्त्व 
बढ़ाता है । ह 

जो वरुतु जेसी है उसे उसी प्रकार जानना सम्यकज्ञान है। वही शान सच्चा 
शान-कहलायेगा जो हमारे कल्याण के लिए उपयोगी हो---जिससे आत्मा सुखी हो--अ्र्थात्‌ 
जो सुख के मार्ग बतलानेवाला है। वही सत्यज्ञान है, जो आत्मोपयोगी है; वही पारमाथिक 
है, सत्य है, उसी की परम-प्रकरषता है । 


शान के दो भेद हैँं--सम्यकजश्ञान और मिथ्याज्ञान। सम्यकृश्ञान के भी दो भेद हैं-- 
प्रत्यक्ष ओर परोक्ष | सब ज्ञानों का मूल मतिज्ञान है। इच्द्रियों के द्वारा होनेवाला प्रत्यक्ष 
मानसिक विचार, स्मरण, तुलनात्मक ज्ञान, तक॑-वितक, अनुमान, अनेक प्रकार की बुद्धि 
आदि सभी का मतिज्ञान में अन्तर्माव होता है। इसीलिए. साधारणतः मतिज्ञान का यही 
लक्षण किया जाता है कि (इन्द्रिय ओर मन से जो ज्ञान पेदा होता है वह मतिज्ञान है? | 


शुद्ध आत्मजशान की पराकाष्ठा केवलब्लान' है। जीवनसुक्त अवस्था में जो आत्मा- 
नुभव होता है उसे केवलशान कहते हैं। केवलज्ञानी के लिए. फिर कुछ जानने योग्य नहीं 
रह जाता। जिसने आत्मा को जान लिया उसने सारे जिन-शासनों को जान लिया | 
इसलिए केवली को स्वश्ञ कहते हैं । ड़ 

सम्यकज्ञान वास्तविक रूप और अवस्था को दर्शाता है। इसके अन्तर्गत--.(१) प्रथ- 
मानुयोग, (२) करण,नुय्रोग, (३) चरणानुयोग, और (४) द्वंब्यानुयोग है। प्रथमानयोग 
द्वारा धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष का सांघन होता है| करणानुयोग द्वारा समय का परिवत्त न. 
स्थानों का विभाग ओर जीवन की चार अवस्थाओं का, दर्पण में देखने के सद्श, जान 
होता है। चरणानुयोग से कत्त व्याकत्त व्य का ज्ञान होता है। द्वव्यानुथोग द्वारा तत्त्वों 
का--अर्धात्‌ पुण्य, पाप, वन्धन, जीव, अजीव आदि का- ज्ञान होता 
एवं मनन द्वारा शान में यह सहायक होता है| 


व्ि०--१७ 


है तथा अध्ययन 


(९३० विश्वधर्म-दर्शन 


(ग) सम्यक्‌-चरित्र--सम्यग्दुह्टि द्वारा जब्र सम्यक्‌ ज्ञान हो जाता है तब सम्यक्‌ कार्य 
द्वारा वह आकांक्षा को अवस्था को प्राप्त हो जाता हे | ओर, पाँच प्रकार के पाप--हिंसा, 
असत्य, चोरी, दुश्चरित्रता ओर सांसारिक वस्व॒ुश्रों के पति आसक्ति--से परे हो जाता है | 

सम्यकू चरित्र दो प्रकार का है--शाकल, जिसका व्यवहार सिर्फ मुनि करते हैं; 
विकल, जिसका शहस्थ पालन करते हैं | णहस्थ पाप न करने का संकल्प करता है ; किन्तु 
मुनि उसके अनुसार आचरण करता हे । 

... जनप्रमत का व्यवहास्पक्ष 

जनधर्म का सुझ्य सिद्धान्त--(१) अहिंसा, (२) उझत्य, (३) अस्तेय, (४) ब्रह्मचर्य, 
ओर (५) अपरिग्रह अर्थात्‌ निर्लोंम है। पतंजलि के .राजयोग के भी तो ये ही स्तम्म 
हैं। जेनधर्म भ्रातुभाव और सब जीवों में समानता की शिक्षा देता है और अपने समस्त 
अनुयायियों को अपने-आप पर कठोर आत्म-शासन का आदेश भी। द 

पद्चमहाब्रत--जेनधर्स के पद्ममहात्रत हैं--(१) सब जीवों की रक्षा, (२) अ्रसत्य न 
बोलना, (३) जो ठुम्हें नहीं दी गई हो उसको न लेना, (४) मैथुन से परहेज, और 
(५) संसार की किसी वस्तु में ममता न रखना | इस धर्म का सार अहिंसा परमो धर्म:-- 

किसी भी जीव को दुःख न पढ़ुँचाना--सर्वोच्च तत्त्व है। अहिंसा ही जेनघर्म की नींव है | 
 अतएव, समस्त जेनी निरामिष-भोजी हैं | जो बहुत कट्टर हैं वे पीने के पहले जल को 
छान लेते हैं; चलने के पहले कपड़े से भूमि साफ कर देते हैं; अँधेरे में--/-इस भय से कि 
कहीं जीव-हिंसा न हो जाय--न जल पीते हैं और न कुछ अहण करते हैं। पतले मलंमल 
का वस्त्र-खश्ड मुख पर बराबर इस अभमिप्राय से रखते हैं कि कहीं कोई छोणा जीव 
मुख में साँस के साथ न चला जाय । | 

इसके अतिरिक्त सम्यक-चरित्र दया पर निर्मर है। दया के चार रूप हैं--(१) बदला 
पाने की आशा किये बिना दूसरे की मलाई करना, (२) दूसरे के उत्कर्ष पर प्रसन्न होना, 
(३) पीढ़ितों के प्रति सहानुभूति और उनके दुख को दूर करने का प्रयत्न करना, (४) 
पापियों के प्रति करुणा । 

देनिक नियम--त्रहुत सवेरे उठकर मनुष्य को सर्वप्रथम धीरे-धीरे मंत्र-जप करना 
पड़ता है| तत्‌पश्रात्‌ उसे यह विचारना है कि वह कौन है, उसका इष्थदेव ओर गुरुदेव 
कौन है, घर्म ओर कत्त व्याकत्त व्य क्या है। बाद, तीथंकरों का ध्यान करना पड़ता है | 
अन्त में छोटी या बड़ी प्रतिज्ञा करनी पड़ती है । इन देनिक प्रतिशाओं का परिणाम 
होता है कि खराब आदतों को छोड़ने का अभ्यास होता है। 

. यथतियों का कत्त उ्य--यतियों के लिए, उन वस्तुश्नों को छोड़कर, जिनसे अपनी 
उन्नति में सहायता मिलती है, अन्य वस्तुओं का परित्याग करना अनिवाय है। गुरु, सत्र 
का पठन, शरीर-रक्षा और शासन-क्रम को छोड़कर इतर कोई ऐसी वस्तु नहीं: होनी 
चाहिए, जिसको वह कह सके कि यह मेरी है। विना पूछे बोलना नहीं चाहिए | पूछने पर 
भी झूठ म बोले, क्रोध न करे, सुख-दुख को समानभाव से ग्रहण करे | 

स्री-यति सिर्फ श्वेताम्बरों में होती हैं | स्री-वति का कत्त व्य है कि गहस्थ जेनों के 
घर जाय और चेष्टा करे कि जेन-छ्ली--वधू ओर कन्या--को उचित शिक्षा तथा उपदेश 


जेन-धर्मे ५55६ 


मिल्ले। फन्‍्या-शिक्षा के लिए, ये बहुत प्रयत्नशील रहती हैं| जन-ख््री-यतियों का यह कार्य 
सब धर्मावलम्बियों के लिए अनुकरणीय है । 
जेन-मंत्र क्‍ 

“नमो अरहिताणं, नमो पिद्धाएं, चमो आयरियाणं, नमो उवज्ज्ाणं नमो लोए 
सब्बसाहूणं” । 

यह मंत्र जैनधर्स में बहुत प्रसिद्ध है । 

हिन्दू-धर्म पर इस धर्म का बढ़ा प्रभाव पड़ा है। जनों के चौत्रीस ती्थड्वरों की भाँति 
विष्णु के चौत्रीस अ्रवतार निश्चित कर मूर्तिपूजा प्रचलित करनी पड़ी । जनों के सात 
तीथों की माँति हिन्दओं ने भी सात पुरियों की महत्ता कायम की | जनधम के महावाक्य--- 
अहिंसा परमो घरमः--को स्वीकार कर इसे वेष्णवं-घर्म का मूलमंत्रः बनाया । 


कम और पुनज॑न्म 

कर्म के सिद्धान्त का जेन-धर्म में विशिष्ट स्थान है।' अच्छे कर्म का परिणास पुण्य 
और बुरे कर्म का पाप है। यदि पुणय की अधिकता होती है तो मनुष्य के आनन्द 
की वृद्धि होती है और पाप के संचय से दुःख बढ़ता है। जो सम्यग्दुष्टि, सम्यक-शान 
एवं सम्यक-आचरण द्वारा सम्पूर्ण कर्म को दुग्ध कर देता है उसके लिए पाप-पुण्य कुछ 
नहीं रह जाता--बह देव हो जाता है ओर 'जिन! कहा जाता है। ऐसे जिन, जो नियम 
का प्रचार कर धर्म की स्थापना करते हैं, तीर्थड्रर कहे जाते हैं | 

पु]नर्जन्म में जेन विश्वास करते हैं। जेनघर्म का सिद्धान्त है कि अच्छे कर्म के 
फलस्वरूप अच्छे वंश में जन्म होता है और सुख-समृद्धि प्राप्त होती है। उसी प्रकार 
संसार में नीच योनियों में जन्म ओर कष्ट-भोग बुरे कर्मों के परिणाम हैं। अनेक जन्मों 
ओर असंख्य अनुभवों के बाद जीव कर्म के बन्चनं से छूटने का प्रयन्ष करने लगता है-- 


सम्यर्दुष्टि, सम्यकुश्ञान और सम्यक-चरित्र द्वारा वीतराग होकर, समस्त काम को नष्ट कर, 
मोक्ष को प्राप्त करता है । 


२ (९ 
द जनधरम और ईश्वर 

जनधर्म में सष्टिकर्ता ईश्वर का कोई स्थान नहीं है। जेनी लोग सिद्ध पुरुषों की 
पूजा करते हैं। इन्हीं जीवन्मुक्त की ती्थ॑ंड्डर केहते हैं। सुक्तजीव ही परमात्मा कहलाता 
है। वह तपाये हुए सोने की भाँति विशुद्ध दिव्य छवि घारण करता है। तीथ्थ॑ड्ूर 
अवगुणों से परे वास्तविक ईश्वर समझे जाते हैं। 

जनधम में ऋषभदेव से लेकर मदह्गावीर तक चौबीस तीर्थड्भर हो चुके हैं। तीर्थड्ूरों 
का पुनजन्म नहीं होता, वे देवी आत्मा हो जाते हैं। इस प्रकार, महावीर जेनधर्म के 
संध्थापक नहीं थे; किन्तु जेनधर्म के वतंमान रूप के. संस्थापक एवं प्रवर्तंक ये । भिन्न-भिन्न 
तीर्थस्थानों में इन तीथझूरों की मूर्तियाँ हैं, जिनकी पूजा द्गिम्बर और श्वेताम्बर अपनी 


अपनी पद्धति के अनुसार करते हैं। राजणह (बिहार ) के जेन-मन्दिरों में दोनों दलों _ 


को अपनी-अपनी पद्धति के अनुसार पूजा करने का वैधानिक अधिकार प्रास है। जो 
पहले पहुँचता है, अपनी पद्धति के अनुसार पूजा करता है। 


ज्टी 
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२५ (0 
जन-तीथ 
जनियों के सात तीथस्थान हैँ--(१) गिरनार, (२) राजणह, (३) पावापुर, 
(४) चम्पापुर (५) पालिताना, (६) आबू और (७) सम्मेद-शिखर । 
जन विशेषतः बम्बई, गुजरात, काठियाबाड़, सिन्‍य, राजपूताना, पंजाब, मध्य-मारत, 
पंगाल, बिहार ओर युक्तप्रान्त में पाये जाते हैं। इनकी संख्या प्रायः पन्द्रह-सोलह लाख 
है। यह धन-सम्पन्न जाति है। जेन-मन्दिर इस धर्म के अनुयायियों की समृद्धि के 
द्योतक हैं। जेनी केसर या चन्दन की विन्दी भी लगाते हैं । 
जेन-साहित्य 
महावीर के व्याख्यान मोखिक ही होते थे, जिन्हें विशेत्र विद्वानों ने अपनी विलक्षण 
स्मृति में निहित रखा। महावीर-निर्वाण की नवीं शताब्दी में, आर्यस्कन्दिल की अध्यक्षता 
में, सथुरा में, एक सभा हुई। उसमें बचे अंगों की व्यवस्था की गई। इसके अनन्तर 
वलल्‍लभी ( काठियाबाड़ ) में, देवधिगणि-क्षमाश्रमण के सभापतित्व में, लगभग सप्तम: 
विक्रमी शती में, एक बड़ी सभा हुईं। उससें फिर से ११ अंगों का संकलन हुआ । 
उसे इसी समय पुस्तकारूढ़ किया गया। यह श्वेताम्बरों का आगम है, जो छः भागों 
में विभक्त है--(१) ग्यारह अंग, (२) बारह उपांग, (३) दस प्रकी्णंक, (४) छः छेदसूत्र, 
(५) दो सूत्र, (६) चार मूलसूत्र | ये ४५ अन्य आगम कहे जाते हैं। इनकी भाषा 
प्राकृत कहलाती है। दिगम्बरों का आगस इससे भिन्न है।" दिगम्बरों के धर्मग्रन्थों के 
अतिरिक्त दर्शन, पुराण और इतिहास भी हैं। प्रसिद्ध अमरकोष जेन-विद्वान अमरफसिंह- 
कृत समझा जाता है| इनके अलावा जेन-साहित्य तामील, कन्नढ़ आदि माषाओं में भी 
बिखरा पड़ा है । लक द 
जन-पभ्राथना 
अरहितं॑ नमो भगवन्त नमो परमेश्वर जिनराज' नमो । 
प्रथम जिनेश्वर प्रेम पेंखत सिद्धं सजलां 'काज नमो! 
प्रसु॒ पारंगत परम महोदय अविनाशी. अकलंक नमो। 
अजर अमर अदूसुत अतिशय निधि-प्रवचन जलधिमयंक नमो । 
सिद्ध बुद्ध तू जगजन सज्जन. नयनानंदन देव नमो। 
तू तीथंकर सुखकर साहिब तू निःकारण बंधु नमो। 
शरणागत भविनेहित वत्सल तुही कृपारस सिंघु नमो । 
“केवलज्ञाना” दर्शे दर्शिश लोकालोक स्वभाव नसो | 
नाशित सकल कलंक कलुषगणदुरित उपद्रव भाव नमो। 
. जगचिन्तामणि जगगुरु जगहितकारक जगजन नाथ नमो। 
घोर अपार भवोदधि तारण तू शिवपुणों साथ नमो। 
अशरण शरण निराग निरंजन निरुषाधिक जगदीश नमो। 
बोधि दीनु अनुपम दानेसन ज्ञानविमल सूरीश नमो। 
न्स्न्स्चध्स्सससा हा 


१, द्रष्टव्य--भ्रीकैक्षाशचन्द्र शास्त्री कृत जेन-प्रम, पृष्ठ २५६-६५ 


पाँचवाँ परिच्छेद 
बोड़धम 


भारतवर्ष में २६०० वर्ष पूर्र मगध-साम्राज्य का बड़ा प्रचए्ड प्रताप था। यह राज्य 
आजकल के दक्षिण बिहार में गंगा के दक्षिण शोण-महानद तक फेला हुआ था | इसको 
राजधानी राजणह-नगरी थी। गंगा के उत्तर में प्रइल लिच्छुवियों का गणतन्त्र राज्य, 
था, जिसकी राजधानी वैशाली थी ) आज जिसे पूर्व-बिहार कहते हैं, वह अंग नाम से 
विख्यात था। गंगा के उत्तर-पश्चिम कोसल-राज्य था, जिसकी प्राचीन राजधानी 
अयोध्या उजड़ चुकी थी और नवीन राजधानी आवस्ती खूब हरो-भरी थी। कोसल-राज्य 
के पूर्व की ओर, रोहिणी नदी के दोनों किनारों पर, आमने-सामने, दो स्वतन्त्र जातियाँ 
शासन कर रही थों--शाक्य और कोली | - शाक्‍्यों की राजधानी कपिलवस्तु में थी। 
शाक्यों और कोली लोगों का परस्पर घना सम्बन्ध था। शाक्यों का राजा शुद्धोदन ने 
कोली महाराज की दो कन्याश्रों से विवाह किया था | 


बुद्ध-जीवन-चरित्र 

विवाह के बहुत समय बाद इन दोनों में से बड़ी रानी गर्मब्रती हुई। प्रसव के कुछ समय 
पूर्व, रानी पिता के घर प्रसव करने को भेज दी गरे ओर वहीं प्रसव के बाद मर गई। 
फलत; छोटी बहन ने उस बच्चे को पाला | वही बच्चा बौद्धधर्म का स्थापक्र महान्‌ बुद्ध 
हुआ । इसका राशि-नाम गौतम था| इसलिए वह गोतम बुद्ध के नाम से प्रसिद्ध हुआ । 

गौतस महापुरुषों के सब शुभ चिह्ों से सुशोमित थे। वे संसार में आकर महान 
कार्य करेंगे--ऐसी भविष्यवाणी आचायों और परिडतों ने जन्मकाल के समय ही कर 
दी। शौतम ने यथाविधि गुर-णह में रहकर विद्या प्राप्त की एवं अल्प काल में ही अपनी 
प्रवर-प्रतिभा के कारण सच शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त कर लिया | 

राजकुमार को संसार से विरक्ति तथा ध्यान में मग्न रहने की बात महाराज शुद्धोदन से 
छिरी न रही । अतएव अपने पत्र की प्रवृत्ति सांसारिक विषयों की ओर बढाने के उद्देश्य 
से पिता ने, उनकी १८ वर्ष की अवस्था में ही, उनके विवाह का आयोजन किया । गौतम 


ने अपनी साता के घराने की कन्या यशोत्ररा का स्वयंत्र-रीति से वरण किया | विवाह 
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तो हो गया; किन्तु यह गोतस की बेराग्य-वृत्ति को बदल न सका | महाराज ने अनेकानेक 
प्रकार को विलास-सामग्री एकत्र की। भिन्न-भिन्न ऋतुश्रों में रहने के अनुकूल राजकुमार 
के लिए प्रासाद एवं उद्यान बनवा दिये | दस वर्ष तक वे सत्र-प्रकार का लौकिक सुख 
भोगते रहे; किन्तु चित्त से उदासीन रहे झौर संन्यास की ओर प्रवृत्ति बढती गई। जब 
उन्होंने अपने भ्रमण-समय में एक जर्जर वृद्ध, रोगी, शव तथा संन्‍्यासी को देखा तथ्र उनके 
सन में संसार की कऋ्षणमंगुरता ओर भी खब्कने लगी । वह सोचने लगे---जब्र सबको इस 
अवस्था में पहुँचना ही है तब भोग-विलास क्या १ संसार को जरा-मरण से मुक्त होना 
चाहिए। सारे संसार से उनकी विरक्ति हो गईं। उनके हृदय में मनुष्य-सात्र के द/ख 
दूर करने की अमिलाषा हुईं। अधिक्वार और घन से अलग रहकर वे कुछ ऐसी वस्तु 
की खोज में थे, जो न घन से, न श्रधिकार से मिल सकती थी | इसी समय उनके पुत्र 
हुआ | पुत्र होने का समाचार जब उन्हें मिला, वें नदी तट पर वाटिका में बेठे थे। 
सुनते ही उन्होंने कह्ा--यह एक नया और मजबूत बन्धन और तेयार हुआ, जिसको 
अब तोड़ना पड़ेगा। सारे राज्य में हर्षोश्सव की धारा वह रही थी ; किन्तु गौतम का 
हृदय संसार के दख से टखित था। उन्हें रात्रि में निद्रा नहीं आई | वे अपनी सुप्ता पत्नी 
तथा नवजात शिशु के दशन करने के लिए. भीतर राज्य-मवन में गये। क्षुणभर 
में संसार के अन्तिम बंधन पर विजय लाभ कर वे घर से वाहर आये | अपने अश्व को 
सजाकर, अपने सारथि छुन्दक के साथ, आधी रात की निस्तव्धता में, गीतम ने ग्रह-त्याग 
किया | कपिलवस्तु से छः योजन (२४ कोस) पर अनोया नदी के तट पर पहुँचकर कुमार 
घोड़े से उतर पड़े और अपने वस्य-आ्राभूषण छुन्दक को सौंपकर उसे [कपिलवस्तु लौटने को 
आशा दी। उन्होंने पितुचरण में यह संदेश भेजा कि आप मेरे लिए चिन्ता न करेगे। 
में बुद्धत्व प्राप्त कर शांत-चित्त से लोटगा | 


छुन्दक के चले जाने पर गौतम ने ब्रह्मचारी का वेश धारण किया और कुछ दिनों 
तक वेशाली में रहे | वहाँ से गौतम राजणह गये ओर कुछ काल तक महापंडित रुद्र 
के साथ रहे और बाद में एक अन्य आचाय॑ अलार कलम के यहाँ रहे | यहाँ भी 
उनको सनन्‍्तोष न हुआ। और ज्ञान प्राप्त करने के लिए आगे चल दिये। बाद में उद्रक 
संन्‍्यासी के पास रहकर उन्होंने हिन्पू-दर्शन-शासत्र साखा ; लेकिन इससे भी उन्हें सन्तोष 
न हुआ । 

गौतम यह जानना चाहते थे कि कया तपस्या करने से देवी शक्ति ओर ज्ञान प्राप्त 
हो सकते हैं ! इस उद्द श्य से उर्वला के जंगल में जो आधुनिक बोधगया के निकट 
था, गये और पाँच साथियों के साथ छः वर्ष तक कठोर तकसस्‍्या को झ्ोर बड़े कष्ट सहे | 
एक दिन अत्यन्त दर्वलता के कारण वे गिर गये | उन्होंने निश्चय किया कि तपस्या 
व्यर्थ है और उसे छोड़ दिया। पाँच साथियों ने जो उनकी प्रतिमा के कारण गुरु के 
सदुश उनका आदर करते थे, उनपर घृणा प्रकट की और इसे हृ्य-दोवेल्व समझकर 
4 काशी चले गये | श्रन्त में गौतम बोधिवृक्ष के नीचे समाधि लगाकर बेंठ गये। वहाँ 
बहुत समय तक विचार करते रहे । उनके अतीत जीवन के दूश्य सामने आते रहे। 
इन्द्रियों की वासना आदि ने उन्हें ललचाया । जो विद्या उन्होंने अबतक ग्राप्त की थी 


बोद्धधर्स (३४५ 


वह उन्हें व्यर्थ-सी मालूम हुई और जो तपस्पा की थी, वह भी निष्कल ज्ञात हुईं। अन्त 
में उनका सारा सन्देह दूर हो गया और सत्य का प्रकाश आँखों के सामने चचमकने 
लगा। बैशाखी पूर्णिमा को उन्होंने अनेक प्रकार की ऋद्धि-सिद्धि प्राप्त करने के बाद 
लुद्धत्व प्राप्त किया। संसार के समस्त रहस्य का पता लग) गया। उन्हें सारा संसार 
दःखमय प्रतीत होने लगा । दःख का कारण और उसके निरोध का उपाय भी उन्हें ज्ञात 
हो गया । गौतम ने समझ लिया कि पवित्र जीवन, प्रेम और दया का भाव ही 
सबसे उत्तम सार्ग है। यह नई बात गौतम ने सालूम की और अपने-आपको 
बुद्ध के नास से प्रकट किया । 

अपने पाँच शिष्यों को उपयुक्त सत्य बताने के लिए वे काशी गये | मार्ग में उन्हें 
उपक नामक मनुष्य मिला जो जीवन मर योगियों के साथ रहा था। उसने गौतम को 
गम्भीर और शांत देखकर पूछा--कहो, तुमने किस विचार से संसार त्यागा है £ तुम्हारे 
विचार क्या हैं ! तुम्हारे गुरु कौन हैं !? गौतम ने कहय--मेरा कोई गुरु नहीं। मेंने 
सब्र कामनाश्रों का दसन किया, मैंने इन्द्रियों पर विजय प्रास की | सुझे महान्‌ ज्ञान हुआ, 
मैंने निर्वाण प्राप्त किया। मैं संसार में अमरत्व का ढिंढोरा पीटने काशी जा रहा हूँ ।?” 

सारनाथ (काशी के पास) पहुँचकर बुद्ध पाँचो साथियों से मित्रे और उन्हें अपना 
नया सिद्धान्त बतलाया | बुद्ध ने कहा--हे शिष्यों ! जिन्होंने संसार त्याग दिया है, . 
उन्हें ये दो बातें कभी नहीं करनी चाहिए--(१) जिन बातों से मनोविकार उस्रन्न होते 
हों, (२) तपस्थाएँ जो केवल दुःख देनेवाली हैं ओर जिनसे कोई लाभ नहीं | इन दोनों 
बातों को छोड़कर बीच का सार्ग ग्रहण करो | इससे सन को शान्ति और पूर्णा आनन्द 
प्रात्त होगा |?” ततूपश्चात्‌ उन्होंने: दुःख, दुःख के कारण और दुःखों के नाश करने के 
सम्बन्ध की बातें बताई ओर अपनी प्रसिद्ध आठ शिक्षाएँ दीं। | 


काशी में पाँच महीने के अन्दर बुद्ध ने ६० शिष्य बनाये और उन्हें मनुष्यमात्र को 
मुक्ति-मार्ग बताने के लिए भिन्न-मिन्न दिशाओं में भेज दिया। बाद, बुद्ध गया थये और 
वहाँ चार पुरुषों को अपना शिष्य बनाया। इनमें एक काश्यप था। वह वैदिक धर्म का 
बड़ा भारी अनुयायी एवं दाशनिक था। उसको शिष्य बनाने के कारण बुद्ध की बढ़ी ख्याति 
हुई, गया में हलचल मच गई और शीघ्र ही उनके १००० शिष्य हो गये | बाद, शिष्यों के 
साथ राजग॒ह आये। राजा बिम्बसार बुद्ध के उपदेश पर अपने सेवकों के साथ उनका 
शिव्य हो गया। बुद्ध कुछ समय तक वहाँ रहे और दो पसिद्ध पुरुषों को, जो सारिपुत्र 
ओर मौद्गलायन के नाम से प्रसिद्ध हुए, भ्रपना शिष्य बनाया | 

बुद्ध और उनके शिष्य भोर में उठकर नित्य कर्स से निवृत्त होकर आध्यात्मिक वाता- 
जाप करते। बाद, शिष्यों केसाथ मिक्षा-पात्र लेकर नगर में जाते और द्वार-द्वर बिना 
का मंगि, चुपचाप खड़ा हो जाते | लोग भोजन का एक आस मिन्ना-पात्र में डालते ] 
4 कह क्‍ 7र ग्यारह आस लेकर वे उसी प्रकार नीची दृष्टि किये हुए अपने स्थान: 

बंद ज्री-पुर्ध को समानभाव से उपदेश देते थे, 


... बुद्ध किस्दु उन्होंने स्त्रियों को बहुत काल 
तक भिज्षुणी नहीं बनाया | रा छा कं 


११६ विश्वधर्म-दर्शन 


जब उनकी ख्याति फेली तब उनके वृद्ध पिता ने उन्हें देखने की इच्छा प्रकट कौ | 
बुद्ध ने घर-द्वार छोड़ने पर छन्दक द्वारा सन्देश भेजा था कि बुद्धत्व प्राप्त कर मैं लौट गा | 
अतएव पिता का निमंत्रण पाकर वे कपिलवस्तु गये | उन्हें मिज्ञा-पात्र लेकर अपने नगर 
में, जहाँ के वे राजकुमार थे, द्वार-द्वार घूमते देखकर लोगों को सिर्फ कौतूहल हो नहीं 
हुआ; बल्कि नगर मे हाह्ाकार सच गया | 
बुद्ध ने सारी रात महल में उपदेश दिया और भोर में समस्त श्रोता बुद्ध के अनुयायी 
हो गये | 
आरनाल्‍ड साहब ने अपनी पुस्तक “लाइट शरीफ एशिया” (2/6 ० 429) में 
घड़ी सुन्दर ओर रोचक कविता में इस घटना का वर्णन किय्रा है। उनका पुत्र राहुल भी 
बुद्ध-धर्म का अनुयायी होकर मिक्षु हुआ | इससे उनके वृद्ध पिता को बहुत दःख हुआ 
ओर उनकी शिकायत पर बुद्ध ने यह नियम बनाया कि भविष्य में कोई भी बालक अपने 
माता-पिता की आज्ञा के बिना भिन्नु नहीं वना|या जायगा | 
शिष्यवर्ग 
शाक्य-वंशीय छु; राजकुमार ओर उपालि नाम के नापित ने बुद्धदेव से शिक्षा ग्रहण 
की, तथा ब्रह्मचर्यत्रत धारण कर मिक्षु-संघ में सम्मिलित हो गये | इन शिष्यों में आनन्द, 
देववत, उपालि ओर अनिदयद्ध' प्रसिद् हुए। आनन्द, बुद्धदेव के शिष्यों में सर्वप्रथम एवं 
कृपा-पात्र था| बुद्ध की मृत्यु के पश्चात्‌ उसने राजणह में ४०० भिन्नुओं की एक बड़ी सभा 
की जिसमें बुद्ध के समस्त सिद्धान्तों एवं प्रवचनों को फिर से दोहराया, और एकत्र किया 
गया। अनिरुद्ध बौद्ध धर्म के बड़े अच्छे व्याख्याता हुए | कह्यजाता है कि इनको दिव्य- 
चक्षु प्रात्त हो गई थी | उपालि जाति का नापित था, किन्तु अपने धामिक भाव ओर मान- 
सिक शक्तियों के कारण संघ का बढ़ा भारी नेता बन गया। वह विनयपिटक का और 
आनल्द सूत्रपिटक का संग्रहकर्ता हुआ | देवदत बुद्ध के स्वजनों और इपापात्रों में था । 
किन्तु वह बुद्ध की महत्ता से इर्ष्या रखता था और चाहता था कि येन केन प्रकारेण 
स्वयं भी उनकी-सी ख्याति प्राप्त कर ले | देवदत्त ने संघ के नियमों में दोष देखना आरम्भ 
किया और अपने को बुद्ध से बड़ा सिद्ध करने के हेतु नियमों को बहुत नरम बतलाया तथा 
उन्हें कठोर बंनाने का प्रयत्न किया | देवदत्त राजयणह चला गया और वहाँ राजा बिम्बसार 
के पुत्र अजातशत्रु से मिलकर बुद्ध के विरुद्ध षडय॑ंत्र रचने लगा। जब भगवान स्वयं 
राजगह पहुँचे तो देवदत उनसे मिलने गया ओर अपने बनाये हुए कठिनतर नियमों के 
लिए उनसे अनुमति माँगी | बुद्ध ने अनुमति न देकर कहा--“यत्रपि शरीर पापमय है 
तथापि इसको नष्ट करने का उद्योग करना श्रेयस्कर नहीं है। यह सुकारयों का भी साधन 
है। जिस दीयक में तेल-बत्ती न रहेगी वह शीघ्र बुक जायगा। न तो सुखभोग में पड़ा 
रहना चाहिए. और न शरीर को कष्ट देना ही परम लक्ष्य मानकर अन्य सब अच्छी बातों 
को भूल जाना चाहिए, | यदि किसी को कठोर ब्रत धारण करने की इच्छा हो तो वह 
धारण कर सकता है, किन्तु यह स्वंसाधारण के लिए लागू नहीं हो सकता । 


१ इस पुस्तक का हिन्दी-पद्मान॒ुवाद आचाय रामचन्द्र शुक्ल ने बुद्द-चरितः नाम 
से किया हे । 


बॉद्धघधम १३७ 


वह कथन देवदत्त को बहुत बुरा लगा और उसने अ्रजातश त्रुके साथ पडयन्त्र कर , 
बुद्धदेव की हत्या करने के विवध उपाय किये, किन्तु निष्कल रहा। पीछे देवदत्त 
रोगग्स्त हो गया और अपने कृत्य पर लब्जित हुआ । वह बुद्धदेव की शरण में जाने के 
लिए पालकी पर चढ़कर चला; किन्तु मार्ग में है। बुद्ध को स्मरण करते हुए उसने शरीर 
प्याग दिया। इस विरोध की कथा बुद्ध-संघ में बड़े महत्त्व की है | 

रस पटना के बाद बुद्धदेव राजयह से श्रावस्ती आ गये और पेंतालिसवाँ चतुर्मास्य 
पमात्त कर वहाँ से राजणह वापस आये | ड-कूट नामक पर्वत पर ठहरें। अजातशन्रु 
वशाली पर आक्रमण करना चाहता था ओर आक्रमण करने के पूर्व उसने उनकी सम्मति 
ली। बुद्ध ने जो उत्तर दिया, वह बढ़े मे दत्त का है, ओर उसपर किसी राष्ट्र की समृद्धि 
निर्भर है। भगवान ने कहा-जबतक वृज्ि ( लिच्छवि ) जाति में एकता है, जबतक 
वे मिलकर कार्य करते रहेंगे, जबतक गुरुजनों की सेवा में रत रहेंगे और कुल-ख़्रियों तथा 
अल-कुमारियों का समुचित आदर करते रहेंगे तबतक उस जाति के अधः:पतन की 
भावना नहीं है; वरन्‌ उसकी उत्तोरत्तर वृद्धि ही होती रहेगी |?? 

बुद्ध अपने पिता की मृत्यु के समय कपिलवस्तु गये, और उनकी सेवा की | इस समय 
बैंड की अवस्था ६७ वर्ष की थी। पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ उनकी विमाता तथा पत्नी 
वशोधरा स्वृतन्त्र हो गई' और उनलोगों ने*स्वतस्त्र रूप से बौद्ध-घर्स को ग्रहण किया। 
यद्यपि बुद्ध स्त्रियों को भिक्नुणी नहीं बनाना चाहते थे तथापि विमाता और पत्नी के आग्रह 
तथा आनन्द के अनुरोध पर बुद्ध ने स्लियों को भिक्षुणी बनने की आज्ञा दी, किन्तु 
ऐसा नियम बनाया कि वे भिज्ञुओं के अधीन रहें। बुद्ध की विमाता और पत्नी प्रथम 
भिक्षुणी हुई | 


अन्तिम समय 


बुद्ध ने ८० वर्ष की अवस्था में अपना शरीर छोड़ा; पर इसके पूर्व ही उनके धर्म ने 
"सार में बढ़ी प्रबलता और दुढ़ता स्थापित कर ली | बुद्ध ने अन्त में एक बार शिष्यों 
की पुनः उपदेश दिया और धर्म का तत्त तसकाया तथा द्‌ हू रहने की आज्ञा दी | बुद्ध ने 
हा-- यदि मनुष्य सन में निश्चय कर ले कि उसे बुद्ध में, संघ में, और धर्म में विश्वास 
है तो उसकी मुक्ति हो गई। «शुद्ध सरशां गच्छामि, संत्रं सरणं गच्छामि, धर्म सरशां 
गच्छामि |?-...यह इस धर्म का पुलमंत्र हुआ। आनन्द से भगवान ने कहा-. 
“है आनन्द | तुम स्तरय॑ अपने लि + पकराश हो| मेरे बाद तुम किसी दूसरे बाहरी रक्षक 
को शरण न लेना, रक्षक की भाँति सत्य में दुढ़ रहना |” जब बुद्ध के निर्वाण का समय 
निकट जानकर आनन्द बिहार में खू थ पकड़कर रोने तथा पश्चात्ताप करने लगे तत्र 
बुद्ध ने उन्हें अपने पास बुलाया ओर कहा-...“झ्ानन्द | बस अब दुःख मत करो | क्‍या 
मैने तुमसे नहीं कहा कि यह वात स्वाभाविक है कि प्रियजन धथक्‌ हो जाते हैं | जो वस्तु 
उलन्न हुईं उसमें नाश लगा हइश्रा है। यह कैसे सम्भव है किनाशन हो? तुमने मेरे 
नति अम-व्यवहार रखा। तुम्हारा प्रेम कमी घद्म नहीं | तुम अपने उद्योग में लगे रहो | 


उम भी बुराई से शून्य हो जाओगे त था निर्वाण को प्राप्त होगे | संसार में मैं पहला बुद्द 
विश्व ०-१८ े 
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रे 


नहीं हूँ और न में अ्रन्तिस बुद्ध ही होऊँगा । जब्रतक मेरे शिष्यगण पंविन्नता के साथ 
धर्म का पालन करेंगे तब्रतक धर्मोन्नति होती रहेगी | जत्र सत्य की ज्योति मिथ्या तत्त्व के 
मेत्रों में छिप जायगी तत्र एक दूसरे बुद्ध का आविर्भाव होगा, जो मेरे बतलावे हुए धर्म का 
दोबारा प्रचार करेंगे। उनका नाम मेत्रेय होगा | हमारे चले जाने पर तुम लोगों में से 
कोई यह न सोचे कि अन्न हमारा कोई गुरु नहीं है | संघ के नियम तथा संघ के सिद्धान्त 
ही तुम्हारे गुरु होंगे ।? 

तदनन्तर बुद्धदेव ने उपस्थित लोगों से पूछा कि जिसको जो पूछना हो, पूछ ले, 
जिससे बाद में किसो को यह दःख न रहे, कि बुद्धदेव के होते हुए अमुक बात नहीं पूछ 
सका | तीन बार पूछने पर भी जब्र किसी ने कोई शंका उपस्थित न की तब बुद्ध ने कहा-- 
“भाश्यो ! देखो, में तुमसे अधग्रदपूवंक जो बातें कहता हँ--ध्यान देकर सुनो | सब पदार्थों 
में नाश लगा हुआ है। अपनी मुक्ति के लिए पूर्ण परिश्रम के साथ यत्न करते रहना ।” 
यही बुद्ध का अन्तिम उपदेश था। इसके बाद वे क्रशः समाधि की अवस्था में प्रवेश 
करते हुए निवांण को प्राप्त हो गये | 

भगवान के शरीर को दँक़कर उसुगन्धित काष्ठों की चिता बनाकर शव को चिता पर 
रख।-। काश्यप झ्लौर ५०० मभिक्षुश्रों की वन्‍्दना कर लेते हो भगवान्‌ की चिंत। जल उठी | 
भगवान्‌ के शरीर की जो किल्ली, चम, मांत, नस या चर्वी थी, उनकी न राख जान 
पड़ी न कोयला | सिर्फ अस्थियाँ हो वाकी रह गई । मगवान्‌ के शव के दग्ध हो जाने पर 
मेघ ने आकाश से बृष्टि करके चिता ठंढी की । 

राजा अज्ातशत्रु ने राजयह में भगवान्‌ की अस्थियों पर स्तूप बनवाया और 

पूजा की | वेशाली के लिच्छवियों ने, रामग्राम के कोलियों ने, अल्लकाप के बुल्लियों ने, 
कपिलवस्तु के शाक्यों ने, वठे-द्वीप के ब्राह्मणों ने और पावा के मल्‍्लों ने मी अ्स्थि पाने 
के लिए आग्रह किया ) अस्थि आठ भागों में वितरित कर दी गई--१) मग ध के राजा 
श्रजातशत्र, (२) वैशाली के लिखच्छुत्री, (३) कविलवस्त॒ के शाक्‍्य, (४) अल्लकाप के 
बुल्लि, (५) रामग्रास के कोलिय, (६) वठे-द्वीप के ब्राह्मण, (७) पावा के मल्ल, 
ओर (८) कुशीनगर के मल्ल | 

आठ स्तूप इन अस्थियों पर बनावाये गये। एक स्तूथ उस पात्र पर बनाया गया 
जिसमें अस्थियाँ रखी गई थीं। पिप्यली-बन के मौ्यों ने सिर्फ वहाँ के कोयला ओर 


भस्म से ही संतोष किया | 
6 (५ हा 
बुद्ध के धार्मिक ओर दाशं निक्र सिद्धान्त 


संसार में भगवान्‌ बुद्ध का जन्म इस हेतु हुआ था कि वे संसार को वास्तविक दुःख- 
रूप बतलावें और उसके शमन का उप्राय भी | इस धर्म का सारांश आत्मोन्नति ओर 
आत्मनिरोेध है| इस मत के सिद्धान्त ओर विश्वास गौण हैं। 

आर्य सत्य चार प्रकार के हैं-- 

(१) दुःख, (२) दुःख का हेतु, (३ 


) दुःख का निरोध और (४) दुःख-निरोध का 
उपाय | ज्ञोभ और कामनाओं से रहित होकर पवित्र जीवन-निर्वाइ कर 


ने से मनुष्यों के दःख 


न 


बोद्धधर्म १३६ 


दूर होते की सम्भावना है। यह दुःखवाद ही बौद्ध-सिद्धान्त है। कपिल के सांख्य का 
भी मूल दःख ही है। किस तरह दःख की निवृत्ति होगी--सांख्य यही बतलाता है। बौद्ध- 
धर्म और सांख्य--दोनों निरीश्वरवादी हें | 

बुद्ध ने कहा है---ट:ख का अनुभव सब करते हैं, किन्तु दःख को जाननेवाले थोड़े 
ही हैं। दःख के अनुभव से दःख की निवृत्ति नहीं होती, वरन्‌ दःख के कारण के शान से 
निवृत्ति होती है। बुद्ध ने बतलाया कि जन्म से लेकर मृत्यु-पयेन्त संसार दुःख-रूप है | 
संसार में सुख-स्थापन करने की चाहे जितनी मी चेष्टा की जाय, आनन्द एवं विलास को 
सामग्री चाहे जितनी इकट्ठी की जाय, किन्तु ८ःख से निवृत्ति नहीं हो सकती। संसार के 
सब पदार्थ क्षणमंगुर हैं और दःख इसी का फल है। अमिलाषाशों की पूर्ति भी दुःख- 
मय है, क्योंकि एक कामना की पूत्ति होने पर भी दूसरी कामना लगी हुई है। तृष्णा ही 
हमारे मन में राग उत्पन्न करती है ओर जबतक किसी वस्तु के लिए. राग लगा हुआ 
है तबतक हम उसकी प्राप्ति के हेतु यल्वान रहेंगे । इस प्रकार तृष्णा ही दः/ख का हेतु 
है। बुद्ध का सिद्धान्त है कि तुष्णा का सर्वतोभाव से परित्याग करने से दःख का 
निरोध होता है। और इस तष्णा-नाश का ही नाम निर्वाण है। अन्त में द/ख-नाश 
के आठ मार्ग वे बताते हैं जो अष्टांगिक मार्ग के नाम से प्रसिद्ध हैं-(१) सम्मा दिद्धि 
अर्थात्‌ सम्यक्‌ दृष्टि। (२) सम्मा संकल्प अर्थात्‌ सम्यक्‌ संकल्व। (३) सम्मा वाचा 
अर्थात्‌ सम्यक वाक्य | (४) सम्मा कम्मान्त अर्थात्‌ सम्यक्‌ कर्मान्‍्त | (५) सम्मा जीव 
अर्थात्‌ सम्यक जीविका | (६) सम्मा वायास अर्थात्‌ सम्यक व्यायाम। (७) सम्मा सति 
अर्थात्‌ सम्यक्‌ स्मृति | (८) सम्मा समाधि अर्थात्‌ सम्यक्‌ समाधि | 

(१) सम्मा दिद्वि-दःख-समुदाय का ओर दःख-निरोध का ज्ञान ही सम्यकू-दुष्टि 
है। जबतक हम संसार को ढःख-रूप न मानेंगे तबतक हमारे कत्त व्य का लक्ष्य उससे 
भागने की ओर न होगा | सच्चे ज्ञान के बाद ही सच्चा संकल्प आत्ता है। 


विश 


(२) सम्मा संकल्प--दःख-समुदाय के ज्ञान से निश्चय हो जाता है कि तथ्णा- 
त्याग के बिना दःख से छठकारा नहीं हो सकता। जब हमारा सबके साथ अद्व ष 
अहिंसा ओर मेत्री का भाव होगा तभी हमारी तुष्णा का क्षय हो सकेगा। अतएव 
हमें ऐसा भाव बना लेना चाहिए, जिससे किसी के प्रति हिंसा और दंष का व्यवहार 
न हो। यही विचार सम्यक्‌ संकल्प है | 

(२) सम्सा वाचा-सत्र प्रकार के क्ूठ, दूसरों की निन्‍दा, अपमान, चुगली 
कटी गवाही आदि से विमुख रहना चाहिए | निरथक वार्तालाप भी दूषित समक्ता 
जाता है। सम्बक्‌ वार्तालाप मनुष्यों में परस्पर प्रम उत्पन्न करने में सहायक होता है | 
ऐसी कोई बात न कहनी चाहिए जिससे दूसरे का जी दुखे| यहाँ तक कि अपराधी 
को दर्ड देते समय भी आदर का व्यवहार होना चाहिए और उसमें व्यक्तिगत वैर-भाव 
अथवा रोब की गन्व न आनी चाहिए | 

(४) सम्मा कस्सान्त--वोदृधर्स में हिन्द-धर्म की भाँति ही आवागसन माना गया 
है। लोग अपने कर्मों के अनुकूल बुरा या भला जन्म लेते हैं। बौद्ध-घर्म श्रात्मा को न 
मानता, किन्तु एक प्रकार से कर्म का सिद्धान्त मानता है। प्राणी का पुनर्जन्म नहीं होता 
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किन्तु उसका संस्कार और अन्तिम विचार एक नया रूप धारण कर लेता है| स्वयं बुद्ध 
ने, जातक-कथाशोों के ग्रनुसार, अनेकों बार जन्म लिया था | । 

कर्मों में पशञ्चशील मुख्य हैं| सबंतः पाप-निवृत्ति को शील करते हैं | ये पत्नशील 
ग्र्थात्‌ पाँच आज्ाएँ सब बौद्ध शहस्थों और भिक्षुओं के लिए हैं। ये संक्षेप 
में इस प्रकार हैं--(१) कोई किसी को न मारे, (२) चोरी न करे श्रर्थात्‌ जो वस्तु न 
दी गईं हो, उसे न ले, (३) मूठ न बोले, (४) नशीली चीजों का सेवन न करे, 
(५) व्यभिचार न करे | क्‍ 

भिक्ुश्रों के लिए पाँच और नियम हैं जो इस प्रकार हैं--(१) रात्रि में देर से 
' भोजन न करना+ (२) माला न पहनना और सुगन्धित द्रव्य न लगाना | (३) भूमि 
पर सोना। (४) नाच-गान-बाजें में आसक्त न होना। (५) सोना-चाँदी को व्यवहार 
में न लाना । 

ये दस्सों आजश्ञाएँ (दशशील) भिक्षुओ्ों के लिए. अनिवाय हैं और प्रथम पश्चशील 
ग्हस्थों के लिए । 

अपने माता-पिता का सत्कार करना यद्यपि इन दशशीलों में नहीं है, तथापि सूत्र में 
सब णशहस्थों को उसका पालन करने के लिए कहा गया है | 

(४) सम्सा जीव--ऐसी जीविका न करनी चाहिए जो बोद्धधर्म के सिद्धान्तों के 
प्रतिकूल हो श्रर्थात्‌ ऐसी आजीविका नहीं करनी चाहिए जिसमें हिंसा, चोरी और 
व्यभिचार करना पड़े तथा भूठ बोलना पड़े | सारांश, मनुष्यों की आ्राजीविका शुद्ध 
होनी चाहिए | | 

(६) सम्मा वायाम--व्यायाम से यहाँ पर कसरत का अ्भिप्राय नहीं, नाना 
प्रकार के योग-आसनादि द्वारा शरीर को कष्ट देना नहीं, परन्तु इसका श्र॒र्थ है शुभोद्योग । 
सच्चे उद्योग में चार बातें आती है--(१) अवगुणों के नाश का उद्योग करना। (२) 
नये अवगुणों से बचना । (३) गुणों को प्रास करना। (४) गु्यों की बृद्धि ( आचार- 


विचार द्वारा ) करना | 
(७) सम्मा सति-ुमूति से स्मरण और बराबर विचार करने का अर्थ लिया गया 
है। मन सदा शुद्ध होना चाहिए. । जब मन शुद्ध होगा तभी कर्म निर्दोष होगा | कर्म से 
कायिक, वाचिक, मानसिक--तीनों प्रकार के कम लिये जाते हैं | द 
.._ (८) सस्‍्सा समाधि--समाधि कर्तव्य-पथ में अन्तिम बात है। शील के अ्रनुशीलन 
से हमारी मानसिक क्रियाएँ नियमित हो जाती हैं। शील समाधि की सीढ़ी है। सत्कर्म 
के लिए जो चित्त की एकाग्रता संपादित की जाती है वह समाधि है | समाधि की इच्छा 
'रखनेवाले को भोजनादि में आसक्ति का वर्जन कर उसके प्रति वराग्य रखने का उद्योग 
करना पड़ता है। भोजन में स्त्राद लेने की जरा-सी भी रुचि न रहनी चाहिए । दुःख का 
नाश करने के उद्दे श्य से शरीर धारण रखने के निमित्त ही भोजन ग्रहण करना चाहिए | 
इस प्रकार भोजन से विराग उद्मन्न कर लेने पर निर्वाए-पथ के पथिक्र को शरीर की 
| अनित्यता पर विच [र करना चाहिए । निर्वाय की इच्छा रखनेवाले पुरुष को अपना 
_भाव ऐसा वना लेना चाहिए कि वह समस्त संसार का मित्र है । द 


 बोद्धघर्स १४७१ 
: बुद्ध के उदान 


भावातिरेक से कभी-कभी जो सन्‍्तों के सह से वाक्य निकला करता.है उसे उदान 
कहते हैं। मिन्नु जगदीश काश्यप ने बुद्ध के उदान का अनुवाद ललित हिन्दी में किया 
है। यहाँ उनमें से कुछ सुख्य उदान दिये जाते हैं-- 

(१) मनुध्य अपने वंश अथवा जन्म से ब्राह्मण नहीं हो जाता, परन्तु जिसमें सत्य 
और पुण्य है वही ब्राह्मण. है और वही धन्य है | जिसने पाप को मन से बाहर कर दिया है 
रागादि से रहित और संयमशील है, जो निर्वाण-पद जानता है, सफल ब्रह्मचयवाला है--- 
वही अपने को ब्राह्मण कह सकता है। पापकम को हृदय से बाहर कर सदा स्मृतिमान रहता 
है, सभी बन्चनों के कट जाने से जो बुद्ध हो गया है--संसार में वही ब्राह्मण कहा जाता है । 

स्नान तो सभी लोग करते हैं परन्तु पानी से कोई शुद्ध नहीं होता। जिसमें सत्य हे, 
वही शुद्ध है, वही ब्राह्मण है । क्‍ 

(२) जो प्रपंच-पंक्र को पार कर चुका, काम के काँटों को तोड़ चुका, मोह का क्षय 
कर चुका ओर सुख-दख से लिप नहीं होता, वही सच्चा भिन्नु है | 

जिसने कामरूपी कर्टक को मसल डाला है, क्रोध ओर हिंसा को जीत - लिया है 

प्वत के ऐसा अचल रहता है। उस भिक्ष को सुख-दरख नहीं सताते | जिसमें न माया 
(छल) है, न अभिमान, जो निलॉम है ओर स्वार्थ तथा तष्णा से रहित है, जो क्रोध से 
रहित होकर शान्‍न्त हो गया है, वही ब्राह्मण है, वही श्रमण ओर वही मिक्तु है। 

... (३) जितनी हानि शत्रु शत्रु की और वेरी वेरी की करता है, भूठ के मार्ग पर लगा 
चित्त उससे अ्रधिक बुराई करता है। 

(४) जिसका चित्त शिला के ऐसा अचल रहता है---राग उत्पन्न करनेवाले विषयों 
में अनुरक्त नहीं होता है और क्रोध करनेवाले विषयों में क्रोव नहीं करता, जो ध्यान 
लगाना जान चुका है--उसे क्‍यों कर ट:ख हो सकता है | 

(५) स्थिर शरीर और स्थिर चित्त से खड़ी, बैठी या सोई अवस्था में जो मिक्तु 
अपनी स्मृति को बनाये रखता है, वह ऊँचोी-से-ऊँची अवस्था को प्राप्त कर लेता है। 
ऊँची-से-ऊँची अवस्था को प्राप्त कर वह मृत्यु की दृष्टि में नहीं आता | 

(६) जिसने अपने वितर्कों को भस्म कर दिया है और अपने को पूरा-पूरा पहचान 
लिया है, वह अरूपसंज्ञी योगी सांसारिक आसक्ति को छोड़ चारो योगों ( कामयोग, 
भवयोग, दुष्टियोग और अविद्यायोग ) के परे हो जाता है। उसका फिर संसार में 
जन्म नहीं होता | 

(७) कामों में आसक्त, कामों के पड में पड़े, दस बन्धनों के दोष को नहीं देखनेवाला 
बल्कि उन बन्चनों में और भी संलग्न रहनेवाल। इस अपार भवसागर को पार नहीं कर 
सकता । 

..._ (८) मोह के बन्धन में पड़ा हुआ संसार, ऊपर से देखने में बढ़ा अच्छा मालूम 
होता है। संसारी मूर्स-जन उपाधि के बन्धन में बँधे हुए हैं और अंधकार से समी ओर 


घिरे पड़े हैं। समकते हँ--“यह सदा ही रहनेवाला है |”? ज्ञानी पुरुष के लिए रागादि 
कुछ नहीं है । । 
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(६) दान देने से पुर्य बढ़ता है। संयम करने से वैर बहने नहीं पाता | पुण्यवान 
पाप को छोड़ देता है। राग-दपष और मोह के क्षय होने से परिनिर्वाण पाता है | 

(१०) शोक करना, रोना-पीठना तथा और भी संसार में होनेवाले अनेक प्रकार के 
दुःख प्रेम करने से ही होते हैं। जो प्रेम नहीं करता, उसे कोई दःख नहीं होता । संसार 
में जिनके मन में कभी प्रेम के भावना नहीं उठी है वे ही सुखी और शोक-रहित 


होते हैं। इसलिए संसार में प्रेम (मोह-माया) न बढ़ाते हुए विरक्त रहने का यत्न 
करना चाहिए । ह 


चुद्ध का धम्मपद्‌ 


जिस प्रकार महाभारत में गीता एक छोटी, किन्तु अमूल्य कृति है उसी प्रकार 
समस्त बौद्ध-साहित्य में “घम्मपद” एक छोटा, किन्तु मूल्यवान रत्न है| धम्मपद में २६ 
अध्याय हैं ओर कुल ४१३ श्लोक अथवा कथन हैं | भगवद्गीता की विशेषता है-- 
कई दाशनिक विचारों के समन्वय का प्रयत्न; इसलिए गीता के टीकाकारों में आपस में 
मतभेद है, लेकिन धम्मपद्‌ में एक ही मार्ग है, एक ही शिक्षा है। उस पथ के पथिक का 
आदर्श निश्चित हे। मगवदुगीता की तरह धम्मप्द्‌ का बड़ा प्रचार है। ग्राचीनकाल् में 
चीनी, तिब्बती आदि भाषाओं में इसके अनुवाद हुए हैं। अब तो संसार की सभी सम्य 
भाषाओं में अनुवाद हो चुके हैं। भारत की अन्य भाषाओं की तरह हिन्दी में मी एक से 
अधिक अनुवाद हैं जिनमें सर्वाज्ञ सुन्दर भदन्‍त आनन्द कोशल्यायन का है। इसी अनुवाद 
से यहाँ कुछ चुने हुए वाक्य श्लोक-संख्या के साथ दिये जाते हैं- 

(१) बेर बेर से कभी शान्त नहीं होता । अंबेर से ही वर शान्त होता है। यही इसका 
स्वभाव है। (४) 

(२) धर्मग्रन्थों का कितना ही पाठ करें, लेकिन यदि प्रमाद के कारण सनुष्य उन 

म॑-प्रन्थों के अनुसार आचरण नहीं करता तो दूसरे की गोएँ गिननेवाले ग्वालों की तरह 
वह अमण॒त्व का भागी नहीं होता। (१६) 

(३) न दूसरों के दोष, न दूसरों के कृत-अकृत को देखे। आदमी को चाहिए कि 
अपने ही कृत-अकृत को देखें। (५०) 

(४) चन्दन, कमल या जूही की सुगन्ध से सद/चार की सुगन्ध बढ़कर है । (५५) 

(५) यदि मूर्ख आदमी श्रपने को मूर्ख समके तो उतने अंश में तो वह बुद्धिमान है | 
असली मर्ख तो वह है जो मूर्ख होते हुए अपने को बुद्धिमान समझता है। (६३) 

(६) जबतक पाप कर्मफल नहीं देता, मनुष्य उसे मधु के सदुश समझता है | जन्र 
प्प्‌ कर्मफल देता है तत्र उसे दःख होता है। (६६) 

(७) जो आदमी अपना दोष दिखानेवाले को भूमि में घन दिखानेवाले की तरह 
सममे. जो संयम में समर्थ कवि-पंडित की संगति करे, उस आदमी का कल्याण ही होता 
है, अकल्याण नहीं। (७६) 

(८) अधर्म सेन अपने लिए पुत्र, धन या राष्ट्र की इच्छा करता है, न दूसरे के 
लिए | जो अधर्म से अपनी उन्नति नहीं चाइता वद्दी सदाचारी है | प्रशावान ही धामिक 


है| (८४) 


(६) दूसरों को जीतने की अपेक्षा अपने को ही जीतना श्रे४ है (१०४) 

(१०) शुभ-कर्म करने में जल्दी करे । पापों से मन को हटावे। शुभ-कर्म करने में 
दील करने पर मन पाप में रत होने लगता है । (११६) | 

(११) न नंगे रहने से, न जया बढ़ाने से, न भस्म लेपने से, न उपवास करने से, 
न कड़ी भूमि पर सोने से, न उकड़ू बेठने से ही उस आदमी की शुद्धि होती है जिसकी 
आकांज्ञाएँ निमूल नहीं हुई हैं। (१४१) क्‍ 

(१२) मनुष्य पहले स्वयं बेसा करे जेसा वह औरों को उपदेश देता है। अपने को 
दमन करनेवाला दूसरों का मी दमन कर सकता है। वस्तुतः अपने को दमन करना 
ही कठिन है। (१५४६) 

... (१३) अपना किया पाप अपने को सलिन करता है। अपना न किया पाप अपने 
को शुद्ध करता है। प्रत्येक आदमी की शुद्धि-अशुर्धि अलग-अलग है | एक आदमी 
दूसरे को शुद्ध नहीं कर सकता । (१६५) 

(१४) नीरोग रहना परम लाभ है। सस्तुष्ट रहना परम धर्स हे। विश्वास सबसे 
बड़ा बन्धु है। निर्वाण्‌ सबसे बड़ा सुख है । (२०४) 

(१४) क्रोध को अक्रोध से, बुराई को मल्नाई से, क॑जूसपन को दान से ओर झूठ को 
सच से जीते । (२२३) 

(१६) सत्य बोलते, क्रोध न करे, माँगने पर थोड़ा रहते भी कुछ दे, इन तीन बातों 
के करने से आदमी देवताओं के पास जाता है । (२२४) 

(१७) राग के समान आग नहीं, हू ष के समान ग्रह नहीं, मोह के समान जाल 
नहीं. और तुष्णु। के समान अगमस नदी नहीं । (२५१) 

(१८) दूसरों के दोष का देखना आसान है। अपने दोष का देखना कठिन है।. 
दूसरों के दोषों को तो थ्रुस को भाँति उडाता है; किन्चु अपने दोषों को ढँकता है जेसे 
बेइमान जुग्माडो पासे को | (२५२ ) 

(१६) जिस प्रकार कुश यदि ठीक से ग्रहण न किया जाय तो हाथ को छेद देता है 
उसी प्रकार संन्यास का यदि ठीक से पालन न किया जाय तो नरक में ले जाता है। (३११) 

(२०) धर्म का दान सब दानों से बढ़कर है| धर्मरस सब रसों से बढ़कर है। 
धर्मरति सत्र रतियों से बढ़कर है। तुष्णा का क्षय सन्न दखों के क्षय से बढ़कर है। (२४४) 

(२१) में ब्रह्मणी माता से पैदा होने के कारण किसी को ब्राक्षण नहीं कहता | 
जिसके पास कुछ नंहीं हे और जो कुछ नहीं लेता उसे में ब्राह्मण कहता हो | 

(२२) जो विन। चित्त को: दूषित किये गाली, वध और बन्चन को सहन करता 
है, ज्मा-तल ही जिसकी सेना का सेनापति है, उसे मैं ब्राह्मण कहता हो । (३६६) 


बोड्संघ 
दे रे श्र प्‌ ने 6 कक ; २7०) तर उन्हों €्‌ मे 
चुद्द ने जब अपने धर्म का स्वरूप ठीक-ठीक संगठित देखा तब उन्होंने अपने धर्म के 


प्रचार के लिए एक वौद-संघ्र स्थापित किया। आजतक संसार में इसके बराबर का संत्र 
नहीं हुआ। अधिकांश साधु, ऋषि, मुनि अपनी आत्मा की उन्नति में ही तत्पर रहते थे, . 
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पर वीद्ध-संत्र में कुछ ऐसी विशेषता थी कि आज उसने अपने झ्ादशों की छाप विश्व-मर 
के धामिक संघों पर डाल रखी है। अ्रपनी आ्रात्मा के कल्याण के साथ ही संसार के 

' कौचड़ में फैसे हुए व्यक्तियों को भी सड॒पदेश सुनाकर अपने पथ पर लाना उसका 
उद्देश्य था | 


बुद्ध स्नी-पुरुप को, जिनको संसार से विरक्ति हो गई हो, बिना किसी जाति- 
भेद-भाव के अपने संव में सम्मिलित कर लेते थे। बुद्ध के पूर्व शद्र संन्यासी अथवा 
वनग्रस्थी नहों हो सकने थे; लेकिन बुद्ध ने जातियाँति के भेद-भाव को बिलकुल 
उठा दिया था । 


गहस्थ बवोद्ध-मिक्षुओं को वस्त्र बाँटना एक बढ़ा पुण्य का काम सममते थे | हर शरदू- 
ऋतु में बोद्ध-भिक्ुश्रों को वस्र बाँटे जाते थे। भिक्तु तीन बस्त्रों के अतिरिक्त एक भिक्षा- 
पात्र, एक अँगोछा, एक करघनी और एक उस्तरा रखते थे। हर पदन्दहवें दिन मिक्तु 
लोग परस्पर एक दूसरे का मुण्डन कर देते थे। वर्षा-ऋतु उन्हें एक ही जगह व्यतीत 
करनी पड़ती थी | उसे चतुर्मास कहते थे, जो आपषाढ़ की पूर्णिमा से” कारतिक की पूर्णिमा 
तक माना जाता था। भिक्षु श्रपगी आजीविका स्वयं उपार्जन करते थे। उनकी 
तअ्रजीविका भिनज्ना थी। किन्तु भिन्षा के समय वे मौन रहते थे | बुद्ध के जीवनकाल में 
ही संघ के नियम बन गये थे | मरते समय बुद्ध ने कह--“/संघ के लिए हमने जो नियम 
बना दिये हैं वे ही त॒म्हारे लिए गुरुओर आच।य॑ का काम करेंगे |?” 


भिन्लुओं के लिए भी एक ही नियम था, किन्तु उनका सारा काम तविलकुल 
प्रथक था। बौद्धसंत की स्थापना में तीन महत्त्वपूर्ण बातें थीं--(१) सहयोग-भावना: 
ओर सावंजनिक बुद्धि से काम लेना | (२) संगठन और व्यवस्था बनाये रखना। (३) 
धर्म के प्रचार और विस्तार के लिए नया-नया आयोजन करना | 


निर्वाण 


बौद्धवर्म आत्मा को नहीं मानता | वह सच्च वस्त॒ुओ्रों को अनित्य और दःखमय 
मानता है। सबको अनात्म सानता है। उसका सिद्धान्त है कि वासना के क्षय हो 
जाने से माम-रूप इन्द्रधनुत्र के चित्र-विचित्र रंग की भाँति विलीन हो जाते हैं। निर्वाण 
निःशेबता का ही नाम है। निर्वाण दीपक के बुकने को कहते हैं। राजा मिलिन्द ने 
आचार्य नागसेन से निर्वाण के विषय में पूछा तो उन्होंने उसको .बताने में. असमर्थता | 
प्रक८ की | क्योंकि दनिया में कोई चीज निर्वाण के समान नहीं है। वास्तव में निर्वाण 
का अर्थ है उन गुणों और वन्धनों का नाश हो जाना, जो मनुष्य को भेद-भाव से 
अनुपराणित कर स्वार्थ की ओर प्रद्गत करता है। निर्वाण की अवस्था में मनुध्य की सारी 
वासनाएँ और आकांज्ञाएँ नष्ट हो जाती हैं। जो अ्रवस्था जीवन्उक्त की होती है वह्दी 
निर्वाण-प्रात्त मनुध्य को पाई जाती है। अतएव निर्वाण का अर थ॑ विनाश नहीं; किन्तु 


पूर्णता है | 


बोद्धघस... १४४ 


के (३ 
आत्मा ओर पुनज॑न्भ 

वौद्धवर्म को छोड़कर मारतवर्ष के अन्य धर्म आत्मा की सत्ता में विश्वास रखते हैं । 
बौद्ू-धर्म कहता है कि कोई स्थिर आत्मतत्त्व नहीं है। ऐसी अवस्था में अ्रच्छे-बुरे कर्मो के 
लिए उत्तरदायी कौन है १ पाप-पुण्य का फल कौन मोगता है ! पुनर्जन्म किसका होता 
है ! आत्मा के न मानने पर पुनर्जन्म की व्याख्या नहीं हो सकती | मरने के पहले और 
मरने के शाद किसी समय भी बौद्ध आत्मा का होना स्वीकार नहीं करते | यदि कोई भी 
क्रिया बिना स्थिर कर्ता के ही हो सकती है तो स्थिर तत्व को माने बिना पुनर्जन्म भी 
हो सकता है | बौद्ध-दर्शन में आत्मा को बराबर दीपक की शिखा से उपमा दी जाती है। 
जबतक दीपक जलता रहता है तबतक उसकी शिखा या लो एक मालूम पड़ती है। लेकिन 
वास्तव में बह शिखा नये इंधन के संयोग से प्रतिज्षण बदलती रहती है। दीपक की 
शिखा एक इंधन-संघात से दूसरे इधन-संघात में संक्रान्च हो जाती है। उसी प्रकार एक 
जीवन के मृत्युज्षण और दूसरे जीवन के जन्मज्षुण में, किन्‍्हीं दो क्ुणों की अपेज्ञा अधिक 
अन्तर नहीं है । 


बोद्धघम और ईश्वर 


बुद्ध ने किसी ईश्वर की पूजा करने की शिक्षा न दी थी | इस विषय की चर्चा ही नहीं 
की। उन्होंने ईश्वर का प्रश्न उठाया ही नहीं । पूछने पर बात टाल दी। केवल यही, 
बतलाया कि वह एक अज्ञात पंदार्थ है। इसलिए कहा जाता है कि बौद्धधर्म उपनिषदों- 
का ब्राह्मण-व्यतिरिक्त दर्शनवाद है। अपना ही श्राश्रय लो । किसी अन्य का आश्रय मत 
' ढेंढ़ो--यही बुद्ध की शिक्षा थी । 

बोद्ध-सम्प्रदाय 

बुद्ध के संघ के नियम बड़े दृढ़ और कठोर थे। जेसे-जेंसे बौद्मत का प्रचार होता 
गया वेसे-वेसे लोग अपने सुभीते की गुजाइश खोजने लगे । अन्त में दो सुख्य संप्रदाय 
हो गये--'हीनयानः और “महायान? | 

हीनयान के मत से बुद्ध साधारण मनुष्य थे और उन्होंने अपने कत्त व्यपालन द्वारा 
बुद्धत्व प्रात्त किया | किन्तु महायान ने आदि बुद्ध अथवा बोधिसत्व को माना है और 
उनको ईश्वर बना दिया है। “बोधिसत्व की कल्पना महायान सम्प्रदाय की सबसे बड़ी 
विशेषता है। यह कल्पना इतनी उदात्त तथा इतनी मनोरमस है कि केवल इसी कल्पना के 
आधार पर यह घम संसार के प्रमुख धर्मों में महत्वपूर्ण स्थान पाने का अधिकारी है। 
वोधिसत््त का शाब्दिक श्र्थ है बोधि अर्थात्‌ ज्ञान प्राप्त करने की इच्छा रखनेवाला 
व्यक्ति। अहत्‌ तथा प्रत्येक बुद्ध का लक्षण नितान्त सीमित रहता है| अपना अम्युदय 
तथा व्यक्तिगत कल्याण-साधन करना ही दोनों के अनुष्ठान का अन्तिम उद्देश्य रहता 
है| पर बोधिसत्व संसार के समस्त प्राणियों के समग्र दुःखों का नाश कर उन्हें निर्वाण- 
प्राप्ति करा देना अपने जीवन का उद्दे श्य सानता है। संसार का एक-एक प्राणी जबतक 
मुक्त नहीं हो जाता तत्रतक वह स्त्रय॑ निर्वाण-सुख को भोगने के लिए. उद्यत नहीं होता | 

च्‌० घ्‌ ००१६ 
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उसके जीवन का ध्येय स्वार्थ-सिद्धि न होकर परोपकार रहता है। वह जगत के प्रत्येक 
व्यक्ति को अपना ही स्वरूप समझता है ।?? " 

महायान का मत है कि “परम-सत्य-स्वरूप बुद्ध मानव-समाज के कल्याण-साधन के : 
निमित्त अनेक रूप धारण किया करते हैं | बुद्धदेव भी उन्हीं के एक अवतारमात्र हैं 
उनकी भक्तिपूबक उपासना करने से मनुष्य अपने लक्ष्य तक पहुँच सकता है। महायान- 
अन्ध सद्धम-पुएडरीक? का कहना है कि रुच्चे प्रेम से भगवान बुद्ध की, एक पुष्प के अरप॑ण 
द्वारा, पूजा करने से साधक को अनन्त छुख प्राप्त होता है | इस प्रकार महायान-धर्म ने 
निरीश्वरवादी शुष्क निवृत्ति-प्रधान हीनयान को कायापलट कर उसे ईश्वरवादी तथा 
प्रवृत्ति-प्रधान सनोर॒म रूप में उपस्थित किया |? * कालान्तर में महायान-मत की पूजो- 
पचारविधि बहुत विस्तुत और तारतम्य-युक्त हो गई। उनमें प्रायः सभी हिन्दू देवी-देव- 
ताओं के समान पद्मपाणि, अवलोकितेश्वर, श्रमिताभ आदि देवता की कल्पना कर 
अर्चना की जाने लगी। इस प्रकार इस मत में शरणागति-द्वारा मोक्ष या निर्वाण का 
विचार आ गया। | 

कुछ लोग महायान की कल्पना के मूल में गीता का भक्ति-समन्वित कर्मयोग मानते 
हैं। इस महायान का विकास चलता ही गया और तत्त्र-सन्त्र की ओर भी अ्रभिरुचि 
बढ़ी | इस मत के आचार्य नागार्जुन एक प्रकाण्ड तान्त्रिक तथा सिद्ध पुरुष माने जाते 
हैं। इन गुद्य शिक्षाओं ने महायान का स्वरूप बदलने में विशेष सहायता दी | यह विचार- 
धारा इतनी प्रबल हुई कि मंत्र-यंत्रों की विषुलता ने प्राचीन बुद्धत्व के आदर्श को ढक 
दिया। आगे चलकर मंहायान से वजच्रयान की उत्पत्ति हुई जिसमें मद्य, मांस, हंठयोग 
तथा मेथुन की शिक्षाएँ प्रधान विषय हैं। वच्रयान तान्त्रिक बौद्ध-धर्म का विकसित रूप 
है। इसकी दाशंनिक दुष्टि यद्यपि शून्यवाद ही है तथापि आचार में तान्त्रिक क्िया- 
कलाप की बहुलता है। यह तिब्बत, चीन आदि में विशेष रूप से फूला-फला । 

हीनयान में अपने सिवा और कोई सहायक नहीं माना गया है। हीनयान अपने उच्च 
आदश और कठिन बत के कारण छोटा यान (मार्ग) है| उसपर सब चढ़ नहीं सकते हैं | 


तीथस्थान और मूतिंपूजा 


कपिलवस्तु ( भगवान बुद्ध का जन्मस्थान ); बोधगया ( बुद्धत्व प्राप्ति का स्थान ); 
ऋषिपत्तन सारनाथ ( सर्वप्रथम धर्मचक्र प्रवत्त'न का स्थान जहाँ पर बुद्ध की जीवितावस्था 
में ही बिहार बना था ); कुशीनमर (बुद्ध का निर्वाण-स्थान); राजगण्ह ( बुद्धल-प्राति के 
पूर्व अलारक लाभ और आचार्य दुद्ब-द्वारा शिक्षा प्राप्त करने का स्थान); और वेशाली 
( बौद्धों का द्वितीय सभा-स्थल तथा बुछू का प्रिय निवासस्थान )--ये बौद्धों के मुख्य तीर्थ- 
स्थान हैं। इसके अलावा श्रावरती, कौशाम्बी, नालन्दा और पाठलिपुत्र ( जो उस समय 
कुसुमपुर के नाम से विख्यात था ) तीर्थस्थान हैं| किन्तु सबसे अधिक प्रतिष्ठा बोध- 
गया और बाद, कपिलवस्तु और कुशीनगर की है | 

१, धर्म और दर्शान, पृष्ठ १३३---१४ | २. धर्म ओर दर्शन--११७ 
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हिन्दू-पुरा णकार ने बुद्ध को वत्तमान युग का केवल सवश्रेष्ट पुरुष ही नहीं माना; 
किन्तु उन्हें कलियुग में ईश्वर का नवाँ अवतार स्वीकृत किया। मत्स्य, कल्कि, वाट, 
गरुढ, ब्रह्म, लिज्ञ, दृसिंह, अग्नि एवं भविष्य आदि पुराणों ने घोषणा की कि बुद्ध नारायण 
ञ्र्थात्‌ परमात्मा के'नवें अवतार थे और कलियुग के लिए. उनका अवतार हुआ था। 
उनकी पूजा और अर्चा की विधि मी पुराणों ने बतछाई है। भविष्यपुराण ने तो स्पष्ट 
शब्दों में कहा है कि भगवान्‌ बुद्ध की स्वशप्रतिमा स्थापित करके ब्राह्मण को दी 
जाय ( २७२-७३ )। इन पुराणों के आदेशानुसार कट्टर हिन्दू भी बुद्ध-मूर्ति की पूजा 
करने लगे । जब्न विदेशी बौद्धों ने उन मूर्तियों की पूजा शूकर ओर गौ के मांस से करना 
थआ्आरम्म किया तब बुद्ध भक्त हिन्दुओं ने पवित्रता को कायम रखने के उच्ं श्य से कुछ 
मूर्तियों के विष्णु, शिव आ्रादि नाम रख दिये | जगनन्‍्नाथपुरी के मन्दिर में जो जगननाथजी 
की मूर्ति है वह परम्परा से बुद्भधावतार की मूर्ति सानी जाती है। वस्तुतः तुलसीदास 
अपने छुपपयरामायण में जगन्नाथजी को नवाँ अवतार बताते हैं जिससे श्रीजगन्नाथ 
ओर ब॒द्ध एक ही जान पढ़ते हैं| अतएव हिन्दुओं ने नये रूप में चुद्ध की पूजा जारी 
रखी। बुद्ध की पूजा का परित्याग उन्होंने अपनी ओर से नहीं किया। हिन्दू बुद्ध- 
मूर्ति की पूजा हिन्दू-देवता के नाम से करने लगे | इस प्रकार हिन्दुओं ने बुद्ध का नहीं, किन्तु 
बौद्धों का वहिष्कार किया । आर्येतर बौद्ध आज भी वोधगया के मन्दिर में शूकर-मज्जा- 
मिश्रित मोमवत्तियाँ ओर मेष-मज्जा-मिश्रित चावल चढह़ाते हैं। इसी कारण हिन्दू बुद्ध 
मन्दिर के भीतर पूजा करने से हिचकते हैं। हिन्दू वेष्ण॒व विष्णुपूजा एवं दशावततार- 
पूजा के साथ-साथ बुद्ध की भी पूजा करते हैं; क्योंकि भगवान का यह नवाँ अवतार है। 
इसलिए यह कहना शअत्युक्ति नहीं होगा कि हिन्दू-धर्म ने बौद्धघर्म को अपने में पचा डाला 
है। आज भी नेपाल में हिन्दू-धर्म एवं बौद्धधर्म में इतना निकट-सम्बन्ध है कि नेपाल- 
साहात्य के अनुसार शिव की पूजा करना बुद्ध की पूजा करना है। नेपाल में महाकाल 
के मन्दिर में इस बात का एक सुन्दर उदाहरण पाया जाता है। महाकाल को, जिन्हें बौद्ध 
वज्रपाणि का रूप सानते हैं, हिन्दू लोग शिव का अवत्तार मानकर पूजते हैं। तिब्बती 
बीद्धों का एक सम्प्रदाय अवलोकितेश्वर को हिन्दू-देवता शिव से और उनकी सहवासिनी 
को हिन्दू देवी तारा से सिलता-जुलता पाता है। जावा के “बराबुदुर” नामक स्थान में 
बौद्ध-मूतियों के साथ हिन्दू-देवताओं की मूर्तियाँ भी पाई जाती हैं। पेकिंग ( चीन ) 
के बौद्ध-मन्दिरों की दीवारों पर संस्कृत के लेख में भारतीय पुराणों की कितनी बातें खुदी 
हुई हैं। यह बात उल्लेखनीय है कि बुद्ध की सभी मूर्तियों की आकृति और मुद्रा हिन्दू- 
प्रतिमा-प्रतिष्ठा की पद्धति से मिलती है। इन मूर्तियों में से अधिकांश के मस्तक पर 
तिलक का चिह्न पाया जाता है और कुछ मूर्तियों के वक्ष:स्थल पर यज्ञोपवीत भी 
देखा जाता है। | | 
इस प्रकार काल-कम से बुद्ध के हिल्दू-उपासक विदेशियों के प्रविष्ट होने के कारण 
वोद्धर्स को भ्रष्ट एवं धर्म-विरुद्ध मानने लगे | जगदगुरु श्रीशट्डराचार्य ने साम्प्रदायिक 
उपाधि त्यागकर पुन; परातन बेदिक धर्म में लौट आने के लिए प्रेरित किया और 
विहारों को मठों के रूप में परिवर्तित कर डाला। इस “प्रकार मूल वौद्धधर्य की मुख्य बातें 
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अभिधान, (१४) बुद्ध-अंस ओर (१५) चरियापिव्क | इनमें उदान, धम्मपद, जातककथा 
धेरगाथा, थेरीगाथा, विमानवत्थु और प्रेतवत्थु तथा खुदकपाठ विशेष विख्यात ह। ह 

अभिधम्मप्रिव्क में बुद्ध के मनोविज्ञान-सम्बन्धी ओर दर्शन-शास्त्र-सम्बन्धी विचारों 
का संग्रह है। 

विनयपिव्क में भिन्षुओं की जीवन-चर्चा आदि की शिक्षा है। 

बोद्धधर्स के प्राच्चीन अन्धों में एक मिलिन्दपन्हों श्र्थात्‌ मिलिन्दप्रश्न है। इस ग्रन्थ 
में बौद्ध शिक्षक नागसेन ओर यूनानी राजा मिनेन्दर या मिलिन्द के संवाद का वर्णन 
है। यह अंथ अत्यन्त सुन्दर भाषा में परश्नोत्तर के रूप में है। इससे बौद्ध-सिद्धान्तों का 
सम्यक्‌ ज्ञान हो जाता है। * 

जातककथा में बुद्ध के पू्व-जन्म की कथाएँ हैँ, जिन्हें बुद्ध ने प्रसंगवश अपने शिष्यों 
को सुनाया था । 

उदान---अ्रदूभुत वस्तु अथवा दृश्य को देखकर बुद्ध के मुख से जो काव्यमय सरस 
शब्द निकल पड़े थे उनके ऐसे ८२ वचनों का, प्रसंग के साथ, संग्रह है | 

थेरगाथा। तथा थेरीगाथा--त्रुद्ध भिन्षु ओर मिक्षू णी के काव्यों का संग्रह है जिसमें 
उनके जीवन की कथा की ओर संकेत है | 

विमानवल्थु तथा प्रेतवत्थु में स्वर्ग, नरक तथा प्रेत के सम्बन्ध की वातें हैं | 

पूर्वोक्त मुख्य-मुख्य अन्थों के सिवा बौद्धों का विशाल साहित्य है जिसमें अनेक ग्रंथ 
अबतक अग्रकाशित हैं। बोरू-दर्शन-साहित्य भी ब॒हत्तर और गम्भीर है। * 


भारत से बोद्धधर्म के लुप्त होने का कारण 

अपने जन्मस्थान भारत में बौद्धघर्स का लोप होना एक श्रद्धूत घटना है| किन्तु 
विचारपूर्वक देखने से ज्ञात होगा कि बोदरूधर्म भारतवर्ष से निर्वासित नहीं हुआ; किन्तु 
महान हिन्द-धर्म से निकलकर अपनी सुगन्थि सुदूर देशों में फलाकर पुनः इसी धर्म में 
विलीन हो गया | यह घटना रोचक एवं शिक्षाप्रद है | 

प्राचीनतम बौद्ध-सम्पदाय ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार नहीं करते। उनके मत से 

ड़ पदार्थ नित्य हैं और उन जड़ पदार्थों की शक्ति द्वारा ही समस्त संसार की सृष्टि हुई 

है| यदि बीच-बीच में प्रलय हो जाता है तो इन्हीं जड़ पदार्थों के अन्तमृक्त गुण के 
प्रभाव से फिर सष्टि होती है। इस प्रकार ईश्वर के अस्तित्व पर इस धर्म ने कुछ भी 
विचार नहीं किया । बुद्ध की मृत्यु के अनेक शताब्दी वाद एक ओर बौद्धधर्म दूर देश 
में भी फ्रेल गया, दूसरी श्रोर महायानसम्परदाय के कारण मूततिपूजा की प्रथा भी 
प्रचलित. हो गई और प्राचीन बौद्धघर्म हीनयानसम्पदाय में ही सीमित रह गया। ऐसी 
परिस्थिति में हिन्दू-धर्म के उद्घारकों ने .अपने धर्म और संस्कृति के पुनरुद्वार के श्र 
मार्ग का अवलम्बन किया। उसके परिणामस्वरूप कालान्तर में बोद्धर्म हिन्दू-धर्म में 
मिल गया और भारतवर्ष से इसका स्वतन्त्र अस्तित्व जाता रहा । 


१. इसका हिन्दी अनुवाद भिन्षु जगदीश ने किया है | 
« “२. देखिए, राहुलसांकृत्यायन के पिटकों का अनुवाद | 
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हिल्‍ू-पुराणकार ने बुद्ध को वत्तमान युग का केवल सवश्रेष्ट पुरुष ही नहीं माना; 
किन्तु उन्हें कलियुग में ईश्वर का नवाँ अ्रवतार स्वीकृत किया। मत्स्य, कल्कि, वायु, 
गरुढ, ब्रह्म, लिझ्ग, दृर्सिह, अग्नि एवं भविष्य आदि पुराणों ने घोषणा की कि बुद्ध नारायण 
अर्थात्‌ परमात्मा के'नबें अवतार थे और कलियुग के लिए उनका अवतार हुआ था | 
उनकी पूजा ओर श्रर्चा की विधि भी पुराणों ने बतछाई है। भविष्यपुराण ने तो स्पष्ट 
शब्दों में कहा है कि भगवान्‌ बुद्ध की स्वणप्रतिमा स्थापित करके ब्राह्मण को दी 
जाय ( २७७२-७३ )। इन पुराणों के श्रादेशानुणार कट्टर हिन्दू भी बुद्ध-मूति की पूजा 
करने लगे | जब विदेशी वोद्धों ने उन मूर्तियों की पूजा शूकर शोर भी के मांस से करना 
आरम्म किया तब बुद्धभक्त हिन्दश्नों ने पवित्रता को कायम रखने के उद्द श्य से कुछ 
मूर्तियों के विष्णु, शिव आदि नाम रख दिये | जगन्‍नाथपुरी के मन्दिर में जो जगननाथजी 
की मूर्ति है वह परम्परा से बुद्धावतार की मूर्ति मानी जाती है। वस्तुतः छुलसीदास 
अपने छुप्पयरासायण में जगन्नाथजी को नवाँ अवतार बताते हैं जिससे श्रीजगन्नाथ 
श्रोर बुद्ध एक ही जान पढ़ते हैं। अ्रतण्व हिन्दुओं ने नये रूप में बुद्ध की पूजा जारी 
रखी। बुद्ध की पूजा का परित्याग उन्होंने अपनी ओर से नहीं किया। हिन्दू बुद्ध- 
मूति की पूजा हिन्दू-देवता के नाम से करने लगे | इस प्रकार हिन्दुओं ने बुद्ध का नहीं, किन्तु 
बौद्धों का वहिष्कार किया | आ्रार्येतर बौद्ध आज भी बोधगया के मन्दिर में शुकर-मज्जा- 
मिश्रित मोमबत्तियाँ और मेष-मज्जा-मिश्रित चावल चढ़ाते हैं| इसी कारण हिन्दू बुद्ध- 
मन्दिर के भीतर पूजा करने से हिचकते हैं| हिन्दू वैष्णव विष्णापूजा एवं दशावतार- 
पूजा के साथ-साथ बुद्ध की भी पूजा करते हैं; क्योंकि भगवान का यह नवाँ अवतार है | 
इसलिए यह कहना श्रत्युक्ति नहीं होगा कि हिन्दू-धर्म ने बौद्धवर्म को अपने में पचा डाला 
। आज भी नेपाल में हिन्दू-धर्म एवं बौद्धधर्स में इतना निकट-सम्बन्ध है कि नेपाल- 
माहात््य के अनुसार शिव की पूजा करना बुद्ध की पूजा करना है। नेपाल में महाकाल 
के मन्दिर में इस वात का एक सुन्दर उदाहरण पाया जाता है | महाकाल को, जिन्हें बौद् 
पेजपाणि का रूप मानते हैं, हिन्दू लोग शिव का अवतार मानकर पूजते हैं। तिब्बती 
वीद्धों का एक सम्प्रदाय अवलोकितेश्वर को हिन्दू-देवता शिव से ओर उनकी सहवासिनी 
को हिल्बू देवी तारा से मिलता-जुलता पाता है। जावा के “बराबुदुर” नामक स्थान में 
है हर यों के सह हिन्दू-देवताओं की मूतियाँ भी पाई जाती हैं। पेकिंग ( वीन ) 
हु हे #-मन्दिरों की दीवारों पर संस्कृत के लेख में भारतीय पुराणों की कितनी बातें खुदी 
४० वध उल्तेखनीय है कि बुद्ध की सभी मूर्तियों की आकृति और मुद्रा हिन्दू- 
! को पद्धति से मिलती है। इन मूर्तियों में से अधिकांश के मस्तक पर 


हर तिलक का चिह्न पाया जाता है और कुछ मूर्तियों के वक्षःस्थल पर यज्ञोपवीत भी 
देखा जाता है | | क्‍ 

के *प भ्रकार काल-कम से बुद्ध के हिन्दूउपासक विदेशियों के प्रविष्ट होने के कारण 
किक को भ्रष्ट एवं धर्म-विरुद्ध मानने लगे | जगद्गुरु श्रीशद्भुराचार्य ने साम्प्रदायिक 
+ स्वागकर पुनः पुरातन वैदिक धर्म में लौद आने के लिए पेरित किया और 
विहारों को मठों के रूप में परिवर्तित कर डाला । इस “प्रकार मूल बौद्धघर्म की सुख्य बातें 
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तो हिल्दू-धर्म में खप्र गई और नाममात्र का वौद्ध-सम्प्रदाय भारत से एकदम लुप्त हो 
गया। मूल वौद्धर्म की अनेक रीतियाँ हिन्दू-वैष्णवों के विविध सम्प्रदायों में अब भी 
पाई जाती हैं। ये लोग विष ओर अन्य अवतारों की पूजा के साथ-ही-साथ वद्ध की भी 
पूजा करते हैं। इस प्रकार यद्रप वौद्धवर्म अपनी भ्रष्टावस्था को प्राप्त कर हिन्दश्रों 
द्वारा वहिप्कृत हो गया तथापि बुद्ध उस औसत से कभी मी च्युत नहीं किये गये जो 
उन्होंने हिन्दुओं के हृदय में पाया था। जो बौद्ध अपने वास्तविक रूप में बच गये थे, वे 
मुसलमानों के आगमन और नालन्दा-विश्वविद्यालय के विध्वंस के वाद लुप्तप्राय हो गये | 
इस प्रकार एक ओर वौद्धधर्म घुल-मिलकर प्रशस्त हिन्दू-धर्म में विल्लीन हो गया ओर 
दूसरी ओर हिन्दुओं ने बुद्ध का नहीं, बौद्दों का वहिप्कार किया । 


रा 
बोड़-प्राथना 


नमो तरस भगवतों अरहतो सम्मासमवुद्धरस | 
नमो तस्स भगवतों अरहतो सस्माससवुद्धरस । 
नमो तस्स भगवतों अरहतो सम्मासमबुद्धरस । 
बुद्ध सरणं गच्छामि। 

_ धम्म॑ सरणा गच्छामि। 
संधं॑ सरणं गच्छामि । 
दुतियमपि बुद्ध सरणं गच्छामि। 
दुतियमपि धम्सं सरणं गच्छामि । 
दुतियमपि संघ॑ सरणं गच्छामि। 
ततियमपि बुद्ध सरणं गच्छामि । 
ततियमपि घधम्म॑ सरणं गच्छामि। 
ततवियमपि संघं सरण गच्छामि । 
पाणातिपाता वेरसणि सिवखापदस ससादियामि | 
शआदिजन्लादाना वेर्सणिए सिक्खापदस समादियामि । 
कामेसु मिच्छावारा वेर्मणि सिक्खापद्सू समादियामरि | 
मुसावादा वेरमणि सिक्खापदस्‌ समादियासि | 
सुरा-मेरय-सज्ज-पसा-द्त्थाना. वेस्मरिण सिक्खापद्स्‌ समादियासि | 


ठठा परिच्लेद 
दशेन 


मनुष्य संसार का ज्ञान प्राप्त करके उसके अनुसार जीवन-यापन करना चाहता है । 
वह केवल अपने वतसास ज्ञान के सम्बन्ध में ही नहीं सोचता, भावी परिणामों के विषय में 
भी सोचता हे। बुद्धि की सहायता से वह युक्तिपूर्वक ज्ञान प्राप्त कर सकता है। युक्ति- 
पू्वक तत्वज्ञान प्राप्त करने के प्रयत्न को ही दशंन? कहते हैं। अंग्रेजी में इसे फिलॉसफी 
( ?/॥08००॥89 ) कहते हैं | 

फिलॉसफी शब्द का अर्थ शञान-प्रेम है। मनुष्य क्या है ? उसके जीवन का लक्ष्य 
क्या है ? यह संसार कया हे ! इसका कोई खटष्टा भी हे ! मनुष्य को किस प्रकार जीवन . 
व्यदीत करना चाहिए १--ऐसे अनेक प्रश्न हैं; जिन्हें प्रायः सभी देशों के मनुष्य, सभ्यता 
के आरम्म से ही, सुलकाने की चेश करते आ रहे हैं। भारतीय दर्शन के अनुसार हमें 
तत्व का साक्षात्कार हो सकता है, अतः भारतवर्ष में फिलॉसकी को दर्शन कहते हैं । 


प्राब्य तथा पश्चात्य दर्शनों की मौलिक समस्याएँ प्रायः समान हैं। दोनों के मुख्य- 
मुख्य सिद्धान्तों में बड़ी समानता है। किन्तु उनकी विचार-पद्धतियों में बहुत अन्तर हे | 
भारतीय दशन. में तत््व-विज्ञान, नीति-विज्ञान, तक-विज्ञन, मनो-विज्ञन तथा प्रमाण-विश्ञान 
की समस्याओं पर प्राय; एक साथ ही विचार किया गया हे। आचाय बजेन्द्रनाथ शील 
तथा अन्यान्य विद्वान इसे भारतीय दशन की समन्वयात्मक दृष्टि (8990600 0प्रा-00/४) 
कहते हैं । 

भारतीय दर्शन की दृष्टि अत्यधिक व्यापक है। यद्यपि भारतीय दर्शन की अ्रनेक 
शाखाएँ हूँ तथा उनमें मतभेद भी हे, फिर भी वे एक दूसरी की उपेक्षा नहीं करती हैं | 
सभी शाखाएँ एक दूसरी के विचारों को. समझने का प्रयत्व करती हैं। वे युक्तिपूर्वक 
विचारों की समीक्षा करती हैं और तभी किसी - सिद्धान्त पर पहुँचती हैं। इसी उदार 
मनोवृत्ति का फल है कि भारतीय दर्शन में विचार-विमर्श के लिए एक विशेष प्रणाली की 
उलत्ति हुईं। इस प्रणाली के अनुत्तार पहले पूबपक्ष होता हैं; तब खण्डन होता है, तथा 
श्रन्त म॑ उत्तरपक्ष या सिद्धान्त होता है | 


१४२ विश्वधर्म-दर्शन 


द्शन ही किसी देश की सम्यता तथा संस्कृति को गौरवान्वित करता है। दर्शन की 
उत्तत्ति स्थान-विशेष के प्रचल्षित विचारों से होती है । अत; दर्शन में सामाजिक विचारों 
की छाप अवश्य पाई जाती है। भारतीय दशनों में मतभेद तो अ्रवश्य है, किन्तु भारतीय 
संस्कृति की छाप रहने के कारण उनमें साम्य भी पाया जाता है। इस साम्ब को हम 
भारतीय दशनों का नेतिक तथा आध्यात्मिक साम्य कह सकते हैं | 
भारतीय दर्शनों का सब्रसे महत्त्वपूर्ण तथा मूल-भूत साम्य यह है कि वे सभी पुरुषार्थ- 
साधन के लिए हैं। भारत के सभी दर्शन मानते हैं. कि दर्शन जीवन के लिए बहुत उप- 
योगी होता है। अतः जीवन के लक्ष्य को समझने के लिए दर्शन का परिशीलन नितान्त 
आवश्यक है। दर्शन का उद्दे श्य केवल मानसिक्र कुतूहल की निवृत्ति नहीं है, वल्कि 
इसकी शिक्षा देना है कि मनुष्य किस प्रकार दूर-हष्टि, भविष्य-दृष्टि तथा अ्रन्तद ष्टि के साथ 
जीवन-यापना कर सकता है | 
भारतीय दशनों के व्यावहारिक उद्देश्य की प्रधानता का कारण यह है कि संसार 
में अनेक दुःख हैं, जिनसे जीवन सर्वधा अंधकारमय बना रहता है, दःखों के कारण मन में 
सवथा अशान्ति बनी रहती है। मनुष्य के दुःखों का क्या कारण है--इसे जानने के लिए 
मारत के सभी दर्शन प्रयत्न करते हैं। द/खों का किस तरह नाश हो--इसके लिए सभी 
दशन संध्ाार तथा मनुष्य के अन्तनिहित तत्त्वों का अनुसंधान करते हैं । हे 
हम अज्ञानवश जिन दुःखों का भोग करते हैं उनका विषय-वर्णन भारतीय दर्शनों में 
अवश्य किया गय। है | किन्छु, साथ-साथ उनसे आशा का संदेश भी मिलता है। इन 
विचारों का सारांश महात्मा बुद्ध के चार श्रार्य-सत्यों में पाया जाता है। जैसा हम पहले 
देख आये हैं --महात्मा बुद्ध के समस्त शान का निचोड़ उनक्रे आरय-सत्यों में ही मिलता है। 
भिन्न-भिन्न दर्शन मिन्न-मिन्न दृष्टिकोण से इनपर प्रकाश डालता है | 
: प्राचीन वर्गीकरण के अनुसार भारतीय दर्शन दो भागों में बाँटे गये हँ--आस्तिक 
तथा नास्तिक | वैशेषिक, न्याय, योग, सांझ्य, मीमांसा तथा वेदान्त आस्तिक-दर्शन कहे 
जाते हैं। इन्हें पड दर्शन कहा जाता है। यहाँ आस्तिक-दर्शन का अर्थ ईश्वरवादी 
दर्शन नहीं है। इन्हें आत्तिक इसलिए कहा जाता है कि ये सभी वेद को मानते हैं| 
मीमांसा और सांख्य ईश्वर को नहीं मानते, फिर भी वे आस्तिक कहे जाते हैं। इन छ 
आस्तिक-दर्शनों के अतिरिक्त और भी कई आस्तिक-दर्शन हैं। यथा--पराण्नीय-दरॉन 
( वैयाकरण-दर्शन ), ससेश्वर-दर्शन ( आयुर्वेद ) इत्यादि। इन दर्शनों का उल्लेख 
सध्वाचार्य ने स्वदर्शन-संग्रह में किया है | 
नाहितिक-दर्शन तौन हैं--(१) चार्वाक, (२) बौद्ध तथा (३) अत (जन)। ये 
नास्तिक इसलिए कहे जाते हैं कि वेदों को ये नहीं मानते | बीद्ध-दर्शन की चार शाखाएं 
हें । उपयुक्त आस्तिक परददर्शनों के समान बहुतों को राय में हे चार्वाक, माध्यमिक, 
योगाचार, सौत्रांतिक, वे माजिक तथा अहंतू--छ ह नास्तिक-दुशन भी हैं। जौ 
सांख्य, योग, न्याय तथा वेशेपिक-दर्शनों की उद्मत्त वैदिक विचारों से नहीं, जे 
विचारों से हुई है। किन्तु इनके सिद्धान्‍्तों में तथा वेदिक केले फट में पारह्परिक विरोध 
- नहीं है। मीमांसा और वेदान्त की उत्पत्ति वैदिक विचारों से हुई और वे क्रमशः कस दाद 
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तथा ज्ञान पर आधारित हैं। वेदिक संस्कृति के विरुद्ध जो प्रतिक्रियाएँ हुईं थीं उनसे 
चार्वाक, बौद्ध तथा जैन-दर्शनों की उत्पत्ति हुई। ये वेद को प्रमाण नहीं मानते । 

अतएव दर्शनों का वर्गीकरण इस प्रकार किया जाता है --- 


भारतीय दर्शन 


| 
नास्तिक-दर्शन आ।स्तिक-दशन 
रे ञ९ 
(चार्वाक, बौद्ध तथा जेन) | 


| | 
वदिक विचारों से उत्पन्न लोकिक विचारों से उत्पन्न 
(सांख्य, योग, न्याय तथा वेशेषिक) 





कर्मकाण्ड पर आधारित--मीसांसा ज्ञानकाणड' पर आधारित---वेदान्त 
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घातवाँ परिच्छेद 
नास्तिक-दशन 


चार्वाक-दर्शन पदला नास्तिक-दर्शन है। यह दर्शन पत्यक्षवादी है। इसके मत से 
पृथ्वी, जल, तेजस्‌ , थोर वायु--ये द्वी चार तत्त्व हैं जिनसे सब-कुछ वनता है | इन्हीं चार 
तत्वों के मेल से बनी यह देह है। चारों तत्वों के प्रथक स्थापन में चेतन्य नहीं मालूम 
होता ; किन्तु इनके एक जगह मिल जाने से शरीर में चेतन्य उत्पन्न होकर इन्हीं यूतों में नष्ट 
हो जाता है। नष्ट होने पर उसका नामोनिशान भी नहीं रहता | श्रतः चेतन्य-विशिष्ट शरीर 
ही आत्मा है। शरीर से अ्रतिरिक्त आत्मा होने का कोई प्रमाण नहीं है। इस प्रकार 
यह पुनजन्म अथवा मृत्यु के बाद आत्मा की सत्ता को नहीं मानता। ईश्वर की सत्ता 
को भी एक कपोल-कल्पना मानता है | 

प्रत्यक्ष प्रमाण के अत्तिरिक्त अनुमाना दि प्रमाण तो चार्वाक के सम्प्रदाय में मान्य नहीं 
हैं। उनके मत में स्त्री, पुत्र आदि के आलिक्ञन से तथा धनोप्मोग से उत्पन्न सुख पुरुषार्थ 
है और परलोक, स्वर्ग आदि सुख खयाली पुलाव-मात्र हैं; क्योंकि परलोक आदि प्रत्यक्ष 
नहीं हैं। उनका कहना है कि दुःख के भय से सुख त्याज्य नहीं है । दुःख दूर करके सुख 
भोग्य है। जानवरों के भय से कोई खेती.करना नहीं छोड़ता ओर भिक्षुओं से सताये 
जाने के डर से कोर भोजन बनाना नहीं छोड़ता।। प्राप्त खुखों को त्यागनेवाला भीरु मूखे 
है और पशु से भी गया-गुजरा है। जो लोग स्त्रग-सुख की आशा रखते हैं वे हवा में 


महल बनाते हैं; क्‍योंकि जो वस्तु है ही नहीं उसका सुख केसा ! शरीर का नाश ही 


मोक्ष है । 
यज्ञों की निन्‍दा करते हुए कहा है कि यज्ञ में यदि मरा हुआ पशु रवर्ग जायगा, तो 


यजमान को उचित है कि अपने पिता का ही वलिदान क्‍यों न करे जिसमें बगेर कठिनता 
के उन्हें स्वर्ग प्राप्त हो । 

श्राद्ध-कर्म की निन्‍्दा करते हुए चार्वाक ने कहा है कि यदि मरे हुए प्राणियों को 
तप्ति का साधन भ्राद्ध होता है तो विदेश जानेवाले पुरुष राह-खर्च के लिए सामान 
ढोने के बजाय किसी ब्राह्मण को भोजन करा देते या दान दे देते ओर जहाँ रास्ते में 
आवश्यकता होती वहीं वह वस्तु तत्काल उन्हें मिल जाती । श्राद्धादि का विधान ब्राह्मणों 
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का रचा हुआ है--उनकी अपनी जीविका का उपाय है और इसी एक उद्द श्य से उन्‍होंने 
धत जीवों के लिए प्रेतकर्म का विधान किया है | यदि आत्मा शरीर से धथक्‌ होती तो 
स्वजनों के प्र म से व्याकुल हो पुनः अवश्य लौट आती | 

चावाक्‌ के अनुयायी बृहस्पति ने भी इसी तरह कहा है-- 

न स्‍्वर्गों नापवर्गो वा नेवात्मा पारलौकिक:। 

नेव वर्णाश्रसादीनां क्रियाश्थ फलदायिका: | १॥। 

अग्निहोत्र न्रयो वेदासिदंडं भस्सगुर्ठनस । 

प्रज्ञापोसपहीनानां जीविक्रेति बृहस्पति: ॥[२॥ 

पशुश्चेद्िहतः स्वर्ग ज्योतिष्टोमे, गमिष्यति | 

स्वपिता यजमानेन तत्न॒कस्मान्न हन्यते ॥श। 

धतानामपि जस्तूनां श्राद्ध चेत्तप्तिकारणस। 

गच्छतामिह जन्तूनां व्यर्था पाथेय-कल्पना ॥७॥ 

यदि गच्छेत्‌ पर लोक॑ देहादेष विनिर्मतः । 

कस्मादुभूयो न चायाति वन्धुस्नेहससाकुलः ॥४॥ 

ततश्च॒ जीवनोपायो . ब्राह्मणविहितस्विह । 

स्तानां प्रेतकार्याण न ल्वन्यह्िद्यते कचित ॥६॥ 
उतरा, जगत्‌ में मनुष्य प्राय: स्वभाव से ही इष्टफल के अनुरागी हैं। नीति-शास््र 
और काम-शास्र के अनुसार मनुष्य अर्थ और काम को ही पुरुषार्थ मानता है, पारलोकिक 
उस को प्राय; नहीं मानता | किसने परलोक को या वहाँ के सुख को देखा है १ यह 

3 मन-गदन्त बातें हैं-..सत्य नहीं हैं; अ्तएव-- 

यावजीवेत्‌ सुखं जीवेत, ऋण कृत्वा घृत॑ पिचेत । 
क्‍ भस्मीमूतस्त देहस्य पुनरागमनं॑ कुतः ॥ 
 हिराज दशरथ के मंत्री जावालि भी चार्वाकूमतावलम्बी थे | चित्रकूट में राम को 
_मफाते हुए आपने इस मत पर सम्यक्‌ प्रकाश डाला है। # 

. भच्रपि चार्वाकू का नाम प्रसिद्ध नहीं है तथापि उनका मत और उनका तक आधुनिक 
पसार में बहुत फैला हुआ है। पाश्चात्य देशों में इस प्रकार के तक॑ माननेवाले बहुत हैं। 
उजे भेद के साथ अनेक हिल , इसाई तथा कतिपय मुसलमान भी क्रिसी-न-किसी रूप में 
+ह विचार मानते हैं । 


(0 कप (५ 
हा  अहँत्‌ ( जन ) दशन. 
अनियों का दार्शनिक साहित्य बेहुत विस्तृत है| जन-दर्शन-सम्बन्धी ग्रन्थों की भाषा 
होता है )) इन्पू-द्शन के विद्यार्थियों को कुछ विचित्र मालूम पढ़ती है | ऐसा मालूम 
: || कट >॥ दान्‌ तट [क क किक बट ख्य ९5७ 
( उमा हे जप था दाशनिक की अ्रपेक्ष।, वेज्ञानिक मकेे' य। उमाख्याति 
वि जल 28९ भा ) का पलाथाधिगमसूत्र ? प्रथम प्रासाण्य ग्रन्थ है जिसे श्वेताम्बर ओर 


ञैः ५ 
पे,ल्मीकीय परमायण, अयोध्याकाएड, सर्ग १०८ 
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विश्वधरम-दशैन 
दियम्बर लेनों “ने हैं। ॥कलक । 'राजवातिक? 
आर पमन्तभद्र की : तिमीमां 


तिक?, स्वामी विद्यानन्द के '?लोकवा तिंक- 
की भांति? दिगः में परसि हरिभद्रयूरि के पड 
दशानसमुच्चयः * भतों का भी पञ्रह है। इस अध में ईजबर #/ खश्डन कि 
पे क्रिया गया हे | भह्लिपेण #) स्वादवाद-संजरी) जन-सिद्धान्तों ३ 
नशिद्ध है। इन के अतिरि ऊनन्‍्दकुचदाचार! 
ओर देवसूरि 


_ अन्‍्तों के प्रतिपादन के निमित्त 
॥ कुन्दकुन्दाचार का पचास्तिकायः नेमिचतद्ध का द्व्य-संग्रह? 
[ उमाशनयततलालोकालकार भी उल्तेखनीय हैं। | 


आत्मा की एकत 
अन-दर्शन बौह्ो 3. इस थे विरोधी है |$ * शखिक है। ॥ तो जगत को 
अनादि मानते हैं। यदि आा / स्थिर ने मानी जाय तो ज ] में जितने फलप्राप्ि के 
उद्द रब जे किये जाते है, सत्र व्यश ५ क्योंकि जो करनेवाल शेणिक होने से नष्ट 
गया-... वह 'ह। ही नहीं; फ़िर उसके कसफल को भोगेगा कौन ? यदि यह साना 
।य कि करनेवाले से भिन्न औ कोई ज्षणिक दाथ है, जे ले को भोगता है, तो 
चित नहीं अतीत होता कि ७... फेरनेवाला। कह ओर हो तथा लभोक्ता उससे भिन्न 
न हो । गर अनुभव उक ही आधार से होता है देवदत्त कभी 
फेशी का “परण करता है अतः आत्या पथा स्मरण में ऐक्य है ओर इसलिए 
>यायी सिद्ध होत। है। 
वदि आत्मा को स्थायी + मे पं, जनीतिक दश अदि-व्यवहार भी ने हो सक्रे | 
हर जगत में उपक सत्युपकार के ७ बहार क्या होगा? संसार में पम्पूर्ण व्यवहरों 
का लोप हो जायगा आर लशणिक्रवाद मे सभ व्यवहारों 7 विलोप होगा । जो 
ववहार करता है, फल के श्य सेह्ली + परन्तु प्यवह्र फरनेवाली 
अात्मा ज्ञण्षिक है तो 4 -मौगकाल मैं रहेगी ॥ नहीं। क्िर श्य से 
उसकी पतश्ृत्ति क्योंकर ह +ण सब व्यवहार का नाश हो जावगा | अ्रत; 
सिद्ध हुआ कि तत्या स्थिर है. शिक नही 
सिद्धान्त हे 
जनमत में जीक और अजीब दो तत्तत है ! बोधवाले जीव ञ्रो 
। परतत््त चित और अचित्‌ इस भेद से दो हैं। इन दोनों के वि 
/ इन दोनों में जो पे 


3.59 उपकों लेना चाहिए: के 

है। मैंने इस काम को क्रिया है औ 

ऊल की ममता में अज्ञ 
श्स प्रकार कम, 


हा सर है 
इस भक्त मै हे 
कोध,-दोप और पक कार्य-रूप प्रवृत्ति ० 
पहें। चेतना | एक ही लक्षण ( स्वरूप » अन्य वस्तु 


जन पाँच अस्तिकाय ( तत्त्व 


) बताते हैं--जीव, थक 
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पहला अस्विकाय जीव दो प्रकार का है--संसारी और मुक्त | एक जन्म से दूसरे 

नम को प्राप्त होनेवाला जीव्र संसारी है। वह भी दो प्रकार का है---एक सनवाला और 

दूसरा मन-रहित | जिसमें शिक्षा, क्रिया, आलाप आदि संज्ञा पाई जाती है वह मनवाला 
है। मन-रहित जीव मी त्रस तथा स्थावर भेद से दो प्रकार का है | 


दूसरा अस्तिकाय आकाश है। इस आकाश से मिन्न एक अल्लोकाकाश है। उसमें 
बिना रुकावट प्रवेश होता है। अलोकाकाश में पहुँचकर जीव मुक्त हो जाता है। वहाँ 
जाकर जीव फिर लौटकर नहीं आता, सदा के लिए मुक्त हो गया; क्योंकि जब इस कार्य- 
बन्धन से विनिम॒ क्त हो जाता है तब असंग होकर ऊपर चला जाता है। कहा है -- 


गत्वा गत्वा निवतेन्ते चन्द्रसूर्यादयों प्रहाः । 
अद्यापि न निवतेन्ते अल्लोकाकाशमागताः॥ । 
तीसरा तत्त्व घर्म है। मुक्ति के प्रतिबन्धक, कर्म, अंधरम, रुकावट की स्थिति प्रत्यक्ष 
नहीं है, अनुमेय है। चौथा तत्व अघम है। पाँचवाँ तत्व पुदूगल है। यह स्पशे, 
रस और वर्ण वा रूपवाला है। प्रथ्वी, जल, तेज, वायु-भेद से युद्गल चार रूप है | 
जिस रूप से जीवादि तत्त्व व्यथित हे उसका उसी स्वभाव से संशय तथा सोह से रहित 
शान सम्यक ज्ञान है। संसार-कर्म के नाश के लिए उद्यत, श्रद्धावाले ज्ञानी जीव की पाप- 
कर्म से निवृत्ति सम्यक्‌ चरित्र है। शानादि इकट्ठ होकर मोक्ष के कारण हैं, प्रत्येक 
नहीं । उमा स्वामी ने मोक्ष का लक्षण कहा है ;-- 


सम्यग्द्शेनज्ञानचरित्राणि मोक्षमार्ग: । 

जेन-दर्शन के अनुसार जितने शरीर हैं उतनी आत्माएँ भी हैं। इन लोगों का मत 
है कि आत्मा केवल मनुष्य और जानवरों में ही नहीं है, बल्कि पौधों तथा रज के 
परमाणुओ्रों में भी है। सब्न आत्माएँ समान रूप से चेतना-समन्वित नहीं होती हैं| पौधों 
में रहनेवाली आत्मा में केवल स्पशन चेतना रहती है। मनुष्य तथा अन्य उच्च कोटि के 
जानवरों में पाँचों प्रकार का इन्द्रियज्ञान पाया जाता है। लेकिन शरोर में रहनेवाली 
आत्मा का ज्ञान सदा सीसित रइता है। इसकी शक्ति भी सीमित ही होती है और सब 
प्रकार के दःखों का अनुभव कर्ता को होता है। परन्तु आत्मा अनन्त चेतन-शक्ति 
तथा आनन्द को प्रात्त कर सकती है। कर्मों के द्वारा ही आत्मा वनन्‍्धन को प्राप्त होती है । 
अतः; कर्मों के निराकरण से आत्मा स्वतंत्र होकर अपनी स्वाभाविक पूर्णता को पुनः 
प्राप्त कर लेती है। 

सच जीवों के साथ सहानुभूति तथा दया,रखना जेन-घर्म का प्रधान सिद्धान्त है। 
अहिंसा परमो धर्म? ही जेन-दर्शन का मूलमंत्र है। जैन-दर्शन सब मतों के लिए आदर 
दिखज्ञाता है, जेन-धर्म में अन्य धर्मो' अथवा मतों के लिए सहिष्णुता पाई जाती है। 
जेन-दार्शनिकों का यह मत है कि प्रत्वेक पदार्थ को मभिन्न-मिन्न दुष्टिकोणों से देखने से 
अनन्त रूप हो सकता है। अतण्व हमें अपने ज्ञान तथा विचार की सीमाओं को ध्यान 
में रखते हुए किसी खास मत को ही विल्कुल सच्चा या मूठा नहीं मान लेना चाहिए | 
इस प्रकार जेन-दर्शन के अनुसार सत्र धर्म किसी अंश में सत्य हैं | 


(शण विश्वधर्म-दर्शन 


४७ ऋक दे ने गं 6 । ते ध् ४5 गे 
संच्प में जन-द्शन यथाथवादी है; क्योंकि वह वाह्य जगत्‌ की यधाथ्ंता को स्वीकार 
हे पे हे ं बिक] 
करता है। यह नानार्थवादी भी है; क्योंकि यह सब मतों की सत्यता को स्वीकार करता है 
तथा यह नास्तिकवादी भी है; क्योंकि यह ईश्वर की सत्ता को स्वीकार नहीं करता |* 


बोड़दशन 


बुद्ध ने मृक्ति के लिए, यज्ञ, शान अथवा तपस्या को महत्त्व नहीं दिया--आपत्मा और 
परमात्मा के चक्कर में पड़ना ठीक न समझता, अपित सदाचार के द्वारा मुक्ति का मिलना 
संभव बताया है। वोद्धदर्शन में सांसारिक दःखों से मुक्ति पाने का नाम निर्वाण है। 
निर्वाण पाने का मार्ग अ्रष्टांगिक है, जिसका विवेचन हम कर चुके हैं। निर्वाण की प्राप्ति 
इसी जीवन में हो सकती है। अ्रष्टांगिक सार्ग पर चलनेवाला सनुष्य इसी जीवन में 
इच्छाओं से निवृत्त होकर नित्यता, आनन्द, पवित्रता और स्वतन्त्रता प्राप्त कर लेता है | 


बुद्ध ने परिवर्तन को वस्तु का स्वरूप बतलाया । बुद्ध की मृत्यु के बाद उनके अनुया- 
यियों ने इस सिद्धांत-संसार की प्रत्येक वस्तु में प्रतिक्षण परिवर्तन होता रहता है--को 
अतिशयोक्ति तक पहुँचा दिया है। उनके मत से जीव में भी परिवर्तन होता रहता है। 
एक योनि में स्थित शरीर में एक आत्मा लगातार नहीं रहती है; वरन्‌ उसमें परिवर्तन होता 
रहता है। एक शरीर में जो आत्मा इस समय है, दूसरे समय में दूसरी ही आत्मा आा 
जाती है, पहली आत्मा उस शरीर से निकल जाती है | एक योनि से दूसरी योनि तक 
पहली आत्मा का अस्तित्व वास्तव में नहीं रहता है। ऐसी दशा में आवागमन के सम्बन्ध 
में बोद आचायों ने एक अद्सुत ही सिद्धांत स्थिर किया है कि मनुष्य की मृत्यु के पश्चात्‌ 
उसके घरित्र-सम्बन्धी संस्कारों का समूह उससे पृथक हो जाता है ओर नवीन योनि में 
पईँचकर पुद्गल के नये स्कघों के साथ मिलकर नवीन शरीर धारण कर लेता है। 
पिछ ते बौद्ध आचायों के अनुसार जीव पुद्गल-स्कंघों का एक पुज है जो अपने पूर्व-चरित्र- 
सम्बन्धी संस्कारों से संयुक्त रहता है। इस चरित्र-सम्बन्धी संस्कार से मुक्त होना ही बौद्ध- 
धर्म का निर्वाण है । 

आगे चलकर बौद्ध-दर्शन का विकास हुआ | अन्य धर्मों और दर्शनों के प्रभाव से 
बौद्ध-दर्शन की रूप-रेखा इतनी परिवर्तित हो गई कि उसे प्रारंभिक वौद्ध-दर्शन से स्वतन्त्र 
कहा जाय तो अत्युक्ति न होगी | पुराने दर्शन के माननेवाले 'हीनयान! और नवीन दशन 
के अनुयायी महायान? मत के माननेवाले हुए । शा 

दार्शनिक विकास के साथ-स,थ चार शाखाएँ--(१) माध्यमिक (२) योगाचार 
(१) सौत्रांतिक (४) वैभाषिक--फूट पड़ीं। इनमें पहली दो महायान की ओर दूसरी दो 
हीनयान की हैं | इन दर्शनों के अपेक्षित काल का निर्णय कठिन है। दाश्शनिक विकास 
की ६ष्टि से माध्यमिकों का शून्यवाद योगाचारों के विज्ञानवाद से पहले का है । 

(कू) माध्यमिक मत का प्रमुख लेखक नागार्जुन है। उसने मूलमध्यमकारिका? 


नामक ग्न्‍न्थ लिखा है। भारतीय दशन-साहित्य में इस ग्रन्थ का वड़ा महत्वपूर्ण स्थान है । 


१ द्रएव्य--केलासचन्द्र शाख्री--जेनधर्म पृ० ४४०--१४० 
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नागार्जन के 'तक-प्रकाए' की नकल भारतीय एवं विदेशी रूंखकों ने खूब की है| नागाजुन 
का समय ई० सन्‌ का प्रथम शतक है। वह अश्वधोष का शिष्य माना जाता है। चार्वाक्‌ 
ने प्रययक्ष के अतिरिक्त सब प्रमाणों का परित्याग कर दिया था; किन्तु बौद्ध-दाशंनिक प्रत्यक्ष 
और अनुमान दोनों प्रमाणों को मानते हैं। कोई विश्वसनीय पुरुष कहता है कि मद्गास 
एवं त्रिवांकुर के मच्छीग्॒ह में रंग-विरंग की एवं (मखमली रंग की मछलियाँ हैं। ऐसा 
सुनकर वहाँ जाकर देखने की प्रवृत्ति श्रोता को होती है | ऐसी प्रवृत्ति का मूल अनुभान ही 
है, प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं | हमने विष देखा है; किन्तु अनेक मनुष्यों को विष खाकर मरते 
हुए सुना है। अतएव केवल अनुमान के आधार पर हम विष को त्यागते हैं। अनुमान 
के प्रामाण्य में सन्देह करना जीवन के विरुद्ध है। वह स्वतः विरोधी भी है । 


किसी वस्तु का क्रिया करने का स्वभाव ही सत्ता है। काम हो गया, सत्ता समाप्त हो 
गई। यह मसध्यमिक सिद्धान्त है। भूतकाल में बीज से अंकुर, अंकुर से पौधा, पौधे से 
शाखाएँ और फिर पत्तियाँ आदि बनीं । आज फूल विकसित है | उसी बीज से पुनः अ्रंकुर 
होगा इत्यादि | इसी तरह अनुमान है कि तीनों काल में बराबर परिवर्तन होते रहते हैं। 
किसी क्षण में वह सत्ता नहीं रहती जो उसके पूर्वक्षण में भी थी। इसी प्रकार साध्यमिक 
लोग जगत्‌ को 'ज्णिक! कहा करते हैं। इसी प्रकार सबत्रको संसार के दुःख-रूपत्व की 
चिन्ता करनी चाहिए, नहीं तो संसार में निदृृत्ति चाहनेवाले बुद्धिमान पुरुष भी उसके 
उपाय में प्रवृत्त नहीं होंगे--अश्रर्थात्‌ निवृत्ति के लिए यत्न न करेंगे। अतः सब दःखमय 
ही हें--यह भावना करनी चाहिए । 

सत्र वस्तुओं के ज्णिक होने से समान लक्षण का अभाव है। सब वस्तु स्वलक्षण 
हैं। हम किसी एक वस्तु के समान किसी दूसरी वस्तु को नहीं कह सकते। अतः सब 
वस्तु स्वलक्षण हैं, यही भावना करनी चाहिए | 

इसी प्रकार सत्र शून्य हैं। यह चौथी भावना भी करनी चाहिए। अतएव, 
सत्र छुणिक हैं; सत्र दुःख हैं; स्वलज्षण हैं; शून्य हैं, इन चार प्रकार की भावनाश्रों 
से परम पुरुत्रार्थ अर्थात्‌ मुक्ति मिलती है। पर यह-निर्वाण अर्थात्‌ मुक्ति भी शन्य है। 
इस शून्य में सन वस्तुओं का लय हो जाना ही निर्वाण है । सर्वशून्यतत्त्तवादी माध्यमिक 
सत का यही सिद्धन्त है ।? इसका नाम माध्यमिक इसलिए पड़। कि इसने बुद्ध के मध्य- 
सार्ग को अपनाया | द 


(ख) योगाचार-दर्शेन को विज्ञानवाद ओर ज्ञानाद्द तबाद भी कहते हैं। योगाचार- 
मत में अनेक शिक्षक हुए हैं | उनके सिद्धांतों में कहीं-कहीं भेद है। योगाचार नाम से प्रकट 
होता है कि इस सत के साननेवालों की, योगिक क्रियाओं में, आस्था है और उन्होंने 
अपने दशंनिक सिद्धांतों को योगाभ्यास-जनित अनुभव के बल पर प्रतिपादित किया है। 
योगाचार के प्रत॒तक हैं असंग और वसुत्ंधु | शुरू की कही हुई चार भावनाओं-- 
(१) सत्र क्षणिक हैं, (२) सत्र दःख हैं, (३) सत्र स्वलक्षण हैं, और (४) सब्र शुन्य हैं-.. 
के साथ-साथ वाह्म अ्रध में शून्वत्र को भी अज्ञीकार किया ओर अन्तर में (बुद्धि में ) जो 
अथ है उसको शून्य किस ग्रकार कहा जा सकता है--ऐसी शह्लां मी उठाई है। 


१. द्रष्व्य--उलदेव उपाध्याय-कृत बोद्ध-दर्शन-मीमांसा? पुष्ठ २९२४-३५ 





१६० विश्वधमं-दर्शे न 


उद्धव ज्ञान-रप वस्तु को तो मानना ही चाहिए, नहीं तो जगत्‌ में अनन्येर हो जायगा | 
इसलिए यह सिद्धन्त हुआ कि ज्ञान से श्रलग कोई चीज नहीं है | 

चित्त, मन, बुद्धि आदि आप-ही-आप प्रकाश को प्राप्त होते हैं। न कोई बुद्धि का 
प्रकाश करनेवाला है, न बुद्धि से कोई बर्तु प्रकाश्य ही है। यदि कहा जाय कि ग्राह्म, 
आहक, ग्रहण--्रर्थात्‌ ज्षेब, ज्ञापक ओर जश्ञान--इन तीन वस्तुओं का भेद स्पष्ट है, फिर 
केसे कहा जाय कि भेद नहीं है, तो इसका उत्तर है कि भेद केवल भ्रम है--एक ही वस्तु 
को तीन रूप में समझना है, जेसे कभो नेत्र को दबाकर चन्द्रमा को देखें तो चन्द्रहय 
मालूम पढ़ता है, पर दो चन्द्रमा का ज्ञान भ्रम है -वास्तव में एक का ज्ञान ही ज्ञान-है | 

जब्र ्णिक, दुख, स्वलक्षण, शून्य--इन चार प्रकार की भावनाओं का हम अभ्यास 
करेंगे तब धीरे-धीरे मोक्ष के प्रतिबन्धक अनेक प्रकार के विषयों का' स्वरूप नष्ट हो जायगा 
ओर विशुद्ध ज्ञान का उदय होगा--यही मोक्ष कहा जाता है। यह शुद्ध ज्ञान नित्य 
नहीं है, चणिक है। योगाचारवाले बौद्ध बुद्ध के उपदेश की चारों भावनाएँ मानते हैं, 
उनके शुन्यवाद को भी मानते हैं; परन्तु स्वयं शंका उठाते हैं श्रौर अन्तःपदार्थ--ज्ञान--को 
शुन्य नहीं मानते | माध्यमिक बौद्धों ने शून्य की प्राप्ति को मुक्ति माना है| योगाचारी बोदों 
ने शुद्ध विज्ञान के उदय को मुक्ति माना है। उन्होंने श्ड भी उठाई और अपने गुरु के 
उपदेश को आचरण में भी अहण किया, इसलिए वें योगाचारी कहे जाते हैं।* 

(ग) सोत्रांतिक दर्शन के संस्थापक “कुमारलात” थे जिनका समय ईसवी शती 
द्वितीय प्रतीत होता है। इस प्रकार ये नागाजु न के समकालीन थे | 

सौत्रांतिक के कथनानुसार योगाचार का यह कथन कि बाहर की वस्तुएं सब-की-सब 
श्न्य हैं, असक्भत है; क्योंकि अन्तवंस्तु ज्ञान माना गया हू उसका शुद्ध आकार अहम 
अहम? यह शान है। यह और मैं, इन दोनों ज्ञानों में मारी मेद है। “यह? का ज्ञान 
पदार्थों में नहीं होता । सुपुप्ति में यह! का ज्ञान कभी नहीं होता । “अहम! का ज्ञान तो 
सब अवस्थाओं में है | सुषुप्ति में अहम? ही शान होता है । 


“(हृदम! और अहम” की एकता मानने में अन्योन्याश्रय दोष भी आता है। दोनों की 
एकता अप्रसिद्ध है। “ज्ञान के आकार से ही हम शेय वस्तु का अनुमान करते हैं। पुष्टि 
से भोजन, भाषा से देश और गद्गद वाणी से स्नेह का अनुभव किया जाता है। इसी 
तरह, ज्ञान के आकार से बाहरी शेय वस्तुओं की सत्ता का अचुमान किया जाता है । 

ज्ञान-सन्तान ही आत्मा है, जो क्षणिक है ओर वृक्ष की तरह ऊपर-नीचे सम-विस्तार- 
वाला है। उस वृक्ष के पाँच स्कन्व हैं। प्रत्येक स्कन्च से शाखाएँ-प्रशाखाएं भी 
निकली हैं। रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार--ये ही पाँच स्कन्ध हैं।.. 

(क) जो निरूपित हो या जिसका निरूपण किया जाय, वह रूप है। शब्द, स्पश, 
रूप, रस, गन्ध निरूपित हैं और ये श्ोत्र, क, चक्षु, ससना और प्राण से निरूपित किये 
- जाते हैं| इस प्रकार रूप-स्कन्ध में पाँचों शानेन्द्रियाँ और उनके पाँचों विषय आा गये | 
(ख) आलय-विज्ञान और प्रवुत्ति-विज्ञान दोनों मिलकर 'विज्ञान-स्कल्घ? हुश्ना | 


१, बौद्ध-दर्शन-मीमांस।--पृष्ठ २५३ --श्द् 
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(ग) रूप-स्कन्ध और विज्ञान से उत्पन्न सुख-्द 'खादि-प्रत्यव के प्रवाह को बिदना- 
स्कन्धः कहते हैं | है 

(घ) वेदना-स्कन्ध और रूप-स्कन्ध से उपजे राग, हू पे, काम ञ्रादि कलेश, मद-मान 
इत्यादि उपक्लेश तथा धर्म और अधर्म 'संस्कार-स्कन्ध! कहलाते हैं । 

(च) नाम का प्रपञ्च (विस्तार) 'संज्ञा-स्कन्ध! कहलाता है । 

भीतर और बाहर फैली हुई इन शाखाश्रों से सशोमित ज्ञान-रूपबबुक्ष आत्मा है। यही 
सम्पूर्ण दःख का स्थान और टुःख का साधन है। इसी भावना को दृढ़ करके उसके निरोध 
का उपाय करे। यह उपाय तत््व-ज्ञान से ही साध्य है। तत्त्व-श्ञान के चार उपाय--दुःख, 
आयतन, समुदाय और मार्गं--हैं | यह समुदाय दुःख का साधन है। सभी क्षणिक हैं । 
ऐसी स्थिर भावना मार्ग है। ऐसे उत्तम तत्त्वशञानी को मोज्ञ होता है। यह तत्व-ज्ञान सब 
क्षणिक दुःख, स्वत्वक्ञण ओर शून्य. की भावनाओं के दृढ़ हो जाने से होता है। सुत्तपिटक 
के 'सूत्रान्तः ही, बुद्ध के वास्तविक उपदेश होने के कारण, पूर्णतया मान्य है। इसीलिए 
यह मत 'सोत्रान्तिकः के नाम से विख्यात हे। यह बाह्य जगत्‌ की सत्ता अनुमान के आधार 
पर मानता है ।१ 

(छ) विज्ञानवाद मत के प्रतिपादन करनेवालों में दिल नाग ओर धर्मकीति मुख्य हैं | 
दिड नाग ने “प्रसाश-समुच्चयः-नासक अन्थ लिखा और घर्मकीति ने “न्याय-बिन्दु! तथा 
प्रमाण-वातिक! | / 

माध्यमिक ने सत्र पदार्थों को सत्य तथा बाह्य पदार्थों को शुन्य माना है | 

सोचान्तिक ने बौद्ध तथा वाह्य--दोनों पदार्थों को सत्य साना है। 
प्रत्यक्ष प्रमाणों से प्रमाणित किया है। 
सिद्ध किया है | 


बौद्ध पदार्थो' को 
बाह्य पदार्थो' की सत्ता को अनुमान-प्रमाण से 


वेभाषिक ने बाह्य पदार्थों को प्रत्यक्ष सिद्ध माना; क्‍योंकि बाह्य विषय जिनका इन्द्रिय 
और अर्थ-सम्बन्ध से ज्ञान होता है, प्रत्यक्ष हैं। प्रत्यज्ञ शब्द का श्र्थ भी है--इन्द्रियजन्य 
प्र्यभिमान। प्रत्यक्ष-सिद्ध वस्तु में अनुमान की जरूरत नहीं है और प्रत्यज्ञ को अनुमान्य 
कहना ही अनुभव के विपरीत है । इसलिए, जहाँ इन्द्रिय और उसके विषय के सम्बन्ध में 
ज्ञान होता है, वहाँ बाह्य वस्तुश्रो का ज्ञान प्रत्यक्ष है । 

कनिष्क के द्वारा प्रतिष्ठित चत॒र्थ वौद्धसमिति ने आचार्य पाश्व॑ की अध्यक्षता में बौद्ध 
ग्रन्थों के ऊपर महान भाष्य अन्ध तेयार किया, जिसे (विभाषा? या विशाल भाष्यः कहते हैं 
ओर इसी की मान्यता स्वीकार करने के कारण वह मत 'चैमाषिकः कहलाता है। इसमे 
जगत्‌ के पदार्थों तथा धर्मो' का विशिष्ट वर्गीकरण किया है, जो इसके गम्भीर मनोतैज्ञानिक 
अनुशीलन का परिणत फल माना जाता है [९ 


सा लक की लक डबल कक न 


उिक-+>मनकक, 








द्रप्व्य--उपाध्या व--बीद्ध-दर्शन-मीमांसा? (प्र० २५३- श्ष््) 
द्रएव्य--उपाध्याय---बैद्ध-दर्शन-मीमांसाः (० २१७-२४२) 


ब््‌० द०--२ ९१ 


आठवाँ परिच्छेद 
आस्तिक-दशेन 


(१) बेशेषिक-द्शेन--इसके रचयिता कणाद ऋषि का यह मत है कि जबतक 
धर्म नहीं होगा तबतक अन्तःकरण शुद्ध नहीं होगा । अशुद्ध अ्रन्तःकरण में विद्या का 
प्रकाश नहीं होता । इसलिए अ्रन्तःकरण का शुद्ध होना आवश्यक है। अन्त;करण की 
शुद्धि धर्म से ही हो सकती है। अतः घामिक होना आवश्यक है | 

चावांक से लेकर बौद्ध तक, संधात से अतिरिक्त आत्मा को नहीं माना है। जन-दर्शन 
ने माना तो मध्यम परिणामवाला विक्रारी ओर अनित्य आत्मा को ही माना है--इसने 
केवल अर्हत्‌ को नित्य मुक्त माना है--इसके सिवा शेष जीवों को बद्ध माना है। महषि 
कणाद ने जीवात्मा ओर ईश्वर दोनों को म.ना है ओर नित्य माना है | 

वेशेषिक के मत में आत्मा से आत्मा- ओर परमात्मा दोनों का बोध होता है। आत्मा 
या जीवात्मा व्यक्तिगत होता है। नित्य शान, नित्य इच्छा और नित्य संकल्पवाला, सर्व॑- 
सष्टि को चलानेवाला, परमात्मा जीवात्सा से मिन्न है--श्रर्थात्‌ परमात्म-जीवात्म-सेद से 
आत्मा दो प्रकार की है। परमात्मा एक है ओर जीवात्मा अनेक | 

परमाणुओ्रों का संयोग सृष्टि के आदि में केसे होता है ! ईश्वर की इच्छा या प्रेरणा 
से परमाणुओं में गति का ज्लोभ उत्तन्न होता है और वे परस्पर मिलकर सृष्टि की योजना 
करने लगते हैं | इस दर्शन में परमाणुश्रों का वर्णन बड़ी ही सुन्दरता के साथ किया गया 
है | परमाणशुवाद ही इस दर्शन का मुख्य विषय है| अन्य विषयों का वर्शन गोण है | 

ः अ्रप्राप्त वस्तुओं की प्राप्ति संयोग है। संयोग एक के कम से या दो के कर्मों के संयोग 
' से भी होता है। दो मल्‍्ल दौड़कर लड़ने के लिए जहाँ आपस में मिलते हैं वहाँ दोनों का 
संयोग हुआ | | 

बुद्धि दो प्रकार की है--एक संशय और दूसरी निश्चय | अनिश्चयज्ञान का नाम संशय 
है | साधारण धर्म के देखने से और विशेष घर्म का ज्ञान न होने से संशय होता है 

वैशेबिक सिद्धान्त माननेवालों को चार प्रमाण मान्य ह--प्रत्यक्ष, अनुमान, स्थ्टति 
आर आर्पक्ञान | 
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कणाद ने उद्द श्य-लक्षण, परीक्षा शोर उद्द श्य-विशेप-विभांग से पंदा्थों' का वर्णन 
करते हुए अ्रधिकारियों के लिए आत्मा अमात्मा का विवेक अच्छी तरह से कराया है'। 
इस दर्शन को अच्छी तरह जानने से इन्द्रिय, मन आदि अनात्म-बस्तुश्ों में आत्मा का 
भम कभी नहीं होगा । 'तदचनादाम्नायस्थः ईश्वर के वचन से वेद में प्रामाण्य है। 
इस सूत्र की समाप्ति में कणाद ने इस बात के ऊपर अधिक जोर दिया है कि कर्म-फल 
देनेवाले परमात्मा को ग्वश्य मानना चाहिए | परमात्मा के बिना प्रथ्वी थ्रादि की सुष्टि 
नहीं हो सकती | इसका कर्त्ता श्रवश्य कोई है; क्योंकि कर्ता के विना कार्य नहीं देखा 
गया है। जो इसका कर्त्ता है वही ईश्वर है | इस अनुमान से ईश्वर भी सिद्ध होता है। 
वशेपिक दर्शन में दस अध्याय हैं जिनमें से प्रत्येक में दो आंहिक हैं। अन्तिम तौंन 
अध्यायों में, न्याय-दर्शन की भाँति, प्रमाण, कारणता झरादि का विचार है। व्यवहार 
शाख के प्रश्नों का छठे अध्याय में विचार किया गया है | चौथे अध्याय में परमाणुवाद 
के वर्णन है। शेष अध्यायों में द्रव्यादि पदार्थों का विवेचन है। अ्रन्यान्य दर्शनों के 
अ्पेज्ञा कशाद की प्रवृत्ति जड़ पदार्थों के शानानुशीलन में ही विशेष दिखाई देती है। - 
यद्रपि वेशेषिक में सचेतन-अचेतन ग्रादि नाना प्रकार के पदार्थों का ही विषय अधिक 
आया है तथापि धर्म-नेरूपण और मुक्ति-लाधन का उपाय निर्धारित करना ही इस दर्शन 
॥ प्रधान उद्दे श्य हैः। इसके मत से शरीर और मन का विच्छेद ही मोज्ञ है। कणाद ने 
ही है--आत्मकर्मसु मोज्ञो व्याख्यातः/ ञ्र्थात्‌ आत्मकर्म समाप्त होने परं ही 
मुक्ति . होती है | ., अवण, मनन, निदिध्यासन, आसन, प्राणायाम. आदि 
“पन्न होने पर तत्ज्ञान.उलन्न होता है। तब राग-द्वं प नष्ट हो जाते हैं | धर्माधर्म- की 
: भवृत्तियाँ जब नष्ट हो जाती हैं तब पुनर्जन्म नहीं होता--कोई दःख भी नहीं रहता-।. इस 
“रह आल्यन्तिक दःख का विनाश. ही मोक्ष है | लि # १ 
है) न्यायदशैत्त--इसके प्रबत्त'क गौतम ऋषि मिथिला-निवासी कहे जाते :हूँ-। 
ने न्यायसूत्र अबतक प्रसिद्ध हैं। इनका न्याय केवल प्रमाण, तक आदि--निम्नुस् 


रच कः हे हर | 
५८ रनेवाला शास्त्र नहीं है, बल्कि आत्मा, इन्द्रिय, पुनर्ज॑न्म, द/ख, अ्पवर्ग आदि 
विशिष्ट प्रभेयों का विचार करनेवाला भी-है। इन्होंने सोलह प्रदार्थों. का विचार... किया 


0) जाण, (२) प्रमेय, (६) संशय, (४) प्रयोजन, (५) दुष्टान्त, (६) सिद्धान्त, 
हब तक, (६) निर्णय, (१०) बाद, (११ ) जल्प, (१२) वितरडा[, 
(१३) देलवाभास, (१४) छल, (१५) जाति, और (१६) निग्नह-स्थान | .इन विषयों पर 
गे किसी मध्यस्थ के सामने, वादि-प्रतिवादि-कथोपकथन के रूप में, कराया गया है:। 
कि विषय में विवाद उपस्थित होने पर पहते इसका निर्णय आवश्यक होता. है कि 
दा के कौन प्रमाण माने जायें । इसके उपरान्त विवाद का विषय अर्थात्‌ म्रमेय का 
भर होता है। विप्रय पूचित हो जाने पर मध्यस्थ के चित्त में सन्देह होता- हैं. कि 
को ३०७ वज्प क्या है। सन्देह के उपरान्त मध्यस्थ के चित्त मे यह ः विचार - हो । 
दुष्टान्त दि * इस विषय के विचारों से क्या प्रयोजन है। वादी संदिग्ध विपय पर अपना 
बल पजाकर बतलाता है, वही दुष्टान्त पदार्थ है। जिस पक्ष को वादी पुष् करके 
' हैं वह उसका सिद्धान्त हुआ | वादी का पक्ष सूचित होने पर साधना की जो-जो 
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युक्तियाँ कही गई हैं, प्रतिवादी उनके खण्डन में प्रवृत्त होता है। अपनी युक्तियों को 
खण्डित देख वादी फिर से ओर युक्तियाँ देता है, जिनसे प्रतिवादी की युक्तियों का उत्तर 
हो जाता है। यही तक कहा गया है। तक द्वारा वादी जो अपना पक्ष स्थिर करता 
है वही निर्णय हैे। प्रतिवादी के इतने से सन्तुए न होने पर दोनों पक्ष द्वारा पंच- 
अवयव-युक्त युक्तियों का कथन धाद! कहा गया है। स्थिर सत्य-पक्त को न मानकर 
यदि प्रतिवादी, जीत की इच्छा से, अपनी चतुराई के बल पर, व्यर्थ उत्तर-प्रत्युत्तर करता 
चला जाता है तो वह 'जल्प”? कहा जाता है। इस प्रकार प्रतिवादी कुछ काल तक 
तो कुछ अ्रच्छी युक्तियाँ देता जायगा, फिर ऊय्पर्टाँग बकने लगेगा--इसको “वित्तर्डा? 
कहते हैं। इस वितण्डा में जितने हेतु दिये जायँंगे वे ठीक न होंगे--.हेत्वा भास? मात्र 
होंगे। इन हेतुओं ओर युक्तियों के अतिरिक्त, जान-बरूककर वादी को घबराहट या चक्कर 
में डालने के लिए, उसके वाक्यों का ऊटपरटाँग अर्थ करके, यदि वादी गड़बड़ करना 
चाहता है, तो वह छल” कहलाता है। यदि व्यक्ति निरपेक्ष-सा धर्म-बंधर्स आदि के 
सहारे अपना पक्ष स्थापित करने लगता है, तो वह “जाति? में ञ्रा जाता है। इस प्रकार 
होते-होते जब शख््रा्थ में यह अवस्था आ जाती है कि अब प्रतिवादी को रोककर 
शासत्रार्थ बन्द किया जाय, तत्र वह निग्रह-स्थान कहा जाता है। 

प्रसाण-सीमांसा--न्याय का मुख्य विषय है प्रमाण। गोतम ने चार प्रमाण 
मानें हैं--..(क) प्रत्यक्ष, (ख) अनुमान, (ग) उपसान, (घ) शब्द | 
.... (क) आत्मा, मन, इन्द्रिय तथा पदाथ के संयोग से जो ज्ञान का कारण वा प्रमाण है 
वही प्रत्यक्ष)! है। प्रत्यज्ञ ज्ञान त्व होता है जब्र आत्मा का मन से, मन का इन्द्रिय 
से, इन्द्रिय का अर्थ या विषय से संयोग होता है। प्रत्यक्ष अनुभव इसी तरह होता है| 
जब हमारा सन कहीं वूसरी जगह होता है तब हम, आँखें खुली रहने पर भी, नहीं देखते 
ओर कान होते हुए भी नहीं सुनते | वास्तव में एक समय एक ही ज्ञान हो सकता है| 
हम- एक ही पतन में देखते, सुनते ओर अनेक काये करते हैं--यह प्रतीति मन कौ 
तेजी के कारण होती है। 

(ख) वस्ठु के साथ इच्द्रिय-संयोग होने से जो उसका ज्ञान होता है वह अनुभव है । 
'मैयायिकों का कार्य है दूसरे के मन में ज्ञान उत्पन्न करना । इसीसे अनुमान के पाँच खण्ड 
कहते हैं जो अवयव? कहे जाते हैं । 

(१) प्रतिज्ञा--अवु॒सान से जो बात सिद्ध होती है उसका वर्णन वाक्य द्वारा होता 
है | जेंसे--यहाँ पर आग है? | 

(२) हेतु -जिस लक्षण से बात प्रमाणिव हो जाय । जेसे आग है; क्योंकि छुआ हैं। 

(३) उदाहरण--सिद्ध की जानेवाली वस्त॒, बतलाये डुण चिह् के साथ, जहाँ देखी 
गई है उसे बतलानेवाला वाक्य। जैसे--“जहाँ-जहाँ घुँआ रहता है वहाॉ-व्दां आग 
रहती हे । १..-जेंसें, रसोईघर | स 

(४) उपनय--जो वाक्य बतलाते हुए चिह्न का होना प्रकद करे। जेसे--/य 
पर घुँआ है।?” | 
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(४) निगमन--सिद्ध की जाननेवाली वात सिद्ध हो गई | 'इसलिए यहाँ पर आग है |? 
साधारणत; इन पाँच अवयवों से युक्त वाक्य को न्याय? कहते हैं । 


(ग) तीसरा प्रमाण 'उपमान' है--अ्रर्थात्‌ किसी जानी हुई वस्तु के सादुश्य से न 
जानी हुई वस्तु का ज्ञान जिस प्रमाण से होता है वही उपमान है। जेंसे नीलगाय गाय 
के सदश होती है. यह किसी के मेँ ह से सुनकर जब हम जंगल में नीलगाय देखते हैं, तो 
हमें ज्ञान होता हैं कि यह नीलगाय हैं । 


(घ) चौथा प्रमाण है 'शब्द! | सूत्र में लिखा है कि आत्त पुरुष का वाक्य--शब्द--- 
प्रमाण है | भाष्यकार ने आप्त पुरुष का लक्षण यह बतलाया है कि जो साज्षात्‌ कृत- धर्म 
हो अर्थात्‌ जैसे देखा-सुना ओर अनुभव किया हो ठीक-ठीक वेसा ही कहनेवाला हो, वही 
आस? है। गौतम ने आप्तोपदेश के दो भेद किये हैं--दुष्टाथ ओर अद॒ष्टार्थ । प्रत्यक्ष जानी 
हुई बातों को बतानेवाला दुष्टशाथ है और केवल अनुमान से जानी हुई बातों को 
बतलानेवाला अद॒ष्टाथ कहलाता है | 


गौतम ने अपने सूत्रों में उन्हीं बातों पर विचार किया है जिनके ज्ञान से अपवर्ग या 
मोज्नषु की प्राप्ति हो। . 


घरीर, इन्द्रिय और मन से आत्मा के प्रथक होने के हेतु गीतस ने दिये हैं | वेदान्तियों 
के सदश वे एक ही आत्मा नहीं मानते, अनेक मानते हैं। नेयायिक आत्मा, कर्ता 
भोक्ता आदि मानते हैं। संसार को रचनेवाली आत्मा ही ईश्वर है। “न्याय-मश्लरी? वे 
अनुसार दुःख, दूं घ तथा संस्कार को छोड़ और सब आत्मा के गुण ईश्वर में हैं | 

वशेषिक के समान न्याय भी परमाणुवादी है अर्थात्‌ वह परमाणुश्रों के योग से सृष्टि 
मानता है। प्रभेयों के सम्बन्ध में न्‍्याय ओर वेशेषिक की बात प्रायः एक ही है। वात्स्या- 
यन ने भी भाष्य में यहाँ तक कहा है कि जिन बातों को विस्तारभय से गोतम ने सूत्रों में 
नहीं कह्य है उन्हें वशेषिक से अहण करना चाहिए | अ्रतणव, दशवीं शताब्दी के बाद 
न्याय ओर वेशेषिक को एक साथ मिलाकर, अंध लिखे जाने लगे | * इसी कारण वेशेषिक 
का उत्तर-कालीन साहित्य न्याय से भिन्न नहीं है। “तक॑-संग्रह? को वेशेषिक और न्याय 
दोनों का ही ग्रन्थ कह सकते हैं | 

न्वाय-वशेपिक के दाशंनिक सिद्धान्त मनुष्यों की सामान्य बुद्धि के अनुकूल हैं। जड़ 
ओर चेतन का स्पष्ट भेद तात्त्विक मान लिया गया है। पदार्थों में जबरदस्ती एकता 
लाने की कोशिश नहीं की गई है। एथ्बी, जल आदि भूतों को सव॑था भिन्न मान लिया 
गया है। पचास वर्ष पहले युरोप के वेज्ञानिक, तत्त्वों में, आन्तरिक भेद मानते थे | 
परन्तु अत्र सत्न तत्तों को विद्युत्पर्माणुश्रों में विश्लेषणीय माना जाता है। आत्मा 
को शरीर, इन्द्रियों आदि से भिन्न सिद्ध करने के लिए न्याय ने प्रवल् युक्तियाँ दी हैं। इन 
युक्तियाँ का प्रयोग सभी आस्तिक विचारकों ने किया है। परमात्मा को सिद्ध करने के 
लिए न्याय-द्शन में अति सरल तक अपनाये गये हैँ) ईश्वर की सिद्धि के लिए तो 


न्याय को युक्तियाँ प्रसिद्-द्वी हैं। भारत में किसी दसरे दाशंनिक मत ने ईश्वर को सिद्ध 
करने की इतनी कोशिश नहीं की | 


आस्तिक-दशन १६७ 


पक्ृति और पुरुष दोनों को सांख्य ने अनादि माना है। इस शास्त्र को कपिल ने 
छः अध्यायों में कहा है। कुल मिलाकर इसमें पाँच सो चौबीस सूत्र हैं। पहले अध्याय 
में विषय का विवेचन है। दूसरे में यह वर्णन किया गया है कि-प्रकृति अपना काम 
किस प्रकार करती है। तीसरे में विषय से वेराग्य और चोयथे में विरक्त पुरुषों की वणित 
आख्यायिका है। पश्चम में पर-पक्ष का विनिणय और छठे में सब अ्रर्थों का संक्षेप में संग्रह 
दिखाया गया है। आत्मा के मनन के विषय में मन्द या कनिष्ठ श्रघिकारियों के लिए 
वैशेषिक और न्याय है। मध्यम अधिकारियों के लिए सांख्य ओर उत्तम अ्रधिकारियों 
के लिए वेदान्त दर्शन है | 


वेशेषिक ओर न्याय ने देहेन्द्रिय की सत्र अनात्म चीजों से आत्ममाव को हृठाकर 
इससे मिन्न आत्मा में (जो नित्य एवं विभु है उसमें ) जिश्ञासुओं की बुद्धि को स्थिर किया 
है। सांख्य ने निलेंप पुछथ का उपदेश किया है | 


बौद्ध कहते हैं कि असत्‌ से सत्‌ होता है। नेयायिक कहते हैं, सत्‌ से असत्‌ होता 
है। किन्तु सत्‌ से सत होता है, यह सांख्य कहता है। अ्रसत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति तो 
हो नहीं सकती, ऐसा सांख्य का विचार है | 


सुख-दःख-मोहमय संसार का कारण भी सुख-दःख-मोहमय होना चाहिए। यह 
कार्य-रूप जगत्‌ सुख-दुःख-मोहात्मक कारणवाला है। सोने का अलंकार सोने से युक्त 
है तो सोना उसका कारण है। इस अनुमान से भी त्रिगुणमयी “प्रकृति! जगत का 
कारण सिद्ध होती हे | 


पुरुष की बहुलता 


शन्तःकरणु-युक्त पुरुष एक नहीं; किन्तु अनेक हैं, नहीं तो एक के मरने से सब मर 
जाते--एक के परिडत होने से सब परिडत होते; किन्तु ऐसा होता नहीं। अतएव 
श्रन्त:करण-विशिष्ट पुरुष नाना हैं। वह पुरुष निमुण होने के कारण संसार में है, 
तो भी जल में कमल-दल के समान निलिप्त है । संसार भोग्य है, पुरुष चेतन भोक्ता है । 
वही आआत्म। हैं। प्रकृति कर्जो हे। प्रकृति और पुरुष का अन्य-पंगु-न्याय से सम्बन्ध 
है। जेसे कोई अन्धा चलने में समर्थ होने पर भी मार्ग दिखलाने के लिए नेत्रवाले 
पंगु को कन्वे पर बैठा लेता है ओर पंगु देखने में समर्थ हे, तो भी चलने में असमर्थ 
होकर किसी ह्ृष्ट-पुष्ट पुर का आश्रय लेता हे, वैसे ही अचेतन “प्रकृति? “पुरुष” को श्राश्रय 
बनाती है। उलत्ति-धर्म-रहित पुरुष अपने भोग के लिए प्रकृति का आश्रय लेता है। 


दुखमय-संसार में निमग्न एद्ये संसार के सुख-दुःख को अपने में मानता हथा 
कभी पुण्य-परिपाक से, सदगुरु के उपदेश से--श्राध्यात्मिक, आधिदेविक और आधि- 
भीतिक -तीन दुःखों के नाश की प्रार्थना करता है | उस प्रार्थना को निवृत्त होकर प्रकृति 
हो सफल करती हैं । जत्र पुठप मोगना नहीं चाहता, प्रकृति आप निवृत्त हो जाती है और 
जिनकी वासनाएँ सर्वंधा नष्ठ हो गई हैं उनके प्रति प्रवृत्ति नहीं करती है | 


से 

अलग आनना के झ गरण देनों 

रएप-विषयक घः 

अधिक उन्नत हे भ्प तबात्मा ३: 

आरोपित फेर जाते: परन्तु उसे चेतन्य के कक 

(४ख आदि को दि के गुण बत / दिया। ॥ 
में, न्याय- वेशेषिक । आत्या या. जब की सुक्ति सम्भव सा नहीं दे 
विकेछी उस हैं, तो उन का छूटना पुरुष आननन्‍्द्यय मान: 

सांख्य ते स्ि वा कि बह अपनी दर्णा निके व्याख्य 

करने %) जरा भी चेष्ट। नह करता | 


से णोक-बुद्धि- को खुश 
पख्य ने भक्ति के 
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सांख्य की अनेक धाराएँ थीं। : श्रीबलदेव उपाध्याय: की सम्मति है कि. प्राचीन 
सांख्य 'ईश्व्‌ रवादी था। वेदान्त से उसमें वि शेष पार्थक्य न था; किन्तु नवीन सांख्य 
नितान्त निरीश्वरवादी है। प्रकृति-पुरुष की कल्मना से विश्व की पहेली समकका इज 
सकती है। अतः अनावश्यक होने से ईश्वर की सत्ता सांख्य को मान्य नहीं हैं । बीद्धों 
के ऊपर सांख्य का बड़ा प्रभाव पड़ा है | गौतस बुद्ध के मौलिक सिद्धांत सांख्य से ही लिये 
गये हैं, यह निर्विवाद सिद्ध है | दुःख की सत्ता पर अनास्था तथा जगत्‌ की परिणाम-शीलता 
( परिणाम-नित्यता ) के सिद्धान्त को बुद्ध ने सांख्य-दशन से अहण किया | सांख्यकों को 
सबसे विलज्ञण वात यह है कि वे अहिंसावादी ये | जेन तथा बौद्ध लोगों ने यह सिद्धान्त 
सांख्यकों से ही सीखा तथा ग्रहण किया ।? ' । । 
( ४) योगदर्शेन-योग की धारणा बहुत प्राचीन है। अ्रथववेद में इस बात का 
विश्वास प्रकट किया गया है कि योग-द्वारा अलोकिक शक्तियाँ प्राप्त की जा सकती हैँ | कठ, 
तौतिरीय और मैत्रायणी उपनिषदों में 'योग? का प्रारिभाषिक शअ्र्थ में प्रयोग हुआ है। पत- 
अलि के योगदर्शन में बिखरे हुए योग-सम्बन्धी विचारों का वेज्ञानिक ढंग से संग्रह कर 
दिया गया है। योगजसूत्रों की शैली बड़ी गम्भीर है। शब्दों का चुनाव सुन्दर है। 
.. पतञ्जलि ने इस दर्शन की रचना की, इसलिए इसंका नाम पातञ्जलद्शन पड़ा | 
पतञ्ञलि ने भी कपिल के सम्मान ही पच्चीस मूल तत्त्व स्वीकार किये हैं | विशेषता यही 
है कि महर्षि पतञ्ञलि ने ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार करते हुए मनुष्यों के परित्राण के लिए 
योगशा सत्र का प्रवर्तन किया है। इसलिए पातञ्ञल-दर्शन ईश्वरवादी और कपिल-दर्शन' 
निरीश्वरवादी कहलाता है| पतजञ्ञलि ने ईश्वर-समेत छुब्बीस तत्त्व माने हैं। उनका कथन 
है कि ईश्वर अपनी इच्छा से शरीर-घांरण और जगत्‌-निर्माण करता है। पतजञ्जलि के 
मत से भी तच्बन्ञान द्वारा ही मुक्ति होती है। इसलिए उन्होंने अध्यंगयोग के द्वारा 
त्त्वश्ञान प्राप्त करने का मार्ग बतलाया है| ा 
पतञ्लछि का योगदर्शन समाधि, साधन, विभूति और कैवल्य--इन चार पांदों या 
भागों में विमक्त है | | का 
१, समाधिपाद में योग का उद्देश्य ओर लक्षण बतलाया गया है । 
२.. साधनपाद में क्लेश, कर्म-विपाक और कर्म-फल आदि का विवेचन है। 
३. विभूतिपाद में बतलाया गया है कि योग के अज्ञ क्या हैं। इसका परिणाम क्या 
होता है और उनके द्वारा किस प्रकार अखिमा-महिमा आदि सिद्धियों की प्राति होती है | 
४. केवल्यपाद में मोक्ष का विवेचन किया गया है | क्‍ 
संच्षेप में योगदर्शन का मत है कि मनुष्य को अविद्या, अस्मिता, राग, दोष, और 
अभिनिवेश--ये पाँच प्रकार के क्तेश सताते हैँ। उसे कर्म के फलों के अनुसार जन्म लेकर 
आयु व्यतीत करनी पड़ती है तथा भोग भोगना पड़ता है। पतजञ्ञलि ने इनसे बचने 
ओर मोक्ष प्राप्त करने का उपाय योग वतलाया है और कहा है कि क्रमशः योग के अद्ञों 
का साधन करते हुए मनुष्य सिद्ध हो जाता है और अन्त में मोज्ञ प्राप्त करता है| योगी 
संसार को दःखमय और देव मानते हैं | ' 
१. बलदेव उपाध्याय--भारतीय दर्शन? ( चतुर्थ संस्करण ) प्र० ३१२-३ १३ 
विश्व ० २२ 


दस ९ है। लिंग-शरीर का नाश 
होता है। ५ में, अधर्स, 0 अशान, बैराग्य, करत > कहलाते हैं। इस 
_र किसी जन्‍म में य हुई व नहीं जाती, अच्छे-बुरे अबत्नों कं 
दूसरे जन्म में पक्ष उन कण है। के साथ जाता है। 
१. रेखिए-..बोगोपलियद | 
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सांख्य और योग में आत्मा तथा परसात्मा दोनों के लिए पुरुष” का प्रयोग होता है। 
आत्मा देहरूपी पुरी में रहने के कारण “पुरुषः कहलाता है। परमात्मा विश्व-ब्रह्माएड- 
रूपी पुरी में रहने से “पुरुष” कहलाता है। दोनों का साधरम्य चेतना है | 

ऋषियों की अन्तदष्टि में योग ही प्रवान कारण माना जाता है। योग 
भारतीयों की विशिष्ट सम्पत्ति है जिसकी इन्होंने वेशानिक दृष्टि से अ्रनुशीलन कर उन्नति 
की। मोदेज्लो-दढ़ो की खुदाई में योगासन में अनेकों बैठी मूर्तियाँ उपलब्ध हुई हैं और 
इससे ज्ञात होता है कि योग की प्रक्रिया बहुत प्राचीन है | 

योग के प्रकार भी अनेक हैं। तन्त्रयोग की पद्धति विलक्षण है। नाथपन्थी सिद्धों 
ने हृठयोग का खूब अनुशीलन किया था। गोरखनाथ के नाथ-सम्प्रदाय में योग का 
इतना आदर है कि इस सम्प्रदाय को ही योग नाम से पुकारते हैं। ' 

(४ ) पूर्वमीमांसा-द्शुन--जहाँ अन्य दर्शन श्रुति से कुछ संकेत लेकर ही 
संतुष्ट हो गये, वहाँ पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा ( वेदान्त ) के लेखकों ने अपने सम्पूर्ण 
सिद्धान्तों को श्र ति से लेने का प्रयल किया। न्‍्याय-वशेषिक के साहित्य में श्रूति के उदाहरण 
शायद ही मिले | सांख्य भी श्रति की विशेष परवाह नहीं करता; परन्तु पू्ष ओर उत्तर- 
मीमांसा के विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता। यहाँ श्र॒ति से मतलब वेदों, ब्राह्मयों 
और उपनिषदों के समुदाय से है | जहाँ वेदान्त अपनी पुष्टि के लिए उपनिषद्‌ की शरण 
लेत। है वहाँ पूर्वमीमांसा ब्राह्मण-प्रन्थों पर निर्भर रहता है। ब्राह्मण- ( कर्म ) उपनिषद्‌ 
. (ज्ञान ) से पहले हुए, इसलिए इसका नाम पूर्व॑सीमांसा पड़ा। उपनिषदों का आश्रय 
लेने के कारण वेदान्त को उत्तरमीमांसा भी कहते हैं। 

पूर्वमीमांस का सबसे प्रामाणिक अन्य जेमिनि-तूत! है। इसके सूत्रों में वेदिक यक्ञ- 
विधानों की प्रक्रिया और महत्व का वर्णन है। यज्ञ-प्रतिपादक वाक्यों की व्याख्या किस 
प्रकार करनी चाहि--इसका निशय करना मीमांसा का काम है। 

मीमांसा-शासत्र के लगभग २७०० सूत्र हैं जो बारह अध्यायों में विभक्त हैं। दाशनिक 
सूत्र-मन्धों में मीमांसा का आकार,सबसे बड़ है | मीमांसा पर प्रभाकर! और 'क्रुमारिल”? के 
भाष्य प्रसिद्ध हैं। दोनों में मतभेद होने पर भी, कुछ महत्त्वपूर्ण बातों पर वे एकमत हैं | 

मीमांसक वेदों को अपौरुषेय और नित्य मानते हैं। उनका कथन है कि वेद गुरु- 

शिध्य-परम्परा द्वारा अनादिकाल से चले आते हैं। 

वेद का ओर विशेषकर यजुर्वेद का अधिकांश माग कर्मक्राश्ई और उपासनाकाणएड 
है। कमंकाएड कनि४ अधिकारी के लिए होता है, उपासना और कर्म सथ्यम के लिए एवं 
कृर्स, उपासना और ज्ञान,--तीनों उत्तम के लिए | उत्तम अधिकारी कर्म तथा उपासना--- 
दोनों को निष्कामभाव से करता है। ये दोनों ज्ञानी के लिए आवश्यक नहीं हैं तथापि 
लोक-संग्रह के लिए ज्ञानी भी कर्म करते हैं। 

पुरातनकाल मे कम का अर्थ याशिकक्म तक सीमित था। आज जो कर्म की 
परिभाषा है, वह भिन्न है। आधुनिक कर्म की परिभाषा लोक-सेवा-सूचक है। 

१. योग-विपय पर विस्तुत विवेचन पंचम खर३ में 
गया दे । 





“योगमत? के शअ्रन्तर्गत किया 
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ध्टी 


मीमांसाशास््र में यज्ञों के विधि-विधानों का विस्तृत विवेचन है। इस शास्त्र का 
सिद्धान्त विलज्षण है। इतकी गणना अ्रनीश्वरवादी दर्शनों में है। यह केवल वेदों या 
इसके शब्दों की नित्यता का प्रतियादन करता है। इसके अनुसार वेद-मंत्र ही देवता है। 
मीमांसकों का तक हे कि सत्र कर्म फलों के उद्दं श्य से ही किये जाते हैँ) फल की प्राप्ति 
कम द्वारा ही होती है | 
मीमांसकों ओर नयायिकों में बढ़ा भेद यह है कि मीमांसक शब्द को नित्य मानते हैं 
और नेयायिक अनित्य। मीमांसा वेद को स्वतःग्रमाण मानता है, किन्तु न्याय नहीं 
मानता | अतएव न्याय के इस मत को परतःग्रामाण्यवाद कहते हैं। 
सांखय ओर मीमांसा दोनों अनीश्वरवादी हैं; पर वेद को प्रमाण दोनों मानते हैं | 
भेद इतना ही है कि सांख्य प्रत्येक कल्प में वेद का नवीन प्रादर्भाव मानता है और 
सीमांसा-शास्त्र उसे नित्य मानता है | 
कर्मों के विभाग-मनुष्य के सारे कर्मों को मीमांसा ने तीन श्रेणियों में बाँठा है-- 
(१) काम्य (२) निषिद्ध और (३) नित्य। जो कर्म किसी इच्छा की पूर्ति के लिए, 
किसी मनःकामना की सिद्धि के लिए किये जाते हैं वे 'कोम्यकर्म! कहलाते हैं। जिन 
कर्मों के करने में वेद रोकता है वे निषिद्ध कम कहलाते हैं। नित्यकर्म वे हैं जिनका 
करना प्रत्येक व्याक्ति के लिए प्रतिदिन आवश्यक है, चाहे उसमें कोई कामना या 
अंभिप्राय हो या नहीं। नित्यकर्म मीमांसा के साव॑ भौम महात्रत हैं। त्रिकाल संध्या-वन्दन 
करना, वर्शाश्रमधर्म आदि नित्यकर्म में सम्मिलित हैं। नित्यकर्म का फल क्या मिलता 
है? इसका उत्तर यह है कि नित्यकर्म से अतीत ओर आगामी दोष नष्ट हो जाते हैं | 
2 भारत के सत्र दर्शनों का सिद्धान्त है कि कर्म-फपल की- आसक्ति से छुव्कारा प्राये 
विन मुक्ति नहीं हो सकती | मीमांसा। भी इस सिद्धान्त को मानता है। श्री सुरेश्वराचारय 
ने भी "नेष्कर्म-सिद्धि' (१। १०। ११) में कहा है कि काम्य ओर निषिद्ध कर्म का 
व्याग कर देने से मुक्ति लाभ होता है। काम्य कर्म का फल स्वगंप्राप्ति आदि है. जिससे 
मोत्मर्थी को बचना चाहिए। निल्य-नेमित्तिक कर्म का कोई खास फल नहीं है। चूंकि 
सिफ उससे दोष दूर होते हैं, इसलिए उसे करते रहना चाहिए | निषिद्ध कर्म से 
ग्रधोगति मिलती है। इसलिए उसे तो छोड़न। ही चांहिए। इस प्रकार जीवित रहकर 
प्ररब्ध कर्म का. भोग से ज्ञय कर देने से, मोज्न लाभ होता है। मुक्ति के लिए ज्ञान की 
आवश्यकता नहीं। अतएव मुक्ति क्षण तक भी नित्यकर्म को नहीं त्यागना चाहिए 
इसलिए मीमांसक संन्य|स-मार्ग का समर्थन नहीं करते । ज्ञान-निरपेक्ष कम से भी. मुक्ति 
मिल सकती है। यही नहीं, नित्यकर्म का त्यागना.हर दशा में दोषों में फेंसानेवालां 
है। यह मीमांसा का निश्चित विश्वास है । ह । 
आंच! र्य वादरायण ईश्वर को कर्मफमल का दाता मानते हैं; परन्तु जमिनि के अनुसार 
ज्ञ से ही तचत्‌ फल्लों की उपलब्धि होती है। पूर्वमीमांसा के अनुसार मनुष्य को 
अपने कर्म का फल स्त्रय॑ मिलता रहता है। कर्म का फल देनेवाला कोई ईश्वर नहीं 
है और न संसार का कोई व्यवस्थापक परमात्मा -ही है | 
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विरोधी वाक्‍्यों की एकवाक्यता दिखलाने के लिए. सीमांसा ने जिस पद्धति को खोज 
निकाला है वह बड़ी ही उपादेय है। जिस प्रकार पद्‌ का शान व्याकरस्‌ से होत है तथा 
प्रमाण का ज्ञान न्याय से होता है उसी प्रकार वाक्य का शान भीमांसा के ही सहारे होता 
है। मीमांसा के तालय-विषयक सिद्धान्तों का उपयोग धर्मशास्तरों में अर्थ-निर्णय के लिए 
आज भी किया जाता है | ० 

मीमांसा-दर्शन की साहित्य-सम्पत्ति बहुत विशाल है। प्रायः सत्रह सी वर्ष पूर्व शबर- 
स्वामी ने “द्वादश-लक्षुणी' मीमांसा पर विस्तुत तथा प्रामाणिक भाष्य लिखा था। 

मीमांसा के तीन आ्राचायों ने तीन सम्प्रदाय--(१) माइमत (२) गुरुमत ओर (३) 
गुणाक मत चलाये । इन तीनों में माह्म्मत ही मीमांसा का प्रचलित मत है। इसीलिए 
इसकी ग्रन्थ-सम्पत्ति अन्य मतों की अपेक्षा बहुत ही अ्रधिक है । 


(६) वेदान्तदशन--वेदान्त शब्द का वाच्यार्थ वेदों का अन्त श्रर्थात्‌ वेदों का 
ज्ञानकारड है। वेदान्त तथा उप॑ंनिषद्‌ एकाथक हैं। हे 

वेद वा ज्ञान का अन्त श्र्थात्‌ पर्यवसान ब्रह्मशान में है। देव-देवी, मनुष्य, पशुपतक्षी, 
स्थावर-जज्भमात्मक सारा विश्व-प्रप्मन ओर नामे-रूप-स्वरूप-जगत्‌ ब्रह्म से मिन्न नहीं 
है। यह वेदान्त थ्रर्थात्‌ वेद-सिद्धान्त है। वेदान्त के अनुसार मूल में सारा जगत्‌ एक है। 
जिसे इस एकत्व का दर्शन हो जाता है उसकी दुष्टि में स्वार्थ और परराथ का भेद नहीं रह 
जांता। जो कुछ नाम-रूप से सम्बोधित होता है उसकी सत्ता ब्रह्म की सत्ता से मिन्न नहीं। 
ब्रह्म से रहित कोई वस्तु नहीं है, वही सत्य हे और अन्य सब-कुछ मिथ्या है। वेदान्त के 
मत से ब्रह्म, “निगु ण, निराकार, निर्विकार और चिन्मय-स्वरूप है। जीव वास्तविक परख्रह्ष 
से भिन्न ओर कुछ नहीं है। उन दोनों अर्थात्‌ आत्मा ओर परमात्मा के अभेदशान की 
साधना का आनन्द प्राप्त करना ही इस दर्शन की रचना का उद्दं श्य हे। जीव और ब्रह्म 
का अभेद्‌ समझ लेना ही तत््वज्ञान कहलाता है। इस ज्ञान के उत्पन्न होने पर फिर जीव 
ओर ब्रह्म में भेद नहीं रहता । हूं ब्रह्मास्मि! अर्थात्‌ मैं ही ब्रह्म हँ--यह दुढ़ निश्चय 
होने पर जीव ब्रह्म में लीन हो जाता है। इसी अवस्था के उपस्थित होने पर मुक्ति 
प्राप्त होती है । ठप 

उपनिपदों में केवल उन्हीं बिपयों का प्रतिषादन नहीं है जिन का एकमात्र आध्यात्मिक 
जीवन से सम्बन्ध है। इसके अतिरिक्त, बहुतों की राय है कि उपनिपदों में परस्पर-विसेधी 
कथन पाये जाते हैं और सत्र उपनिपदें एक-सी शिक्षा नहीं देतों | उनमें अ।न्तरिक सतसेद- 
सा अ्वीत होत। है। इन सत्र अड़चनों को दूर करने के लिए, वेद-मूलक श्रर्थात्‌ उपनिपद्‌- 
मूलक सिद्धान्तों का, नये सिरे से, युक्ति-तकं-द्वारा, यथावत्‌ प्रतिपादन करने के लिए 
वेदान्तदर्शन अर्थात्‌ वेदान्तसूत्र की रचना, वादरायण ने की । वादरायण का कथन है 
कि सभी उपनिपदे एक ही दार्शनिक्त मत का प्तिपादन .करती हैं | .उपनिपदों की- विभिन्न 
उक्तियों में जो विरोध दीखता है वह वास्तविक नहीं दै। वह उपनिषदों को ठीक-टीक ने 
पमकने का परिणाम है। वेदान्त-सूत्र विशेषतया बेक्षपरक होने के कारण ब्रह्मसूत्र भी. 
करलाता ई | 
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वेदान्तदर्शन मे सिफ़ च अध्याय है | अध्याय का है-.. समन्वय” 
अनेक प्रकार कर शतियों के सिद्धांतों का कया गया अध्याय के 
नाम अविरो रेस अध्याय में दूसरे दर्शनों का खरडन कर और सप्रमाण 
'न्तन्मत का स्थापन किया गया है| धपीव अध्याय का एस साधन? है। इसमें 
ओर बक्न के कण का निर्देश करके भुक्ति के पहिरंग अन्तरंग-साधनों के 
उपदेश दिया गया है थे अध्याय क मे 'फ्ष! है | श्समें पक्त जीव की 
उत्तान्ति और निगुरण उपासना के फत्त के 7र विचार क्िय गया है 
॥ह शात्र परा-विद्या के उत्तम अधिकारी के आत्म-मनन लिए बना है । इसमें 
आरम्भ से लेकर अर रहै। इस जन्म में जन्मान्तर में कई! 


आत्मकिचि ४ 
उपासना से अन्त: रण की शु६- होने पर जो "रमाथ का ज्ञन परुष में आता है उसका 


| 
हो, वे सब विधियाँ उपनिषदों में विविध प्रकार से वरशित हुई हैं। कर्सक्रारठ में बताये 
नित्य यज्ञ, दान, 9 स्वाध्याय आदि कमों से जिनका हृदय विशुद्ध हो गया है, जो योग- 
गधन-द्वारा जितेन्द्रिय है, नित्यानित्य पस्तु के विवेक से श्लोक और परलोक के विषयों थे 
जिनको केराग्य है-..ऐसे उपज्षुओं के लिए अध्यात्मविद्या के उपदेश की *चछीा से इस शा्र 
| निर्माण हुआ है , 


गगत्‌ , जीव, बह्म या परमात्मा-...इन पौनों वस्तुओं के “रूप तथा पारस्परिक सम्बन्ध 
का निर्णय ही वेदान्तशाश्र का विषय है। स्याय ओर वेशेबिक ने ईश्वर, जीव और जगत्‌ 


न्तशा 
को या जगत्‌ के मूल द्रव्य रमाणु में, तीन पर्व सानकर ईश्वर की जगत का कर्ता 


पुरुषों को उक ही परम-तत्त्व त्रह्म में अविभक्त जप से समरावि जड़-चेतन-दक्वौत के 
: गन पर अद्वत की स्थापना की है । 

अचपि ब्रह्म का वास्तविक था पारसार्थिक रूप अव्यक्त, निगुण और निर्विशेष है 
तथापि व्यक्त और पगुण रूप भी उसके ताहर नहीं है 


[| 
अल ब्ह्मसूज्ों में लगमग +५० सूत्र हैं। तूत्र श्तने छोठे हैं कि विना किसी 
भाष्य के उनका अर्थ जडरूप से प्रतीत नहीं होता | यही कारण है कवि मिन्न-मिन्न 
अपनी-अपनी दार्शनिक ८ डि के अनुकूल इन सू्जीं की विशद व्याख्याएँ: 
है जीव और रशवर 


तीनों भ्ेदों से परे कहा है | ईश्वर, “युण-अह्मय, अपर-बह्य और कार्य-अह्य शंकर के 
वेदान्त के अजुसार वर्यायवाची शब्द हैं। ज्ञाया की उपाधि से त्रेह्म ईश्वर बन 
ग।ता है. और अविद्या से संसक्त होकर अविद्या के। उपाधि जे ब्रह्म 

वेरूप जीव बन जाता है | 


आस्तिक-दशेन १७४. 


बिक] 


.. श्रीरामानुज के अद्वतवाद को विशिष्टाइत कहते हैं। इसमें जीव, जगत्‌ 
श्र ब्रह्म का सम्बन्ध समझाने की तरह-तरह से चेष्ठा की गई है। जहाँ शंकर के 
अद्देतमत के अनुसार ज्ञानाग्नि में, जब कर्म-अकर्म के जल जाने पर, मुक्ति होती है तब 
जो जीव ब्रह्म में अभिन्न रूप से मिल जाता है वहाँ रामानुज के अनुसार मुक्ति 
होने पर भी जीव ब्रह्म से मिन्न रहता है।? इस प्रकार वलल्‍्लभाचाय॑, मध्वाचार्य आदि 
विद्वानों ने ब्रह्म-सूत्र पर भिन्न-भिन्न दुष्टिकोण से भाष्य लिखकर अपनी-अपनी विचार- 
धाराओं का प्रतिपादन किया है। इसलिए व्याख्या-भेद से सम्प्रदायों की संख्या बहुत 
बढ़ गई है; किन्तु यह निविवाद है कि भारत की पुण्यभूमि से निकले हुए जितने भी 
धर्म, मत या सम्प्रदाय संसार में .फेले हुए हैं उन सबके मूल आधार ये दर्शन ही हैं । 


वेदान्तसूत्र पर प्रसिद्ध विद्वानों के मत निम्नलिखित हैं--. 


आचाय समय भाष्य मत 
(१) शंकराचारय॑ ७०० ई० शारीरकभाष्य त्रद्वेत 
(२) भास्कराचार्य १००० ” श्रीमास्करभाष्य. भेदमेद 
(३) रामानुजाचार्य ११४० ?” श्रीमाष्य विशिष्टाद्दे त 
(४) मध्वाचार्य १९३८ ? पूर्ण॑प्रशभाष्य द्वत 
(५) निम्बाकाचार्य १५९४० ? वेदान्तपारिजात द्वताह्वेत 
(६) भीकश्ठ १२७० *! शेवभाष्य शेवविशिष्टाह्वोत 
(७) शभ्रीपति १४०० ? श्रीकरभाष्य वीरशेव विशिष्ट द्ने त 
(८) वल्लभाचार्य १५०० !! अग्ुभाष्य शुद्ध द त 
(६) विशानमभिक्नु १६०० !! विज्ञनामृत अविभागाद्वे त 
(१०) बलदेव १७२५ ? गोविन्द्भाष्य अचित्य-मेदामेद 
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१. अइव्य--पलदेव उपाध्याय---भारतीय दर्शन, पुछ्ठ ४००--४५० | 


नपाँ परिच्छेद 
कनफ्युसियस-पर्म 


चीन में चार प्रधान धर्म प्रचलित हैं। वौद्ध-धर्म, इस्लाम-धमे, कनप्युसियस-धर्म 
ओर ता-ओ-धर्म | यहाँ हम कनफ्युसियस-धर्म और ता-ओ-धर्म के संबंध में संज्िति 
विवरण देंगे। ह 
फनफ्युसियस चीन के एक विख्यात धर्म-प्रचारक सिद्ध पुरुष थे | चीनी लोग उन्हें 
कुज्ञफुतेज के नाम से पुकारते हैं। चीन देश की सभ्यता को प्रतिष्ठित करनेवाले लोगों में 
कुद्रफुतंज का नाम बड़े आदर के साथ लिया जाता है। इस धर्म में तथा बुद्ध की 
शिक्षाओं में विशेष पारस्परिक विभेद न होने के कारण, इन दोनों मतों का साथ-ही- 
साथ प्रसार हुआा। प्रत्येक चीनी सांसारिक जीवन के लिए कुद्खभफ़ृतेज के सदपदेशों 
में श्रद्धा रखता है, साथ-ही-साथ .पारलौकिक जीवन की गुत्थियों को सुलमक्ाने के लिए 
वह बौद्ध-धर्म का पक्तपाती है। इस प्रकार चीनी सभ्यता और संस्कृति का मूलाधार दोनों 
धर्म की सम्मिलित शिक्षा है। इन दोनों धर्मों की शिक्षा दूध-पानी की तरह मिलकर 
चीनवासियों के जीवन में इस प्रकार घुलमिल गई है कि इन दोनों के प्रभाव का इथक्‌ 
करना दुस्तर है | 
जीवनी 
कुड्ञ का जन्म ईसा-पू्वा ४५१ वर्ष में आधुनिक शंगठुज्ञ प्रान्त के “यो! नामक 
स्थान पर हुआ था । कुद्ध बुद्ध के समकालीन थे | १७ वर्ष की आयु तक पुरातत्त्व-विद्या, 
गान-विद्या आदि में दक्षता प्राप्त कर पठन-पाठन समाप्त किया । तत्कालीन राजा चाव 
आपसे अत्यन्त प्रभावान्चित हुए और मिन्न-मिन्न उत्तरदायी पदों को सुशोमित करने के 
बाद आप २५ वर्ष की आयु में प्रधान न्यायाधीश बनाये यये। ४० वर्ष की आयु में 
युज्ञद्‌ जिला के गवर्नर और ५१ वर्ष की आयु में राज्य के प्रधान मंत्री हुए | आपने अपने 
सद॒पदेशों को व्यवहार में लाकर लोगों को चकित कर दिया। देश से चोरी-डकेती 


कनफ्युं सियस-घर्म . १७७३ 


कां नाम मियने लगा। लोगों ने घरों में ताला लगाना बन्द कर दिया। संवंत्र शान्ति 
विराजने लगी। राजा ने इस सुव्यवस्था को देखकर आपके नियमों को सम्पूर्ण राज्य में 
प्रचारित किया। किन्तु लोभी, अत्याचारी- सामन्तों को यह पसन्‍ंर न आया और उनके घड- 
यन्त्र के परिणामस्वरूप आप राज्य के इस उच्च पद से हटा दिये गयें | इसके बाद आपने 
अपने. नियमों का प्रचार करने के लिए, बड़े-बड़े दरबारों की खाक छानी; परु किसी ने भी 
आपकी नीतिमय शिक्षा पर ध्यान न दिया। इसी बीच आपकी पत्नी तथा पुत्र की मृत्यु 
हो गई जिसके शोक को आपने धय-पूवंक सहन किया। ७३ वर्ष की आयु में, इ७ः 
पूर्व ४७८ में, आपकी रूत्यु हुईं। आपके ५०० शिष्यों ने गुरु की समाधि पर तीन वर्ष तके. 
शोक मंनाया और आपके उपदेशों का खूंब मनन किया तथा दूर-दूर देशों में आपकी 
नीतिमय शिक्षा का प्रचार किया। आपने अपनी शिक्षाश्रों को लिपिवद्ध सी किया था|. 
आपके चार ग्रन्थ बड़े प्रसिद्ध हैं ।* संसार की समस्त प्रतिष्ठित भाषाश्रों में इन ग्रस्थ-रत्नों के 
अनुवाद हुए है | 


कु्ध के सिद्धान 


कुज्ञ ने मनुष्य-जीवन की ओर विशेष ध्यान दिया। उन्होंने स्वर्ग, ईश्वर आदि की 
च्चों ही न की। उनके एक शिष्ष्य ची-लू ने पूछा--भगवन, में ईश्वर की सेवा किस. 
प्रकार कर सकता हैँ ९ उत्तर में कुक्ष ने कहा--“जब तुम्हें यह ज्ञान नहीं कि मनुष्य 
की सेवा किस प्रकार की जाय तब देवों की सेवा के सम्बन्ध में केसे पूछ सकते हो ९? 
पुनः शिष्य ने पूछा---भगवन; मृत्यु के सम्बन्ध में सम्यक रूप से विचार प्रकट कीजिए.” 
उत्तर में कुंज्न ने कहा--पप्रिय ची-लू , जत्र तुम्हें जीवन के विध्य में पर्याप्त शान नहीं है तब- 
तुम्हें रत्यु के सम्बन्ध में ज्ञान केसे हो सकता है ४ किच्चु कुछ्ध ने ईश्वर अथवा स्वर्ग के. 
अस्तित्व को कभी इनकार नहीं किया। आत्मा के पुनर्जन्म- में उन्हें विश्वास था। फिर' 
भी वे परलोक के सुधारने की उतनी चिन्ता नहीं करते जितनी इहलोक के सुधारने की |" 
मनुष्य सामाजिक जीव है, वह समाज में रहता है, पनपता है तथा अन्त में नष्ट हो जाता" 
है। उसका समाज के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध बना हुआ है। अतः समाज- की उन्नति से 
उसकी उन्नति होगी। वेयक्तिक उन्नति मानव-जीवन का लक्ष्य नहीं। यह तो सामाजिक 
उन्नति का फल है | | 5. 


कुज्ध के मतानुसार मनुष्य स्वभावतया अच्छा होता है और श्रच्छाई की ओर उसकी 
प्रवत्ति रहती है। अच्छाई की पराकाष्ठ। सिर्फ सन्‍्तों में हो सकती है। अतएव प्रत्येक 
मनुष्य को निष्काममाव से तथा ईमानदारी ओर तत्परता के साथ कर्चव्य-पालन करना 


चाहिए। जो सच्चरित्र और देवी गुणों से भूषित है वह मनुष्यों में 'चु-नट जः अर्थात्‌ 
मेप्ठ है ! ' 

१. डा० हरप्रसादशाद्वी ने इस अब्न्‍न्ध का मूल चीनी से हिन्दी में अनुवाद 
किया है ओर बड़ीदा-राज्य के श्रीसयाजी-साहित्य-माला? के नाम से वह प्रकाशित 
ह्ग्य ध् 
एमा ई। *७५ ब्यत 


१७८ विश्वधर्म-द्शन 


समाज के प्रस्येक प्राणी के साथ सद्व्यवह्यर करना हमारा परम धर्म है। माता-पिता 
के प्रति भक्ति, दीन जन तथा सेवक के प्रति दया, भाई-बन्धुओं के साथ सहानुभूति रखने 
की सुन्दर शिक्षा देकर कुज्ञ ने चीनी सभ्यता को बहुत ऊपर उठाया | 
आपत्ति के समय पुरुष के गुणों की परख होती है | इस विषय में उनका एक उपदेश 
बड़ा ही हृदयग्राही है। वे कहते हें--'जब शीतकाल आता है तब हम देखते हैं 
कि सब वुक्ञों के बाद चीड़ और देवदार अपने पत्तों को त्यांगते हैं| क्‍यों न हो, वे वक्षों में 
श्रेष्ठ जो हैं |? पूर्णधर्म के विषय में पूछने पर उन्होंने बतलाया--(पूर्शंधर्म वह है जब 
तुम बाहर निकलो तब्र प्रत्येक से यह समझकर मिलो; मानों वह तुम्हारा बढ़ा श्रतिथि है। 
किसी के साथ ऐसा बरताव मत करो जो तुम उससे अपने लिए नहीं चाहते | देश में कोई 
दःखित होकर तुम्हारी निन्‍्दा न करे ओर घर में भी कोई तुम्हारे विरोध में न कुड़बुड़ावे |? 


प्रजा के ऊपर पुत्र-सा प्रेम रखना। उनके कल्याण की सर्वंद। कामना करना | 
राज्य की आय को अपने व्यक्तिगत भोग-विज्ञास में न खच॑ कर सावंजनिक हित के कामों 
में लगाना, हितेच्छु न्याय-परायण पुरुष को अमात्य-पद पर प्रतिष्ठित करना आदि उपदेश 
कुज्ष ने दिये | पेव्भर खाने को हो, सेना पर्याप्त हो और प्रजा का शासक में विश्वास 
हो तो वह राज्य समृद्ध होता है। पर यदि राजा में प्रजा का विश्वास न हो तो वह राज्य 
ठहर नहीं सकता। अतएव राजा को धर्मात्मा, न्‍्यायी, ईमानदार और कर्त्तव्य-परायण 
होना चाहिए। जेसा राजा होगा वेसी प्रजा भी होगी | 

कुज् ने शिक्षा पर विशेष जोर दिया। उनके मत से मनुष्य के जीवन का मुख्य 
उद्दे श्य अपने को समाज के लिए अत्यन्त उपयोगी बनाना है। कुझ्ध के एक शिष्य ने 
पूछा--मान्यवर, सामाजिक गुण क्‍या है? उन्होंने उत्तर दिया--ूसरे से प्रेम 
करना ।? दूसरे शिष्य ने पूछा--'भगवन्‌ ! क्‍या कोई ऐसा .नियम है जिसका पालन 
जीवन-पर्यन्त करना चाहिए १” उन्होंने उत्तर दिया--दूसरे के साथ ऐसा बर्ताव न 
करो जेसा तुम अपने प्रति दूसरों के द्वारा नहीं चाहते |! सुतराम्‌, कुज्ञ के उपदेश का 
सारांश आत्मविश्वास ओर पड़ोसियों के प्रति उदारता है | 

कनफ्युसियस- प्राणियों से पथक जीवात्मा का अस्तित्व मानते थे | उनका विश्वास 
था कि दिवंगत पुरुष की आत्मा विना शरीर के ही रहती है। आत्मा न केवल मनुष्य 
में ही द्वोती है; अपित वायु, अग्नि, पहाड़, नदी आदि में भी होती है ओर सभी की पूजा _ 
होती है। सबका दर्जा स्वर्ग और मनुष्य के बीच का है। इन आत्माओं के साथ-साथ 
ही पिशाचों की भी सत्ता मानी गई है। कुज्ञ छत पितरों और शरीर-रहित आत्माश्रों 
को इस प्रकार लि”? प्रदान करते थे मानों वे साज्षात्‌ उनके सामने उपस्थित हों। 
इन आत्माओं का काम अपने उत्तराधिकारियों की रक्षा! करना समक्का जाता था | 

कुज्ञ के कुछ उपदेश तथा कथन--- 

(१) धनवान के लिए निरभिमान होना सहज है, किन्तु निर्धन के लिए सन्‍्तोप 
प्रकट करना कठिन है। 

(२) सदाचार के प्रति अनुराग, सौन्दर्य के प्रति अनुराग की तरह, द्वदय से होना 
चाहिए । 


कनप्युसियस-धर्म १७६ 


(३) अपनी ठुलना में भी दूसरों को परखने का आत्मशासन रखों। इसी को 
मनुष्यता का सिद्धान्त कहते हें । 

(४) न्याय के प्रति प्रेम, विह्बत्ता के प्रति आदर तथा सदाचार मनुष्य को विशिष्ट 
पुरुष बनाने में समर्थ होता है | 

(५) प्रत्येक मनुष्य को उचित है कि अपनी वाणी पर संयम रखे और अ्रपने आचरण 
के प्रति सजग रहे | 

(६) संसार एक मुसाफिरखाना है | 

(७) काम का आरम्म करना मनुष्य पर निर्मर है और उसकी पूर्ति ईश्वर के हाथ है। 

(८) क्षण भर अपने क्रोध को दबाकर तुम जीवन भर के पश्चात्ताप से बच सकते द्दों। 

(६) जिस प्रकार तुम दूसरों में दोष दिखाते हों उसी उसी प्रकार अपने में भी देखो 
दिखाओ। जिस प्रकार अपने-आपको क्षमा कर सकते हो, उसी प्रकार दूसरों को भी 
क्षमा करो। 

(१०) आशापालन सत्कार से कहीं उत्तम है | 

(११) बीस वर्ष तक धार्मिक जीवन व्यतीत करना पर्यात्त नहीं है, किन्तु एक दिन भी 
बुराई करना बहुत बढ़ा दोष है| 

(१२) बुद्धिमान पुरुष वचन देने में विलम्ब करता है, किन्तु वचन देने पर उसका 
पालन अवश्य करता है | 

(१३) आनन्द की तीन कुज्ञियाँ हैं-..(१) दूसरों में दोष न देखना, (२) दूसरों की 
निन्‍्दा न करना, न सुनना ओर (३) दूसरों की बुराई न करना | 

(१४) मनुष्य का हृदय आईना के समान होना चाहिए जिसपर समस्त वस्तुश्नों का 
प्रतिबिम्ब पड़ता है; किन्तु उससे उसमें मेलापन नहीं आता | 

(१५) फोलाइल न बाज़ार में है श्रोर न शान्ति जंगल में; सब मनुष्य के हृदय में है। 

(१६) जब तुम जीवित प्राणी के प्रति अपना कत्त व्य करने में असमर्थ हो तो मत 
व्यक्ति के प्रति अपने कत्त व्य का पालन किस प्रकार कर सकोगे १ 

(१७) शानी पुरुष के लिए, अपना चित्त स्वर्ग है; किन्तु अज्ञानी के लिए वह नरक है | 

(१८) सचा सद्भाव अपने संगियों के प्रति प्रेम करना है ओर सचा ज्ञान अपने 
साथियों को पहचानना है । 

(१६) जो ईश्वरीय नियम से अनभिज्ञ है वह श्रेष्ठ मनुष्य नहीं हो सकता । 

( सं ) शानी मनुष्य सन्देह से, धामिक मनुष्य चिन्ता से ओर वीर मनुष्य मद से मुक्त 
रहता है । 


दसवाँ परिच्छेद 
ता-ओ-धमे 


कुज्ञ का धर्म जन-साधारण के लिए. और ता-ओो-धर्म विशिष्ट पुरुषों के लिए 
है। जो आत्म-विजय, वेराग्य, संयम तथा समाधि की ओर स्वभाव से ही आक्ृष्ट: है वही 
विशिष्ट पुरुष ज्ञ ने सदाचार की शिक्षा को प्रधानता दी है, उनका लक्ष्य उत्तम 
मानवता की प्राप्ति था। किन्तु ता-थो-धर्म की शिक्षा अद्व तवेदान्त की शिक्षा से विशेष 
मिलती-जुलती है, यह पक्का निवृत्ति-मार्ग है। इसके अनुयायियों को घर-वार छोड़कर 
पवतों में एकान्तवास करना पड़ता है। यह प्रवृत्ति-मार्ग को अ्रज्ञान-मूलक समभता है, 
संसार के ज्णिक सुखों की प्राप्ति को घुणा की दृष्टि से देखता है। इस मत का 
'ध्यैय' है पूर्ण वेराग्य | 
» इस धर्म के प्रवतक ला-ओत्सी? का जन्म ईसवी सन से ६०४ वर्ष पूव हुआ थां | 
आप चोरे:राज्य के ग्रन्थांगार के अध्यक्ष ये। राष्ट्रीय इतिहासवेत्ता भी थे | 
9 
ला-श का कथत्त है कि ता-ओ (ईश्वर) एक है। वह आरम्भ में था ओर आगे 
भी सब. काल में वत्त मान रहेगा । वह निराकार, अनादि, सर्व-शक्तिमान और सबंव्य/पी 
(है | वह बुद्धिरम्य नहीं है। उसका कोई नाम नहीं है। वह अवर्णनीय है |. सब्र उसी 
पर निर्मर है। वह समस्त गोचर पदार्थ, आकाश और पृथ्वीका जनक है। वह 
देवताओं का सिरजनेवाला, है, सुष्टि का निर्माता है। सारांश यह कि वह समस्त 
वस्तुओं का जनक है। इस प्रकार ला-ओश्रों की शिक्षा में हम भारतीय वेदान्त की 
'सुगन्ध पाते हैं । 

- ला-श्रो के अनुसार ता-थ्रो (ईश्वर) को ग्राप्त करने के लिए पवित्रता, विनय 
संतोष, करुणा, प्राणिमात्र के प्रति दया, सच्चा ज्ञान और थ्ात्मसंयम--मुख्य साधन हैं। 
ध्यान और प्राणायाम इसके सहोयक हैं। चित्त को संसार के विपयों से हृदाकर एक 
लक्ष्य पर टिकाने की नितान्त आवश्यकता है, तभी चित्त में शान्ति का उदय हो 


० 
सकता हू | 
१. धर्म और दर्शन, ए० १२५४--२८। 


।आ 
६४ का 


ता-ओ-घर्म दे “ शै८र 


ता-थ्रो के अनुसार वही सन्त है जिसके मन में किसी प्रकार को आकांक्षा नहीं है; 
जिसके जीवन में पाश्चात्ताप का अवसर नहीं आता; जो अपने लिए, कुछ सद्यय नहीं: 
करता: जो न अपना प्रदर्शन करता है और न अपनी करनी पर घमरण्ड; जो मोटा वस्त्र 
पहनता है, किन्तु दुदय में सदगुणों को मोती की माला के सदृश धारण किये: रहता है 
जो अपनी प्रतिभा को छिपाये रहता है; जो कभी स्वप्न नहीं देखता; जो कभी चिन्ताग्रस्त 
नहीं शोता; जो सुस्ताद भोजन की आकांक्षा नहीं करता; जिसे न जीवन से प्रेस हे 
न. मृत्यु से भय; और जो प्रेम, घुणा, हानि, लाभ, प्रतिष्ठा और अपमान से परे है । 
यह सब गीता में वर्णित जीवनन्पक्त के गुणों से मिलता-जुलता है। 
ता-ओ-धर्म में साधु ओर साध्वी के लिए. स्थान है। ये पीली योपी पहनते हैं। संसार 
से अलग--जंगल, गुफा अ्रथवा एकान्त स्थान में रहते हैं। ता-ओ्ो-धर्म सर्वोच्च नंतिकता, 
सात्त्विक जीवन, चित्त और शरीर के संयम की शिक्षा देता है। आत्म-विजय द्वारा तान्द्रो 
( ईश्वर ) की ग्राप्ति से मुक्ति होती है | 
इस धर्म में नरक में कष्ट भोगने का जिक्र है। यह पु]नर्जन्म तथा आत्मा की अ्रमरता 
में विश्वास करता है | 
ता-ओ-धर्म का मुल-अंथ बड़ा विचित्र है। इसमें शब्दों का प्रयोग नहीं है ; पत्युत 
प्रतीकों या चिहों के द्वारा जगत के समग्र पदार्थों के रूप तथा उनका परस्पर-सम्बन्ध 
वतलाया गया है। इस अन्य का नाम है योकिंग”। इसके रचयिता का नाम सम्राद 
'फो-हि? है। ऐसा कोई ज्ञान नहीं है जिसका परिचय इस अंथ से न ग्राम हो । इसलिए, 
इसके प्रतीकों द्वारा ज्योतिष, वेद्रक, गणित, संगीत, घर्म, न्याय, मोक्षशसत्र आदि ऐहिक, 
तथा पारलोकिक विद्याओं का ज्ञान योग्य व्यक्तियों को हो सकता है। इस मार्ग की 
साधना बड़ी कठिन है तथा स्वेसाधारण के उपयोगी न होने से वह गुप्त ही रखी जाती है | 
प्र इस घममं के साधुझों ने चीन देश की आध्यात्मिकता को आगे बहयया। आजकल- 
चीन में वीद्धर्म का प्रचार है; फिंर भी विद्वानों की दुष्टि में ता-ओ-बर्म तथा उसके 
ग्रन्थों का विशेष आदर है। 
ला-थो की शिक्षाएँ और उपदेश एक पुस्तक में संग्रहीत हैं। यह स्वयं ला-थो की 


लिखी हुईं है। बादशाह चींग ने राज्य भर में आज्ञा प्रचारित की कि ला-ओो की पुस्तक 
की प्रतिष्ठा राज्य-नियम की तरह की जाय | 


ला-ओ के कं उपदेश 


(१) अच्छों के प्रति में ग्रच्छा रह गा। बुरों के प्रति भी अच्छा रहोंगा जिससे उन्हें 
भी अ्रच्छा बना सके | 


(२) जो जानते हैं वे बोलते नहीं और जो बोलते ई वे जानते नहीं । 

(३) भर पास तीन वस्लुएँ हैं जिन्हें में दुढ़ता-पूर्वक जुगोता रहता हूँ-- (क) सोम्यता 
( देयालुता ), (सं) कमखर्ची ( मितज्यविता ) और (गण) नम्नता | 

(४) 'चनीत बनो, तनी तुम निर्मीक हो सकोगे । अपने-आपको दूसरे के सम्मख 
पदशत करने का प्रयत्त न करो तभी तुम मनुष्यों के नेता हो सकोगे | है हु 


१८२ | विश्वधर्म-द्शन 
नि (५) लालसा का शिक र होने से बढ़कर कोई पाप नहीं है। असंतोष से बढ़कर दःख 

नहीं है। चाह से बढ़कर कोई विपत्ति नहीं है | 

(६) अपने को विनम्र प्रद्शित करो, पवित्र रहो, अपनी जरूरतों को कम करो और 
इच्छाओं को संयत रखो | 

(७) विद्वत्ता का अ्रभिभान न करो | तुम्हें सन्‍्ताप नहीं होगा | 

(८) जहाँ आसक्ति है वहीं बन्धन है | जहाँ बन्धन नहीं है वहाँ आनन्द है। जीवन 
की उन्नति का यही तत्त्व है | 

(६) निष्कपट वचन मधुर नहीं होता ओर मधुर वचन यथार्थ नहीं होता । 

(१०) स्वयं उन्नत हो, ताकि तुम दूसरों का सुधार कर सको | 

(११) जन्म न आरम्भ है ओर न मृत्यु अन्त | श्रनादिकाल तक आत्मा अमर है। 

(१२) वह मनुष्य धन्य है जो साधु वचन बोलता है, साधु बातें सोचता है ओर 
साधु बातें मनन करता है। 


ला-ञ्रो के लेख ओर उपदेश बहुत ही सूक्ष्म तथा गूढु हैं। उनके लेख पहेलियों के 
रूप में हैं| उनकी मृत्यु के बाद उनके उपदेशों को लोगों ने मनगढ़ंत कथाओं से मिलाकर 
भ्रष्ट कर दिया और उनपर मिथ्या घामिक विश्वासों की कलई चढ़ा दी | परन्तु कनफ्यु- 
सियस की शिक्षा पर ऐसी कलई नहीं चढ़ सकी ; क्योंकि वह सरल, स्पष्ट ओर थोड़ी थी | 
और वह इस प्रकार की न थी कि उसका रूप बिगाड़ा जा सके | 

चीन का उत्तरी भाग जहाँ हां-हो नदी बहती है, भावों में कनफ्युसियस का अनुगामी 
हो गया और दक्षिणी भाग जहाँ यांग-त्सि-क्यांग नदी बहती है, ता-ओ-धर्म को मानने 


लगा | 


चाथा खण्ड 


प्रथम परिच्छेद ५. अत 
पुराण-कात 


पुराण--शतपथ-ब्राह्मण ( १४॥६।१०।६ ) ओर बूह॒द। रुयक-उपनिषद्‌ (२।४।१०) मे 
लिखा है कि जैसे जलती हुई गीली लकड़ी में से धूँआा निकलता-रहता है वैसे ही महाभूत 
के निःश्वास से ऋग्वेद, यजुवँद, सामवेद, अ्थव॑वेद, इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, श्लोक, 
सूत्र, व्याख्यान और अनुव्याख्यान आदि उत्पन्न होते हैँ--गरे सत्र उसीक्े' निःश्वास हैं | 
किन्तु वेदिक साहित्य में पुराणों के उल्लेख से यह नहीं समझना चाहिए! कि इनका 
अमिप्राय आजकल के १८ पुराणों से है। जिस पुराण का जिक्र बेदिक साहित्य में आया है 
वह पुराण आजकल उपलब्ध नहीं है। शंकराचार्य ने ब॒हदारण्यक के भाष्य में लिखा है 
कि “उबंशी-पुरूर्वा-संवादादिः को इतिहास एवं ओआरभम्म में अ्रसत ही था? इत्यादि 
सष्टि-प्रकरण को पुराण कहते हैं|" 

इन बातों से स्पष्ट है कि सर्गादि का वर्शन पुराण कहलाता था और कथाएँ इतिहास | 
छान्दोग्योपनिषद्‌ (७१२) भें लिखा है कि इतिहास-पुराण पाँचवाँ वेद है। दयानन्द 
स्त्रामी का मत है कि इस स्थल पर इतिहास-पुराण से तालय॑ ब्राह्मणभाग में उल्लिखित 
कथाओं से है। प्राचीन पुराण में केबल रष्टि की बात ही रही हो--यह भी ठीक प्रतीत 
नहीं होता । क्योंकि महाभारत के आदिययव में शोनक ऋषि कहते हैं कि पुराण में दिव्य 
कथाएं हैं ओर आदियंश के वृत्तान्त हैं | 

पुराण के पाँच लक्षण भिन्न-भिन्न पुराणों में इस प्रकार दिये गये हैँ*-... 

सर्श्च॒ प्रतिसर्गंश्च॒ वंशोमन्वन्तराणि च। 
वंशानुचरितं चेव पुराणं पशद्मलक्षणम | 

गधथ[त्‌--(१) सम वा सष्ट-विज्ञन ; (२) प्रतिसर्ग अर्थात छष्टि का विस्तार, लय 
तथा पुनः छष्टि ; (३) रष्टि को आदि वंशावली ; (४) मन्चन्तर अर्थात्‌ किस-किस मनु का 
सम्रय कत्र रहा आ्लोर उस काल में कौन-सी महत्त्वपूर्ण घटना हुई थी ; (५) वंशानुचरित--.. 
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१८६ विश्वधर्म-दर्शन 


प्रसिद्ध वंशों का--सूर्ंवंशी तथा चन्द्रबंशी आदि राजाओं का--वर्णन | पुराणों के ये 
दही पाँच विपय हैं। इन पाँच विषयों के अलावा भी अनेक बातों का वर्णन पुराणों में है । 
आज यह पता नहीं है कि प्ररचीन पुराणों का रचयिता कौन था?! मनुसंहिता, 
आश्वलायन-ण्ह्यसूत्र ओर महाभारत से ज्ञात होता है कि पुराणों के कई ग्रन्थ ये । सबके 
संग्रह अर्थात्‌ संहिता का नाम पुराण था| | 
पुराणों में सबसे प्राचीन '“त्रह्म.पुराणः माना जाता है। विष्णु, मत्स्य और ब्रह्माएड 
आ्रादि पुराणों के पढ़ने से ज्ञात होता है कि सृष्टि-प्रक्रिय का वर्णन सब पुराणों में एक ही 
है। यहाँतक कि इस प्रसंग का एक-एक श्लोक मिल जाता है। किसी पुराण में दो-चार 
श्लोक अधिक शोर किसी में कम | बस इतना ही अन्तर है। इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि 
सत्रका मूल एक ही है। शअ्रनुमान होता है कि पुराण-संहिता के १८ भाग रहै हों जिनके 
आधार पर व्यास को शिष्व-परम्परा ने ग्पनी-अ्रपनी रुचि के अनुसार समय-समय पर १८ 
पुराणों की रचना कर डाली और भिन्न-भिन्न संग्रहकारों ने प्रसंगवश अपने-अपने इश्देव 
की प्रतिष्ठा और मर्यादा का खयाल रखते हुए, प्रसंग की पूर्ति और संग्रह को रोचक बनाने 
वे, लिए, अ्रपने रचे श्लोकों की संख्या बढ़ा दी। कतिपय विद्वानों का अनुमान है कि 
संहिता के १८ वें भाग में पुराण का होना कारण-विशेष को सूचित करता है। सम्मवतः 
१८ की परम्परा उस समय चल निकली थी। महाभारत १८ पर्व में है। युद्ध १८ दिन 
हुआ, फौज १८ अच्चौहिणी थी, महाभारत के अन्तर्गत गीता भी १८ अध्याय में है। 
पूलघमशारस्त्र भी १८ माने गये हैं। इन श्रठारह पुराणों में सबके बाद का पद्मपुराण शांत 
होता है, क्योंकि इसमें सिर्फ़ बुद्धावतार ओर जेनघर्म का ही उल्लेख नहीं है; बल्कि 
शंकराचार्य-सम्बन्धी भी बहुत-सी बातें कही गई हैं| यह मी सम्भव है कि वर्तमान पदूम- 
पुराण प्राचीन पुराण का परिवद्धित रूप हो और शंकराचार्य के बाद के नये संस्करण में 
शंकराचार्य-सम्बन्धी बातें बढ़ा दी गई हो | ह 


पुराणों की रचना 


प्रत्येक पुराण के अलग-अलग अनुशीलन से पता चलता है कि हरएक का उद्द श्य 
साधन-विशेष है। भिन्न-भिन्न पुराणों पर भिन्न-मिन्न सम्प्रदायों का प्रभाव पड़ा हुआ 
स्पष्ट दिखाई पड़ता है। यह बात कहना कठिन है कि इन पुराणों से ही सम्प्रदाय चल 
पड़े अथवा सम्प्रदाय पहले से ये ओर पीछे से मिन्न-मिन्न सम्प्रदायों के अनुयायी परिडतों 
ने व्यासजी की शिष्य-परम्परा से निर्मित कराकर अपने सम्प्रदाय के अनुकूल कुछ परिवर्तन 
और परिवर्धन करा लिया | यह तो निस्सन्देह है कि पौराखिक-साहित्य जेन और वौद्धधर्म 
के फैलने से बहुत पहले से मौजूद था; क्योंकि बौद्ध और जैन-प्रन्थों में पौराणिक कथाओं 
और नामों के वथा शिव आदि देवताओं के उल्लेख हैं। इतिहासजों का तो यह भी मत है 
कि बौद्धधर्स के प्रभाव से वैदिकधर्म को बहुत धक्का लगा और लोग अपने धर्म की रक्षा के 
लिए सावधान हो गये तथा धामिक स्थिति के अनुकूल स्वधर्म की रक्षा के लिए ही इन 
भक्ति-प्रधान पुराणों की रचना हुईं । अनुमान होता है कि बौद्-पर्म-सम्बन्धी अन्य बनने 


पुराण-काल क्‍ रफे 


के पूर्व ही कुछ पुराण तैयार हो चुके थे और आवश्यकतानुसार गुतत-सम्र टों के युगतक 
बनते रहे । इस परम विवादअस्त विषय में समय नष्ट न कर यह कहना उचित होगा 
कि जैन और बौद्धधर्म के आ्राक्रमणों से पुराणों ने वैदिकधर्स की खूब रक्षा को। 
पुराणों के द्वारा देश में शुष्क कमंकाण्ड के स्थान पर भक्तिरस का विलकज्ञण प्रभाव फेल 
गया और उसके परिणाम-स्वरूप मिन्न देवों की उपासना खूब बढ़ी ओर मूत्ति एवं. 
मन्दिर के निर्माण की ओर लोगों की प्रवृत्ति बढ़ी। आज भी वर्तमान हिन्दूधर्म के 
मूलाधार पुराणु-अन्थ ही हैं । 


अवतार-वाद 


अवतास्वाद पुराणों का एक प्रधान अंग है। प्रयः सभी पुराणों में अवतार का प्रसंग 
आया है। शैवमत-पोषक पुराणों में शंकर के नाना अवतारों की चर्चा है ओर वेष्णव- 
पुराणों में विष्णु के अनेक अ्रवतरों की | बहुतों का कथन है कि वंदिक अन्धों में देवत्व का 
जिस प्रकार आभास है वही पुराणों में विकसित होकर बड़े पेमाने पर दिखाई पड़ता है 
ओर पहले के देवताविशेष नये रूप में परिवर्धित हो गये हैं। उदाहरणाथे, वेद में विष्णु 
सूर्यवाची हैं और पुराणों में सूर्य से विल्कुल मिन्न स्वशक्तिमान और सबसे महान देवता के 
रूप में परिवर्धित हो गये हैं। बेंदिक विष्णु के तीन पाद में सम्पूर्ण सृष्टि को आच्छादित 
करने के भाव को लेकर अ्वतारों की कथा का विकास किया गया है, जिसमें विष्णु: के 
वामनावतार की, तीन पग में प्रथ्वी को नापने की, कथा है । ऋग्वेद में रुद्र अग्नि के 
पर्यायवाची रूप में प्रसिद्ध हैं ओर बाद में यजुबेंद के सम्पूर्ण अध्याय में रुद्र की स्तुति है । 
झथरववेद में (६।२।५ ) पशुपत्ति नाम थ्राया है। शतपथब्राह्मण में ( ६१३७-१६ ). 
रुद्रदेव की उत्पत्ति का वर्णन है। इस प्रकार भक्तजनों ने शोभन-श्रलंकारों से अपने-अपने 
इध्ददेवता का सनमाना श्र॒गार किया । फ 


वेद तथा पुराण में शेली-भेद 

इस प्रकार हिन्दूधर्म बेदिककाल से पौराणिक कालतक क्रमश: परिवर्धित और विकसित 
हो गया है। वेद में जो बात बहुत संज्ञेय में किसी विशेत उद्द श्य से, वर्णित थी; पुराण में 
बद्दी विस्तृत आख्यायिका के रूप में वर्णित हुई है। पीराणिक कवियों के हाथों भिन्न भिन्न 
उद्द श्य से छोटा-पा विपय भी बहुत बड़ी आ्ाख्यायिका के रूप में परिणत हो गया हो तो इसमें 
कोई आश्चय की बात नदीं। पुराणों की शैली जहाँ अ्तिशयोक्तिमबी है, वहाँ वेदों की 
रूपकमयी। वेद रूपक-द्वारा जिन तथ्यों का उद्वायन करता है उन्हीं तथ्यों का पुराण 
अपनी अतिशयोक्तिमयी शैली में वर्णन करता है। शली के तरतम्य से ही इतना भेद है | 
अन्यथा वेद तथा पुराण दोनों में एक दी विशुद्ध तत्व का विवेचन है| वेद उपाख्यान- 
भूलक ग्रन्ध नहीं हे। वेद में स्थलविशेव पर उदाहरणुरूप में कतिपय उपाख्यान भी जगह- 
जगह दिये गये हैं, ओर पुराणों में उस सब उपाख्यानों को एकत्र करने की चेश। की गई 
है। इसी कारण वेद का एक छोट-ता प्रसंग भी पुराण में विपुलकाय हो जाता है। 

पुरा का प्रधान उद्दे श्य बह मालूम पड़ता है क्वि ब्रद्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश 


विश्वघम-दर्शन 


री 
ओर शक्ति की उपासना अथवा ब्रह्मा को छोड़ शेष पंत्नदेवताओं की उपासना का 
प्रचार हो । परमात्मा के ये पाँचों भिन्न-भिन्न संगुणरूप माने गये हैं| सृष्टि में इनका 
कार्य-विभाग अलग-अलग है| ब्रह्मा की उपासना आजकल प्रचलित नहीं है और पुष्कर 
(अजमेर) के सिवा भारतवर्ष में हमें ओर कहीं त्रह्माजी का मन्दिर देखने को नहीं मिलता । 
शात होता है कि गणेशजी ने ब्रह्मा का स्थान ले लिया और पद्नदेव में विष्णु, शिव, सूर्य 
ओर शक्ति के साथ सम्मिलित हो गये | ईश्वर-भक्ति के विविध रूपों में नाम-कीर्तन की 
महिमा सभी पुराणों में विशेपरूप से वर्णित है | भक्ति का प्रचार ही पुराणों का प्रधान 
अंग है। उपनिषदो' के आदश्श को प्राप्त करने में इस काल के मनुष्यों ने अपनी असमर्थ॑ता 
का अनुभव किया और इसी कारण समगुण उप[सना की प्रवृत्ति बढ़ी | तत्र से आजतक 
सगुण-भक्ति भारतीयो' के जीवन का अधान अंग रही | - 
सगुण उपासना तथा नाम-कीतन के साथ-साथ पौराणिक युग की सामाजिक पद्धति 
का मूलाधार वर्णाश्र म-घर्म ही था | 
यह ग्रसिद्ध है कि पुराण अठारह हैं। इनके नाम श्लोक-संख्या के साथ निम्नलिखित 
हैं ;--१. त्रह्मपुराणए--.१ ००००, २, परद्मपुराण---५५४०००, ३, विष्ण[ुपराणुं-->२३०००, 
४, शिवपुराणु---२४० ००, ४. श्रीमद्मागवतप राणु- १८०० ०, - ६, नारदपराणु--२५४०००; 
७, -माकएडंयपराणु--९० ०० अभिप राए--१ ०५००, ६, भेविष्यपुराणु-- १४५००, 
१०. बअहवेवर्तपुराए-- १८०००, १३१, लिंगपुराण---११०००, १२. वराहयुराण-- 
२४०००, १३. स्केन्दपुराण--८१०००, १४. वामनपुराण---१० ०००, १५, कूँसपुराण-- 
१७०००, - १६, मत्स्यपुराण---१४०००, १७, गरुडपुराएु---१६ ०००, : १८. ब्रह्मारड- 
पुराणु--१२०००, टोगटल ३६४००० हैं | अल जो 
: .उक्त अ्रठारह पुराणों के अतिरिक्त २६ उप-पुराण इस प्रकार -है--(१) वायुपुराण, 
(२) देवीमागवत, (३) सनत्कुमार, (४) नरसिंह, (५) शिवघर्म, (६) बृहन्नारदीय, 
(७) दर्वांसस, (८) कापिल, (६) मानव, (१०) ओशनस, (११) वारुण, (१२) कालिका, 
(१३) साम्ब, (१४) नन्दिकेश्वर, (१५) सौर, (१६) पाराशर, (१७) आदित्य, (१८) नेह्माएड 
(१६) माहेश्वर, (२०) भागवत, (२१) वाशिष्ठ, (२२) कौस, (२३) मार्गव, (२४) आदि, 
(:२५), मुद्गल, (२६) कल्कि, (२७) महाभागवत, (२८०) वृहद्धम, (२६) परानन्द | 
इनके अतिरिक्त महाभारत के खिल हरिवंशपव॑ की भी गणना उप-पराणों में है | इसमें 
चार पर्व--(१) हरिवंश (२) विष्णु (३) उत्तराद्ध और (४) भविष्य हैं । 
देवीमांगवत और वायु को लेकर विद्वानों में गहरा मतभेद है। कोई देवीमागवत 
और वायु को पुराण मानते हैं और कोई शिवपुराण और श्रीसद्भागवतपुराण को, 
केन्तु पराणों में श्रीमद्भागवत ने वष्णव जनता के हृदय पर विशिष्ट स्थान प्राप्त कर 
लिया है। वहीं अ्रवस्था शाक्तों के लिए देवीमागवत की है। नारद आदि पुराणों म॑ 
श्रीमदभागवतप राण की गणना पराणों में की गई है।. पदमपंराण में श्रीमद्भागवत को 
ब.पराणों में श्रेंड वृतलाया गया है। श्रीमदभागवत की प्रतिष्ठा भारत की जनता मे 
बहुत है। वल्लभाचारयंजी का तो ग्रमाणत्रयी के साथ-साथ वह एक मान्य अन्ध है। 
इसकं दशम स्कन्व--जिसमें कृष्ण की वाललीला वर्णित है, सबसे अधिक लोकृग्रिय दे | 


९ 
इसी पकार शव पुराण में शिव को नेहा और छु का कर्ता कहा है पौर-सम्प्रदाय- 
च ४ रे भ् गे 


| 
क) ग पं २ अध्याय है दो खण्डों से । पूवेखणढ मे नाना 
विद्याओं का विस्तृत वर है। इसमें ५ र्के रत्न परोक्षा-विधि बताई 
गईं है | पंजनीति का पुन बड़े किया गय है। श्र वेद करे आवश्यक 
निदान तथा: चिकित्सा है वर्णन २६ अध्यायों मे बुद्धि ल्न्ब पाने के लि 
ओ्रो थि की व्यवर है| पाना प्रकार & ैगों को ओषधियों क॥) 
 विश्था की गई पशु-चिकित्स के भी वर्णन के वायों जे उन्द:शात्र का 
अनुशीजन कया गया है | ण्‌ः्का रखण्छ प्पे / है। भरते के 
वेद मनुष्य था गति हे और वह क्रिस यो. से होता है तथा 
फेनि-कौन-सा गी भोगता | वर्णन से दिया गया है ताद् के सम 


(ख) अग्निषुराण-.. 'इस पुराण की यदि पमत्त भारतीय विद्याओं का विश्वकोष 
कहें तो क्िसी कर अलुक्ति न ईगा।। पुराणों का उद्दज्य अनसाधारण हे शत्तव्य 
विद्याओं का प्रच अरना भी थ। , "पका पूरा परिचय हमें इस पुराण के अनुशीलन 
पे मित्रता है , पे पुराण के २ रे अच्यायों के पाना अक्कार के विययों का पन्निवेश कम 

[ ये नहीं वत थाओं के संक्षेप में ने कर रामायण 
। गई / मन्दिर: निर्माण की के साथ 
पे संक्षेप मे 


। संश्प उतार छुप से किया गया 
है। जय पिप, धर्मश जि, बत, २ 'जनीति आयुर्वेद आदि श्र के। चर: 
वे अं ६ ः छु न्द्‌ ।क्‍ फ्ो 


१६० विश्वधर्म-दर्शेन 


नाम से एक छोटा-सा उपयोगी व्याकरण, एक।/क्षरकोश-नामक लिंगानुशासन भी दिया 
हुआ है | यह अंश विद्यार्थियों के लिए बड़ा उपयोगी है । इस पुराण में पत्नलक्षण॒त्व 
के अतिरिक्त हिन्दू-साहित्य और संस्कृति के सम्पूर्ण विषयों का समावेश है। अतः यह 
एक प्रकार का हिन्दू-सांस्कृृतिक विश्वकोप हे ओर इसके ग्रनुशीलन से समस्त ज्ञान-विज्ञान 
का परिचय मिलता हैं| इसलिए इस पुराण का यह दावा सर्वथा सत्य प्रतीत होता है 
कि--आगनेये हि पुराणेडस्मिन्‌ सर्वा विद्या: प्रदर्शिता; (३८३४२) |”* 


(ग) नारदपुराण--इसमें २०७ अध्याय हैं। इस अन्थ के पूर्वभाग में वर्ण और 
आश्रम के आचार, श्राद्ध, प्रायश्चित्त आदि का वर्णन किया गया है| इसके अनन्तर 
व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष, छुन्द आदि शास्त्रों का अलग-अलग एक-एक अध्याय में 
विवेचन है । विःशणु, राम, हनुमान, कृष्ण, काली, महेश के मन्‍्त्रों का विधिवत्‌ निरूपण 
किया गया है। विध्णुभक्त को ही मुक्ति का परम साधक सिद्ध किया गया है | अठारहों 
पुराणों के विषयों की विस्तृत अनुकमणिका दी गई है । यह अनुक्रमणिका सभी पुराणों 
क विषयों को जानने के लिए अत्यन्त उपयोगी है | 


नारदपुराण वेष्णवपुराण है। इसमें प्राय; सभी पुराणों की संज्ञित विषय-सूची 
श्लोकवद्ध दी गई है। इससे जान पड़ता है कि इस महापुराण में कम-से-कम इतना अंश 
अवश्य ही उन सत्र पुराणों से पीछे का है। इस पुराण की यही विशेषता है कि इससे 
पराणों के प्राचीन संस्करणों का ठीक-ठीक पता लगता है। नारदपराण में दी हुईं 
विषय-सूची के बाद की जो रचनाएँ हैं उनका सहज में पता लग जाता हे तथा पुराण 
ओर उपपुराण का अन्तर मी मालूम हो जाता हे | 


अग्निपुराण तथा नारदपुराण की विशेषता 


' : डाक्टर शास्त्री के विचार से इन पराणों की यह खूबी हे कि इन पुराणों में 
विवरण संज्ञित, साफ, सीधा और स्पष्ट भाषा में दिया गया है। उदाहरणाथ, गया- 
माहात््य वायुपुराण के आठवें परिच्छेद में है। वह वगर किसी श्रावश्यक बात को 
छोड़े अग्नि-पुराण में सिर्फ तीन परिच्छेद में है। गरुडपुराण में वायुपुराण के 
५६ श्लोकों का सारांश सिफ २३ श्लोकों में है। अग्निपुराण मे मत्स्य, कच्छुप, वराह 
नरसिंह और वामन-अ्वतार की कथा सिर्फ तीन परिच्छेदों में हैं। रामायण के सात 
कारण्डों की कथा अग्नि-पुराण के सात परिच्छेंदों में है ओर गरुडपुराण में सिफ एक 
परिच्छेंद में है। महाभारत की कथा अग्निपुराण में तीन परिच्छेदों के ७० श्लोकों में दे 
किन्तु गरुडपराण में एक ही परिच्छेद के सिफ ४२ श्लोकों में। सम्पूण हरिवंशपुराण 
५५ एलोकों के अन्तगंत है । 

... वैद्यक-पुस्तकों का विपय गरुढ में ५७ ओर अग्नि में २० परिच्छेदों में दिया गया है । 


गरुंड में रोगनिदान और दवा में भेद किया गया है, किन्तु अग्नि में नहीं । 


:... ९३. .पं० बलदेव उपाध्याय--आयं-संस्क्ृति के मुलाधार 


१६२ विश्वधर्म-दशैन 


है। इसके यज्ञ-वेभव-ख रढ के पूर्व भाग में अ्रद्दोतवेदान्त के सिद्धान्तों का, शैव भक्ति के साथ 
सम्पुटित कर, बड़ा ही सुन्दर आध्यात्मिक विवेचन किया गया है | दार्शनिक दृष्टि से यह 
सण्ड बड़ा हरी उपा देय तथा मीमांसा करने योग्य हे | इसके उत्तर-भाग में अंदाज तो आर 
सूत-गीता हँ--इनका भी विपय आध्यात्मिक ही है। आत्म-स्वरूप का कथन तथा उसके 
साज्ञात्कार के उपाय बड़ी सुगमता के साथ बतलाये गये हैं | 
. स्कत्द-पुराण में मुख्यतया तीथों का उपाख्यान एवं उनकी पूजन-विधि है | वेष्णवर्खंड 
में उत्कलान्तगत पुरी-धाम के जगन्नाथ-मन्दिर के पूजाविधान, प्रतिष्ठ॒ तथा तत्संबन्धी अनेक 
उपाख्यानों का वर्णन है। काशीखरड में काशी के समस्त देवताओं, शिवलिंगों के आवि 
भाव तथा उनके माहात्म्य का वर्णन है | काशी का प्राचीन भूगोल जानने के लिए यह 
खण्ड अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। रेवाखण्ड' में सत्यनारायणत्रत की सुप्रसिद्ध कथा है। 
आवन्त्य-खणए्ड में उजयिनी के भिन्न-भिन्न शिव-लिंगों की उत्पत्ति तथा उनके माहात्म्य का 
वर्णन है--महाकालेश्वर का अत्यन्त विस्तुत वर्णन: है | तापी-खुएड भारत की सामाजिक 
अवस्था जानने के लिए बहुत उपयोगी है | तीथों के बहाने सारे प्राचीन भारतवर्ष का 
बहुत उत्तम भौगोलिक वर्शन है। यह पुराण सब पराणों में विशालकाय है। अनेक 
कथाएं भिन्न-मिन्न हूपों में कई बार पाई जाती हैं, जिससे अनुमान होता है कि पुनरुक्तियाँ 
यदि हा दी जाये तो श्लोक-संख्या घट जायगी तथा अ्रनावश्यक विस्तार न रहेगा। 
: (ग) भविष्यपुराण-इसमें शकद्गीवीय मग-ब्राह्मणों के शकद्वीप से लाया जाना 
वर्णित है| उनकी चाल-ढाल, रस्म-रवज आदि का विस्तार से वर्णन है | यह वर्णन बड़े 
महत्व का है। इनको लानेवाले क्ृष्णपत्र साम्ब॒ हैं| पारसियों की रीति-रस्में मगों से कुछ 
मिलंती-जुलती हैं। आज भी पारसी-साहित्य के अनेक स्थलों में मगगों के श्राचायों के नाम 
पीरे-मुर्गां? पाये जाते हैं| ये लोग यज्ञ-विहित सुरापान करते थे । 
«इस पुराण में सुष्टि की उप्तत्ति और भूगोल का भी वर्णन मिलता है। भगवान सूर्य का 
- पंरंब्रह्म-रूप में वर्णन है | अनेक प्रकार के पृष्प चढ़ाने का प्रथक्‌ - धथक्‌ फल, उपवासविधि, 
ब्रत के दिन, त्याज्य पदार्थों के रहरुप्र, वेद पढ़ने की विधि, गायत्री का माहात्य, संच्ध्या- 
बंदन का समय, चारों वर्णों के विवाह की व्यवस्था, काले साँप द्वारा डेसे हुए पुरुष के 
लक्षण, विष के फैलने का वर्णन, सर्य का विष हरनेवाली म्तसंजीवनी गोली आदि का 
वर्णन भी है। इसमें कलियुग के राजाओ' की वंशावली तो है; किन्तु पाण्डवो' से लेकर 
गुप्त-बंशी राजाओ' तक का उल्लेख नहीं है । क्‍ 
. इस पुराण में सबसे अधिक गड़बड़ी यह हुई है कि इसमें विद्वानों ने समय-समय पर 
होनेवाली घटनाओ' को जोड़ दिया है। यहाँ तक कि इसमें अंग्रेजो' के आने का भी 
वर्णन .मिलता है) ः 
: प्रसिद्ध पसाणवेत्ता पं० -ज्वालाप्रसाद मिश्र को इस पुराण की चार विभिन्न 
हस्तलिखित प्रतियाँ मिली थीं, जो आपस में, विषय की दुष्टि से, नितानत भिन्न थीं--उनका 
कथन है कि जो भविष्य-पुराण उपलब्ध है वह चारो' प्रतियो' का मिश्रण है।" 





१. प० बलदेव उपाध्याय का मत | 


- पुराण-काल ह १६३ 


(३) संशोधित तथा, परिवर्धित पुराण 


डाक्टर शास्त्री ब्रह्म, भागवत और ब्रह्मवैवर्त-पुराण को एक श्रेणी में रखते हैं। 
उनका विचार है कि इन पुराणों में दो बार का संशोधन ओर परिवर्धन स्पष्ट दौख 
पढ़ता है। 


(क) ब्रह्म-पुराण--पहले यह पुराण ब्रह्म-माहात्य-सूचक बताया सया। परच्चु इसके 
अन्तिम २४५ वें अध्याय में लिखा है कि यह वेष्णव-पुराण है। इस पुराण में विषएु- 
अवतारों की कथा की त्रिशेषता है। उत्कल-प्रान्त में स्थित जगन्नाथजी के माहातय का 
विशेष वर्णन इस बात को पुष्ट करता है। ल्‍ 

उड़ीसा में स्थित कोशादित्य (कोणाक) नामक तीर्थ तथा तत्सम्बन्बी सूर्य-पूजा का 
वर्णन इस पुराण की विशेषता है। यूथ की महिमा तथा उनके व्यापक प्रभुत्व का 
निर्देश छु अ्रध्यायों में वशित है। मरने के बाद की अवस्था का वर्णन भी है। इसमें 
सांख्य-योग की समीक्षा बड़े विस्तार के साथ की गई है। किन्तु यह पौराणिक सांख्य 
निरीबरवादी नहीं है, इसमें ज्ञान के साथ भक्ति का भी विशेष पुर मिला हुआ है। इसके 
कतिपय अध्याय महामारत-के शान्तिपव के अध्यायों से श्रत्षरशः मिलते हैं | 

(ख) श्रीमद्भागवत्त --यह महापुराण संस्क्ृत-साहित्य का एक अनुपम रत्न है। यह 
भक्ति-ताख-सर्व॑स्व है। इसका प्रमाव निम्बाक, वल्‍्लभ तथा चेतन्य-सम्पदायों पर बहुत 
अधिक पढ़ा है। यह द्वततत्व का प्रतियादन स्पष्ट शब्दों में करता है। भगवान -ने 
अपने तत्त्व के विपय में अह्मयाजी को इस प्रकार उपदेश दिया है-- 

अहमेवाउसमेवात्र नानययत्‌ सदसत्परस 
पश्चाद॒हं यदेतच योअ्व्शिष्येत सोउस्मयहम 
“-(२|६। ३२) 
अर्थात्‌ सटे के पूर्व मं ही था, में ही केवल था, कोई क्रिया न थी। उस समय-सत्‌ 
द्र्थात्‌ कार्यात्मक स्थूलभाव न था। असत्‌---का रणात्मक सूक्ष्माव भी न था| यहाँ तक 
कि इनका कारणभूत प्रधान भी अन्त ख होकर मुकमें लीन था | सृष्टि का यह प्रपश्च- में 
ही हूँ. और प्र्मय में सब्र पदार्थों के विलीन हो जाने पर मैं ही एकमात्र अवशिष्ट रहूँगा। 
इससे स्पष्ट है कि निगु ण, समुण, जीव तथा जगत्‌-सव कुछ वही है। श्रद्धेततत्त्व 
सत्य है। उसी एक अद्वितीय परमार्थ को ज्ञानी तथा योगी-जन “परमात्मा? और 
भक्तजन भगवान के नाम से पुकारते हैँ (१।२।११)। वहीं जब सत्त्वगुणरूपी 
उपाधि से मिरखच्छिन्न होकर अ्रव्यक्त, निराकाररूप से रहता है तब निगु ण॒ कहलाता है 
ओर उपाधि से अवच्छिनन होने पर सगुण कहलाता है | परमार्थ-भूत ज्ञान सत्य, विशुद्ध, 
मेद्रद्ित, परिपूर्ण, भ्रन्तम्रु ख तथा निविकार है| वही 'मगवानः तथा “वासुदेव? शब्दों के 
द्वारा अभिन्‍्ित होता है। सचगुण की उपाधि से अवच्छिन्न होने पर वही निशु ण॒-अ्रकद्म--- 
विष्णु, रद, ब्रद्म तथा पुद्प--चार प्रकार 5 गुण रूप धारण करता है। शुद्धरत्त्वा- 
वाच्धन चतन्प का विःछझु, सजामिवत-उत्तावाब्छुन्न चेंतन्य को बद्मा, तमोमिश्रित- 


नल हुई त्घृ ईद ग्प्न्प ब्य आज जी कबल न वया नर के हझदरलसरजस्तसा ७०>पूरक ० नमनक अप >68०० केश सत्य “० न चेतन का 
रफरत्ता सो ने पढन का दद तथा ठुल्यचनलसजत्तनानाश्रत-सत्तावच्छिन चेंतन्य को पुद्धप 
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कहते हैं। जगत में सष्टि, स्थिति तथा संहार के व्यापार में ब्रह्मा, विष्णु श्र रुद्र 
निमित्त-कारण हैं, और पुरुष उपादान-कारण | ये चारों ब्रह्म के ही सगुण रूप हैं। श्रतः 
भागवत के मत में ब्रह्म द्वी अ्रभिन्न निमित्तोपादान-कारण है |" 


भगवान अरूपी दोकर भी रूपवान हैं। भक्तों की अमिरुचि के अनुसार वे मिन्न- 
भिन्न रूप धारण करते हैं। उनकी शक्ति का नाम माया? है। ऐसे ही भगवान की 
उपलब्धि का सुगम उपाय बतलाना भागवत की विशेपता है। भागवत की रचना का 
प्रयोजन भी भक्तितत््व का निरूपण ही है। भागवत के अनुसार भक्ति ही मुक्ति-प्रगति 
का प्रधान साधन है। कर्म का उपयोग वेराग्य उत्पन्न करने में है। जबतक वेराग्य 
को उत्पत्ति न हो जाय तब्रतक वर्णाश्रम-विहित आचारों का निष्पादन नितान्त आवश्यक 
है (११५।२०।६)। कर्म-फलों को भी भगवान को समर्पित कर देना उनके विषद 
को तोड़ना है । | 


श्रीमदभागवत के दशमस्कन्ध में श्रोकृष्णचरित है, जिसका हिन्दी-रूपान्तर जनलोक 
में 'खुखसागर? ओर 'शुकोक्तिसुधासागर? के नाम से विख्यात है | 

श्रीमद्धागवत्त का प्रतिस्पर्धी देवीमागवत-पुराण है। शाक्त लोग देवीमागवत ओर 
वेष्णव लोग श्रीमद्भागवत को महापुराण मानते हैं। दोनों के नाम में 'श्रीमानः और 
देवी? का अन्तर है। 'श्रीमान! भगवान्‌ विष्णु का नाम है, इसलिए श्रीमद्धागवत का 
ञ्र्थ है वेष्ण्ब-भागवत | नारदपुराण, पद्मपुराण और मत्स्यपुराण के अनुसार भी 
श्रीमद्भागवत ही महापुराण सिद्ध होता है। किन्तु शिवपुराण के एक श्लोक से पता 
चलता है कि जिस पुराण में भगवती दुर्गा के चरित्र का वर्णन है, वही भागवत है | 


(ग) ब्रह्मवेवर्तेपुराण--कष्ण-चरित्र का विस्तृत वर्णन करना इस पुराण का प्रधान 
लक्ष्य है। श्रीमद्भागवत के दशमस्कन्ध के सिवा श्रीकृष्ण की लीला का इतना अधिक 
विस्तार और कहीं नहीं मिलता | इस पुराण के प्रकृति-खण्ड में प्रकृति का वर्णन है, जो 
भगवान्‌ कृष्ण के आदेशानुसार दुर्गा, लक्ष्मी, सरस्वती, सावित्री तथा राधा के रूप में 
अपने को समय-समय पर परिणत किया करती है| इस खंड में सावित्री तथा ठुलसी की 
कथा बड़े विस्तार के साथ उपलब्ध होती है। गणेश-खण्ड में गणपति, कृष्ण के अवतार 
के रूप में, दिखलाये गये हैं | । 

. भत्य्यपुराण, शिवपुराण ओर नारदपुराण में इस पुराण के सम्बन्ध में जो लक्षण ओर 
कथाएँ दी हुई हैं, उनमें पारस्परिक एकता नहीं है । ब्रह्म-बराह का वृत्तान्त, सवर्णि-नारद- 
संवाद या ब्रह्मा का विवर्त्त-प्रसंग आदि कोई प्रचलित कथा इस पुराण में नहीं पाई जाती । 
तो भी प्रकृति का माहात्म्य और पूजादि विस्तार से वणित है। स्कन्द-पुराण के अनुसार 
यह पराण भगवान सूर्य की महिसा का प्रतिपादन करता है। मत्स्यपुराण के अनुसार इस 
पुराण में ब्रह्मा की मुख्यता है; परन्तु ब्रह्मवेवत्त' स्वयं केवल विष्णु की ही महत्ता प्रतिपादित 


करता हे । 
२ आर्य-संस्कृति के मूलाघार! (पं० बलदेव उपाध्याय)--बृ्ठ १८६--&० 
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(9) ऐतिहासिक पुराण 

इस वर्ग के अन्तर्गत ब्रह्माण्ड, वायु और विष्णुपुराण हैं। 

(क) त्रह्माण्ड-पुराण--इसमें पूरे विश्व का सांगोपांग वर्णन है। इसके प्रथम खण्ड में 
विश्व के भूगोल का विस्तुत तथा रोचक वर्णुन है। जम्बूद्वीप तथा उसके पर्व॑तों और 
नदियों का वर्णन अनेक अध्यायों में है। भिन्न-भिन्न द्वीपों का बड़ा ही व्यापक तथा 
आकर्षक वर्णन है। नक्षत्रों तथा युगों का भी विशेष विवरण इसमें मिलता है | 
इसमें प्रसिद्ध क्षत्रियवंशों का वर्णन, इतिहास की दुष्टि से, अत्यन्त उपादेय है। 

विश्वकोष में लिखा है कि इसी पुराण से रामायणी कथा, “अध्यात्म-रामायण” के 
नाम से, अलग कर ली गई है। रामायण की कथा अन्य पुराणों में भी दी हुई है; परन्तु 
अध्यात्म-रामायण” की अपनी विशेषता है; उसमें श्रीरामचन््ध का चरित्र अध्यात्मज्ञान के 
ञ्राधार पर वर्णित है। राम पुरुष हैं, सीता प्रकृति ; राम परब्रह्म हैं ओर सीता उनकी 
अनिर्वचनीया माया । उन्हीं की लीला का विकास यह सम्पूर्ण विश्व है। ब्रह्म ओर 
माया ने ही, देवताश्रों के द्वारा भू-मार-मंजन की प्राथना किये जाने पर, इस संसार में 
आकर अपनी लीला का विस्तार दिखलाया है। सम्पूर्ण अ्रध्यात्मरामायण में ब्रह्म-माया 
की ग्रनोखी चरित्रावल्ली का ही पावन चित्रण हे | 

किन्तु जो ब्रह्माए्ड-पुराण प्राप्य है, उसमें “अध्यात्म-रामायणु? नहीं है, ओर नारद- 
पुराण की सूची में रामायण की चर्चा है | 

(ख) वायु-पुराण--इसका अधिकांश अग्राप्य है। ९८ वें अ्रध्याय में १८ पुराणों की 

श्लोक-संख्या दी गई है। वहाँ वायुपुराण में २३००० श्लोक बताये गये हैं। परन्तु प्राप्य 

. ग्रन्थ में नव कम स्थारह हजार (१००६१) श्लोकमात्र हैं; १२ हजार श्लोकों का पता 
नहों है | वंगाल-एशियाटिक सोसाइटी के पुस्तकालय में प्राप्य अंश की प्रति मौजूद है। 

यह पुराण भौगोलिक वर्णन के लिए विशेपरूप से पठनीय- है । यह प्रजापति-वंश, 

ऋषि-बंश तथा ब्राह्मण-वंश का इतिहास जानने के लिए बढ़ा उपयोगी है। श्राद्ध का भी 

वर्णन अनेक अध्यायों में है। अन्तिम आठ अध्याय गया-माह्ात्म्य-परक हैं| इसमें संगीत 

का विशद्‌ वर्णन उपलब्ध है। प्राचीन राजाओं के विस्तृत वर्णन के कारण ऐतिहासिक 


दू्ष्टि से वह विशेष मदत्त रखता है | खगोल कृ भी वणुन इस ग्रन्थ मं विस्तार से मिलता 
है। अनेक अ्रध्यायों में युग, यज्ञ, ऋषि, तीर्थ आदि का वर्णन आया है । 


इस पुराण की सबसे बड़ी विशेषता शिव के चरित्र का विशद्‌ चित्रण है जो साम्प- 
दायिक दुष्टिकोश से दूषित नहीं है। विष्णु का भी वर्णन इसके अनेक अध्यायों में मिलता 
हैं। पशुप्ति को पूजा से सम्बद्ध 'पाशुपतयोग? का निरूपण इस पुराण की मद्दती विशेषता 
है; बयोक्षि 'पाशुपतयोग! का वर्णुन अन्य पुराणों में नहीं मिलता; परन्तु इसमें उसकी पूरी 
प्रकया बड़े विस्तार के साथ दी गई है। यह अंश, प्राचीन योगशान्त्र के स्वरूप को 
जानने के लिए, गझ्त्यन्त उपयोगी है। अ्रध्याय ३० में दक्ष-प्रजापति ने जो शिव की स्तुति 
गई बह भीदयड़ीसुसद्दर है। ये लुतियाँ वेदिक दुद्वाध्याय के पौराणिक रूप हैं... 


६ आाननतत्कात के मृत्ाघारा पूरे शृ८+नदप 
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नमः पुराणु-प्रभवे, युगस्य प्रभवे नमः । 
तिं ०. 
चतुर्विधस्थ सर्गस्थ, प्रभवेडनन्तचक्षुपे ॥ 
के ््‌ न्‍ 
विद्यानां प्रभवे चव, विद्यानां पतये नमः | 
नमो त्रतानां पतये, मन्त्राणां पतये नमः ॥ 

शिव-पुराण थ्रोर वायु-पुराण के सम्बन्ध में भी भिन्न-भिन्न मत है। कोई वायुपुराण 
की गणना १८ पुराणों में करता है, कोई शिवपुराण की | प्रोफेसर बलदेव उपाध्याय 
की राय है कि वायुपुराण का दूसरा नाम शिवपुराण है। बँगला-विश्वकोषकार के 
मत से भी वायुपुराण और शिवप॒राण प्राय; एक ही ग्रन्थ के दो नाम हैं; दोनों में एक 
ही विषय है; दोनों का आररम्म ज्ञान-संहिता से होता है | किन्तु प्रोफेसर रामदास गौड़ 
का कथन है कि आननन्‍्दाश्रम-संस्कृत-ग्रन्थावली के ४६वें अन्य 'वायुपुराण? की विषय-सूची, 
शिवपुराण की दी हुईं सूची से, स्वंधा भिन्न है; वायु-पुराण स्वतन्त्र ही पुराण जान 
पड़ता है [* 

(ग) विधष्णुपुराण --इसमें भूगोल का बड़ा ही सांगोपांग विवेचन है । इसमें चारों 
आश्रमों के कर्तव्यों का विशेष निर्देश है। सोमबंश के अन्तर्गत ययाति के चरित्र का 
तथा वेद की शाखाओं का विशिष्ट वर्णन है। भागवत के दशमस्कन्ध के सदुश ऋृष्णचरित्र 
भी पूर्णतया वर्णित है | यह वेष्णवधर्स का मूलाधार ग्रन्थ है| रामानुजस्वामी ने अपने 
श्रीभाष्य में इसके प्रमाण एवं उदाहरण दिये हैं। ज्ञान के साथ भक्ति का सामझत्य 
इसमें बढ़ी सुन्दरता से किया. गया है। इसमें प्रधानरूप से विष्णु की उपासना का संकेत 
होने पर भी संकीर्णता का लेश नहीं है.| नाना प्रकार की धर्मकथा, त्रतनियम, वेदान्त, 
ज्योतिष, वंशाख्यान आदि के वर्णन से यह भरपूर है| यद, ठ॒व॑स॒, द्ुह्मू, अनु, पुरु-- 
इन पाँच प्रसिद्ध ज्षत्रिय-वंशों का भिन्न-भिन्न अध्यायों में वर्णन मिलता है । 

साहित्यिक दृष्टि से यह पुराण वड़ा ही स्मणीय, सरस तथा मनोरम है। सुन्दर 
'माषण के लाभ का कितना अश्रच्छा वर्णन है-- 

हित॑ मित्त॑ प्रियं काले वश्यात्मा योडमिभाषते | 
स॒याति लोकानाह्वाददेतुभूतान नृपाक्षयात्‌ ॥| 
.._ भगवान कृष्ण ने स्वयं महादेव के साथ अपनी अभिन्नता प्रकट करते हुए बहुत 
" सुन्दर और ललित शब्दों में कह्दा है-- 
हा * वि] सदेवासुरम 
यो5हूं स॒ त्व॑ जगच्च दूं सदे नुपम्‌ | 
मत्तो नानन्‍्यदशेषं यत्‌ तत्त्वं ज्ञातुमिहाहसि ॥ 
5 : आअविदया-मोदितात्मानः पुरुषा भिन्नदशिनः | 
... .बदन्ति भेद॑ पश्यन्ति चावयोरन्तरं हर ॥--४५।३३|४८-४६& 
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पुराण-काल लक 


. (५) साम्प्रदायिक पुराण 

इसमें लिंग, वामसन और माकण्डेय हैँ | 

(क) लिंगपुराण--इसमें शिव-लिंग की पूजा का विवेचन है। सूष्टि का आ। विभ व 
भगवान शंकर के द्वारा बतलाया गया है। इसमें शंकर के र८ अवतारों का तथा शेव- 
परक होने के कारण शैव-ब्रतों एवं शैव-ती्ों का विशेष वर्णन है। इसमें पशु, पाश तथा 
पशुपति की जो व्याख्या की गई दे वह शैव-तन्त्रों के अनुकूल है। इसमें लिगोपासना को. 
उत्पत्ति भी दिखलाई गई है। यह प्‌ राण शिव-तत्त्व की मीमांसा के लिए, बढ़ा ही उपादेय 
तथ! प्रामाणिक है। 

(ख) वामनपुराण--इसमें ६५ अध्याय हैं। इसमें विभाए के मिन्न-मिन्न अवतार 
की कथाएँ हैं, परन्तु वामनावतार का वर्णन विशेषरूप से है। इसके सिवा शिव, 
शिव का माहात्य, शैव-तीर्थ, उम्रा-शिव-विवाह, गणेश की उत्पत्ति और कातिकेय- 
चरिंत आदि बिपयों का भी वर्णन है। अनेक तीथों ओर वनों का माहात्य भी वर्णित 
है। सुष्टि-वर्शन ओर धर्म-निरूपण भी है। 

(ग) मा्केण्डेयपुराण- इसमें मरणोत्तर-जीवन की कथा है। ब्रह्मवादिनी मदिषी 
मदालसा का पवित्र जीवन-चरित्र बड़े विस्तार के साथ दिया गया है। मदालसा ने अपने 
पुत्र को, शेशव में ही, त्रह्मग्रान का उपदेश दिया, जिसके कारण राजा होने पर उसने 
ज्ञानयोग के साथ कर्मयोग का अ्रपू्व सामझस्य कर दिखाया । दुगसप्तशती! इसी पुराण 
का एक विशिष्ट श्रंग है। इसमें सर्वस्वरूपा दुर्गा का पवित्र चरित्र बड़े विस्तार से अ्रश्धित 
है। भाद्धकर्म का व्शन और योग के विष्न, उनसे बचने के उपाय, प्रणव की महिमा 
आदि बातें भी है । 


(६) आमभल परिवर्तित पुराण 


डाक्टर शास्त्री की राय में कूम, वराह ओर मत्त्म का ऐसा संशोधन हुआ है कि 
उनका कलेवर ही बदल गया है। 


(क) कूमेंपुराण--इसमें सत जगह शिव ही मुख्य देवता के रूप में वर्शित हैं। यह 
स्ष्ट उल्लिखित दे कि ब्रद्मा, विष्णु और महेश में किसी प्रकार का अन्तर नहीं है--ये 
एक ही ब्रह्म की पुथक-पुथक तीन शक्तियाँ या मृतियाँ हें। इस ग्रन्थ में शक्तियूजा पर 
भी बड़ा जोर दिया गया है। शक्ति के साहस नाम दिये गये हैं। शिव, देवाधिदेव के 
रूप में, इतने महत्वपूर्ण रूप से वर्शित है कि उन्हीं के प्रसाद से भगवा न कृष्ण जाम्बबती 
की याप्ति में समर्ध हुए, | 


शव पुराण के दा भाग हूँ। पृलेभास में खप्टियक्रणु के अनन्तर पार्वती री 
पपरचयो तथा उनके सहयनास छा वशुन है। इसी भाग में काशी झीर प्रयाग का 
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गधा थे संग पर ध्यानयांस द् द्वारा शिव ले सान्षाल्ह्वर का वर्णन ई | 


ब्यास- गाता मे 
ज्ल्च्ा कह चं है पी क्र हे या दत्त ्व्स्ड अर य््‌ डे त्‌ यक 
पारा पापवगां दे दस बग एस बजूत हू | 


(ध्फ विश्वधर्म-दर्शन 


(ख) वराहपुराण--हसमें २१८ अ्रध्याय श्रौर २४००० श्लोक हैं। किन्तु एशिया- 
टिक सोसाइटी, कलकत्ता से इस ग्रन्थ का जो संस्करण प्रकाशित हथ्ना है उसमें केवल 
१०७०० श्लोक हैं। इससे ज्ञात होता हे कि इस ग्रन्थ का एक बह्दत बड़ा भाग अबतक 
प्राप्त नहीं हुआ । इसमे विष्णु से सम्बद्ध अनेक त्र्तों का वर्शान है | 

इसके दो अंश विशेष भद्दत्व के हैं--(१) मथुरा-माहाक्त्य, जिसमें मथुरा के 
समग्र तीर्थो' का बड़ा ही विस्तृत वर्णन है; (२) नाचिकेतोपांख्यान, जिसमें यम और 
नचिकेता की विस्तृत कथा है | इस कथा में स्वर्ग तथा नरक का विशेष वर्णन मिलता है | 
कथा कठोपनिपद्‌ की है, किन्तु उसकी आध्यात्मिक दुष्टि इसमें नहीं है | 

( ग ) मत्सयपुराण--यह भी पर्यातरूप से विस्तुत है। श्राद्ध-कल्प का विवेचन 
सात शअ्रध्यायों में है। ब्तों का वर्णन इसकी मद्दती विशेयता है। प्रयाग का भौगोलिक 
वर्णन तथा उसका महिमा-कथन भी है। मगवेन्‌ शंकर का, त्रिपुरासुर के साथ जो 
संग्राम हुआ था, उसका वर्णन बड़े विस्तार से है। तारकबंध-कथा का भी बड़ा विस्तार 
है। काशी का माहात्म्य अनेक अध्यायों में वर्शित है । 

सकी चार वातें विशेष महत्त्व की हैं-- 

(१) समस्त पुराणों की विषयानुक्रमणी ४३ वें अध्याय में दी गई है; 

(२) प्रवर ऋषियों के वंश का वर्णन है; 

(३) राजधर्म का विशिष्ट वर्णन है; 

(४) भिन्न-भिन्न देवताओं की प्रतिमा का सापपूर्वक निर्माण-विधि है। इससे स्पष्ट है 
कि हमारा स्थापत्य-शासत्र वेशानिक पद्धति पर अ्वलम्बित था और देवग्रतिमाओ्रों की 
प्रतिष्ठा तथा पीठ का निर्माण भी एक विशिष्ट शेली से होता था | 

पुराणों का आरम्भ ब्रह्म से और अन्त ब्रह्माएड' से होता है तथा मध्य में दसवें पुराण 
त्रह्मवेवर्तः में ब्रह्म की स्मृति करा दी जाती है। इससे स्पष्ट है कि पुराण खष्टि-विद्या 
का प्रतिपादन करता है, जो ब्रह्म से आरम्भ कर ब्रह्मार्ड तक ज्ञान को पहुँचाती है। 
वह आदि, मध्य और अन्त में ब्रह्म का कीत॑ंन करती हुईं ब्रह्म पर हमारे ध्यान को स्थिर 
कर देती है। इसलिए यह उक्ति प्रसिद्ध है कि--- 

आदावन्ते च सध्ये च हरि: सर्वेन्न गीयते | * 


भागवद-पुराण 


देवी-मागवत तथा श्रीमदूभागवत-पुराण में कौन-सा महापुराण समक्ता जाय, इस 
बात का निर्णय विद्वानों की रुचि, बुद्धि ओर सम्मति पर अवलम्बित है | 

देवी-भागवत में परमात्मा की पराशक्ति का उत्कर्ष दिखाया गया है। देवी को विधषु 
ब्रह्मा आदि का खष्टा कहा है। श्रीमदुभागवत की तरह यह भी बारह स्कन्धों में 
विभक्त है। शुकदेव मुनि काः राग्यवर्णन, उनका विदेह-जनक की मिथिलापुरी में 
परीक्षा के निमित्त जाना तथा राजा जनक के उपदेश झादि का वणन है। देवी-भाग बत- 





2. पं० बलदेव उपाध्याय 
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माहात्म्य तथा देवी-यज्ञ-विधि विस्तार-पूर्वक वर्णित है। प्रहलाद ओर नारायण के युद्ध 
की अद्धूत कथा भी है। महिपासुर ओर शुम्मासुर के वध की रोमांचकारी कथा तथा 
स्रीमाव-प्रात्त नारदजी के पुनः पुरुष होने की मनोरंजक कथा के अतिरिक्त स्वायम्धुव- 
मनु का उपाख्यान तथा भगवती का विन्ध्य-पर्वत पर जाज्ञा भी वणित हैे। भस्म- 
धारण, त्रिपुस्ड, ऊरध्यंपुएड आदि की महिसा विस्तार से कथित है। सबन्ध्योपासन का 
भी वर्णन आया है। श्रन्त में गायत्री-हृदय, गायत्री-स्तोच्र तथा गायत्री-सहखनाम है । 
केनोपनिपद्‌ की भी कथा है| 

इस प्रकार, महत्व की दृष्टि से, देवीभागवत तथा श्रीमद्धागवत ग्रायः बराबर-से दीखते 
हैं। एक आदिपुरुष विष्णु की उपासना का महत्त्वपूर्ण प्रामाणिक ग्न्ध है, दूसरा आदि- 
शक्ति भगवती की उपासना का। 

अधिकांश शिक्षित जन पुराणों में लिखी बातों को असम्मव कहकर उन्हे” कपोल- 
कल्पित मानते हैं। इस सम्बन्ध में निम्मलिखित कथन सवथा विचारणीय है---'सब 
पुराणों के सभी वाक्यों को प्रमाणभूत मान लेना भी बड़ी जटिल समस्या का हेतु बन 
जाता है; क्योंकि अ्रसम्भव और श्रस्वाभाविक प्रतीत होनेवाले पौराणिक रहस्य, अत्यन्त 
मनोयोग से अ्रनुसंधान करने पर भी, कुछ समर में नहीं आते, ओर पराणों के विद्ानों 
को भी भ्रम में ढाल देते हैं। तालपत्न के युग में मुद्रण का प्रचार नहीं था | ग्रत्ञेपण' वा 
प्रतिसंस्करण का काम नेसगिक और अनिवार्य था। तालपत्र के किसी भी ग्रन्थ में पत्षिप 
वाक्यों के कुछ नये पन्ने मिला देना ओर प्रतिलिपियों द्वारा देशान्तर में उसका धीरे-धीरे 
मूलग्रन्थ के रूप में प्रचार करना कठिन न था |? १ 
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जन-पराष्‌ 

हिन्दुओं की पुराण-कल्पना से जेनियों की पराण-कल्पना नितान्त भिन्न है। 

जनधर्मानुसार वे ही अन्थ पुराण! कहलाते हैं जिनमें पुराण पुरुषों के पुर्य-चरित्र का 
कतततन किया गया है। ऐसे पुए्य-पुरुष ६३ हैं। इनमें २४ तीर्थक्लर हैं, १२ चक्रवर्ती, 

६ बलदेव, ६ वासुदेव, तथा ६ प्रतिवासुदंव । 

हिन्दू-पुराण की तरह जन-पुराण भी बहुत विशाल हैं। इनमें चार मुख्य है-- 
रविसेन का पद्मपुराण, जिनसेन का अरिट्नेमिय॒राण ( जिसे हरिवंश भी कहते हैं), 
तथा आदिपुराण ओर गशुणभद्र का उत्तरपुराण। इन्हें पढ़ लेने से जेन-सम्प्रदाय 
का पोराशिक तत्त्व स्पष्ट हो जाता है | 

(१) आदिपुराण-इसमें प्रथम तीर्थड्वर ऋषमदेव को कथा है। इसमें जम्पूद्वीप 
ओर तदन्तर्गंत सभी पव॑तों का वर्णन है| श्रीमद्धागवत में भगवान्‌ विष्णु के जिन चौबीस 
अवतारों की कथाएँ हैँ उनमें से झआाठवाँ अवतार इन्हीं ऋषभदेव का है। जिस प्रकार 
विष्णु के दशावतारों में 'बुछ नवें अवतार हैं, उसी प्रकार चौबीस अवतारों में ऋषमदेवजी 
आठवें अवतार हैं। श्रीमद्धागवतपुराण से (३।५॥९८) शात होता है कि ऋषभदेव एक 
अवधूत योगी थे । उन्होंने परमहंसधर्म का प्रचार किया था। वे पागल की तरह नग्न 
रहते थे। उनकी लम्बी जयाएँ थीं। वे एक ही जगह पड़े-पड़े खाते-पीते तथा शौचादि कर 
लेते थे। उनका शरीर मलिन रहता था। उन्होंने दक्षिण-कर्णाटक में जाकर, श्रग्नि- 
प्रवेश करके, प्राण॒त्याग किया |. ( भागवत १॥३५|२९-३४, ५६८ ) | श्रीशंकराचार्य 
ने शारीरक-भाष्य के दूसरे अ्रध्याय के पहले पाद में अद्व तब्रह्म का, जगत्‌-सष्टि के 
सम्बन्ध में, जो विचार किया है, जिनपेन ने आदिपुराण के चोथे पर्व में सुन्दर ढंग से 
उसका खण्डन' किया है और कहा है कि राष्टि अ्रनादि-निधन है--अ्रर्थात्‌ न कोई 
उसका बनानेवाला है, न संहार करनेबाला। अतणव यह स्पष्ट है कि यह पुराण 
शंकराचाय के बाद का हैं । 

(२) पक्मप्राण--जिस प्रकार जेनियों ने ऋषमदेव को अपनाया है उसी प्रकार 
रास को भी । इस पुराण में राम! का नाम पदुम! दिया हुआ किन्तु कथा वहीं 
है जो रामायण में। इस पुराण को हम जेन-रंग में रँगे हुए रामोप[ख्यान कद सकते 


जेन-पुराण २०१ 


हैं। प्राचीन महापुरुष को नये ढाँचे में ढालकर अपना लेने का सद। प्रयल होता आया - 
है। वाल्मीकीय रामायण एवं हिन्दू-पुराणों के अनुसार, राम हिल्यू थे, किन्तु जेन-पुराण 
के अनुसार जैन, और बौद्ध-जातक-कथा के अ्रनुसार बौद्ध ! 

इस प्राण की रचना महावीर-निर्वाण के १२०० वर्ष बाद हुई--अ्रथात्‌ विक्रमी 
शताव्दी ६३४ के आसपास । विमलयूरि ने रामकथा का वर्णान अपने “पड़मचरित्र? 

नामक प्राकृत-काव्य में किया, जो पद्मचरित्र से प्राचीन ही नहीं है, प्रत्युत उसका 
आदर्श उपजीव्य ग्रन्थ है। इस “पडमचरित्रर की रचना वीर-निवाण-संवत्‌ ५३० या 
विक्रम-संत्त्‌ ६० के असयास हुई । इस हिसाव से पडमंचरित्र! पदुमपुराणु से ४७० वर्ष 
पहले की रचना है।'* 

(३ ) अरिटनेमि ( हरिवंश ) पुराण । महाभारत के खिल हरिवंशपुराण ने जिस 
तरह कृष्ण के उत्कर्ष क। बखान किया है, ठीक उसी तरह इस पुराण में भी कृष्ण को 
कथा दो गई है। क्ृष्ण-द्वारा जरासन्व-वध; जरासन्व के नाश के लिए द्रोण, दुर्योधन, _ 
दुःशासन आदि का कृष्ण के प्रति निवेदन ;- विदुर के समीप कौरव-पाण्डव के 
दीज्ञा-अहण करने की कथा भी है। यादवों का “आनन्दपुर' नामक स्थान में 
जिन-मन्दिर-स्थापन भी वर्णित है। काशी, काश्ो, द्वाविड़, महाराष्ट्र, गान्धारादि सभी 
देशों में जेन-बर्म-प्रचार की कथा इसमें है। नरकादि का भी विशद वर्णन है। 
अहिंसा, सत्य, अ्रस्तेय (चोरी न करना), ब्रह्मचर्य, निमू च्छा श्रादि जो साधुओं के महात्रंत 
हैं उनका विवेचन किया गया है। महाभारत की अनेक कथाएँ जेनरूप में वर्णित हैं । 

दिलू-पराण और जेन-पराण की कथा कितनी भिन्न है ओर किस प्रकार इन 
कथाओं को नये ढाँचे में ढालकर अपनाया गया है, यह बात जंनियों के पद्म थ्रौर 
हरिवंश-पराण से स्पष्ट है। 

इस प्रकार, अरिषनेमिपराण में कोरबों तथा पाण्डवों का वर्णन है तथा 
पुराण में श्रीराम का। अ्तएव, दोनों ग्रन्थ क्रमशः जेन-महाभारत और जेन- 
रामायण कहे जा सकते हैं । 

(४) उत्तर-पुराण--थ्रादिपुराण को अधूरा ही छोड़कर जिनसेन का निर्वाण हअा । 
उसको उनके शिष्यों ने पूरर किय। ओर उत्तरपराण में दसरे तीर्थडरों का जीवन-चरित्र 
लिखा गया | एक-एक तीथंकछुर के नाम पर इस पराण के भीतर एक-एक पराण बना | 
इस प्रकार, इस पुराण में, दूसरे तीर्थंकर 'अजितनाथः? से लेकर चोबीसवों तीथक्वर महावीर? 
तक (२३ तीथडुरों) के जीवनचरित्र, २३ पराणों के रूप में संण्दीत हैं | 

इसमे धीकृष्ण तचिखए्डाधिपति और तीथंड्भुर 'नेमिनाथ” के शिष्य माने गये हैं। 
पीसवें एराण 'मुनि-सुत्रतः में जेनमन्दिर में राम के पूजा करने की चर्चा दै। अ्रतएव, 
जेन-पराणों की यही विशेषता है कि सर्वत्र जेनधर्म की शिक्षा की चर्चा है । 

उपपुक चार मद्यपुराणों के आधार पर अनेक जेंनप रास रचे गये, लिनमें पएडयप राश 
| दाशुण ४ सेन-चमान में, कणाटकी भापा में सी, अनेक पराण पाये जाते हूँ | 
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प्राचीन बोद्धशन्थों में पुराणों का उल्लेख नहीं है, सिफे जातक-कथाएँ हैं| इनमें 
बुद्ध-द्वारा कहे हुए उनके पूर्व-जन्म-बृत्तान्त हैं। इनमें राम-जीवन-सम्बन्धी 'दिशरथ- 
जातक? एवं कृष्ण-जीवन-सम्बन्धी जातक-कथा भी हैं । 

किन्तु नेपाली बोद्द-समाज में स्वतन्त्र बोद-पुराणों का आजकल प्रचार है। नेपाली 
बौद्ध लोग नो पुराण मानते हैं जिन्हें 'नव-धर्म” भी कहते हैं। इन पुराणों में आख्यान, 
इतिहास, बोद्धों के वृत्तादि तथा प्रधान तथागतों की जीवनियाँ हँ--जप-द्वारा समाधि की 
विधि-व्यवस्था वणित है; भगवान बुद्ध का चरित्र-चित्रण विस्तार से है। सरस्वती, 
लक्ष्मी ओर प्रृथ्वी की भी कथा है, ओर उनके द्वारा बुद्ध-पूजा का वर्णन है। मलय-गिरि 
पर शाक्यसिंह से रावण-द्वारा बुद्धचरित्र सुने जाने ओर बोधिशान-लाभ करने की बातें भी 
_ दी गई हैं। । 
वे नौ पुराण ये हैं--(१) प्रज्ञापारमिता, (२) गरडव्यूह, (३) समाधिराज, 
(४) लंकावतार, (५) तथागतगुद्यक, (६) सद्धमंपुएडरीक, (७) बुद्ध वा ललितविस्तार, 
(८) सुवर्धपभा और (६) दशभूमीश्वर । 

इन नौ पुराणों के सिवा नेपाली बौढ्दों में 'बुहत्‌र और “मध्यम” नामक दो स्वयंभुव- 
पुराण भी पाये जाते हैं। नेपाल में स्वयंभ्ुव-क्षेत्र और स्वयंमु॒व-चेत्य प्रसिद्ध तीर्थ हैं। इन 
ग्रन्थों में उनका माहात्म्य विस्तार से कहा गया है| 

बुहत्‌-स्वयंभ्ुव-पुराण के अन्त में जो कुछ लिखा है उससे जान पड़ता है कि इस 
पुराण की रचना नेपाल में, शैवधर्म की प्रतलता के बाद, विक्रम की सत्रहवीं शताब्दी में, 
हुईं होगी | यह भी ज्ञात होता है कि शेव से ही आधुनिक बौद्दों का प्रभाव भग्न हुआश्ा 
है--शैव-सम्प्रदाय ने ही बौद्ध-घर्स को अपना ग्रास बना डाला ।' 
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वेद में रुद्र का नाम आया है। किन्‍्ठ इसे अनेक विद्वान शंकर-बाचक नहीं 
मानते। शंकर की भक्ति का उद्गम दशोपनिषद्‌ में नहीं है, कदाचित्‌ बाद का है। 
दशोपनिषद्‌ के बाद के श्वेताश्व तरोपनिषद्‌ में परब्रह्म से शंकर का तादात्म्य किया हुआ 
पाया जाता दै। यह वात 'ए्को ्द्रो त्त्‌ द्वितीय ब्तस्थे” (३॥२) ओर भायां तु 
प्रकृति विद्यान्मायिन तु महेश्वस्म! (४॥१० ) से स्पष्ट है। गीता में भी रुद्राणां 
शंकर्थारिमः (१०२३) भगवद्वचन है। इसलिए यह निर्विवाद है कि दशोपनिपत्काल 
के अनंतर महामारत-काल में शंकर की उपासना परमेश्वर के रूप में आरम्भ हुई ओर 
इस स्वरूप की एकता वैदिक देवता रुद् के साथ हो गई | द 
ऋग्वेद से शात होता है कि आरम्भ में वरुण” सब्नसे मुख्य देवता थे; किन्तु जब 
थआयों को असुरों श्र्थात्‌ अनायों से युद्ध करने की जरूरत पढ़ी, तब उन्हें वीर योद्धा के 
गुण से समन्वित देवता की आवश्यकता पड़ी । परिणाम यह हुआ कि “वरुण? को महत्ता 
और प्रतिष्ठा घटने लगी तथा इन्द्र को व ढने लगी। कुछ लोग कहते हैं कि इसी प्रकार 
जब यजुरवेंदकाल में आर्य और अनाय॑ प्रायः घुल-मिल गये तथा संघर्ष समाप्त हो गया तब 
झपमे राज्य एवं प्रतिश्ठ के विस्तार के लिए क्ष त्रियों को अश्वमेधादि करने पढ़े; इसलिए 
उन्दें युदधादि ऋरकर्म करने को जरूरत पढ़े और संभवत: उन्हें ऋ्र देवता द्वी अधिक 
प्रिय हुएं। शाश्च य॑ नहीं कि इसी कारण शंकर को भक्ति रूढ हो गई शोर मद्यभारत-काल 
में पाशुपतमत प्रचलित हो गया । मद्दाभारत-चुद्ध के समय शंकर से श्रज न का पाशुपत- 
शस प्राप्त करना हम देखे हें। अत महामारत के आधार पर दसना है कि यद्द पाशुपत 
फसा घा। पराशुपतमत का सबिस्तर वर्णन, मद्राभारत के शा न्ति-पर्व के र८४ वे 
अध्याय में दक्ष-द्वारा को हुई शंकर की स्तुति में किया गया दै। शंकर ने दक्ष को जो 
पाशुपतरत उतलाया है बह गृह और झपूर्व दे । यद सब वो ओ्रौर आधर्मो के लिए ई- 


पड सोसदाता है। इस मल से पर तप सब देवों भें मुख्य, दें--ये सारी सं्ठि के 
यह शोजुदाता है। इस मत से पशुतत ६ 4 देवा मे मुख्य, €--व साझा सा का उसनन 


न. 


न्‍ न हि 3: बीक्ई गत बल र ल्च्य्र शु है 0 कड़े न कं 25, व ईप+ 
परत ू६्ै। इस ऋत ने पु 5 [ अप एू ल|४८ 
जज 


। पाशुयतमत में तव छा विशेष सदत्त हे | 


१०४ विश्वधमं-द्शेन 
पुराणों में लिंगपूजा 


शंकर की उपासना का रूप लिंग-पूजा ह्वी है। लिंगपुराण से पता चलता है कि 
शिव ने इच्छा की कि में सृष्टि करूँ और उनकी इच्छा-शक्ति से नारायण और ब्रह्मा की 
उत्तत्ति हुईं। दोनों अपने-आपको बड़ा समकने लगे और उनमें घोर विवाद हुआ । 
शंकर ने विचार किया कि जिनको मैंने सृष्टि करने के लिए भेजा था वे आपस में 
लड़-मकगढ़ रहे हैं। तत्र उन दोनों के बीच एक तेजोमय लिंग उत्पन्न हुआ और वह शीघ्र 
ही आकाश में चला गया | इसको देखकर दोनों आश्चर्य में आ गये, विचारा कि 
इसके आदि-अन्त का पता लेकर जो पहले आवे, वही श्रेष्ठ है। विष्णु कूर्म का 
स्वरूप धर नीचे की ओर चले ओर ब्रह्मा हंस का शरीर धारण कर ऊपर जड़े। दोनों 
मनोवेग से चले। दिव्य-सहसवर्ष-पर्यन्त दोनों चलते रहे, तो भी उसका आदि-अ्रन्त न 
पाया। इसी बीच गाय ओर केतकी से ब्रह्मा की भेंट हुईं | ब्रह्मा ने उनसे कहा कि 
तुम हमारे साथ चलो ओर साक्षी दो कि “में (गाय) इस लिंग. के मस्तक पर दूध की धारा 
बरसाती थी? तथा 'में (केतकी) इसपर फूल बरसाती थी'। किन्तु उन्होंने कह्य कि झूठं 
गवांही नहीं देंगे | इसपर ब्रह्मा ने कुपित होकर उन्हें भस्म करने की धमकी दी | विवश 
होकर वे राजी हो गये। विष्णु प्रथम ही आ गये थे, बाद ब्रह्मा भी पहुँचे । 
ब्रह्मा ने पूछा कि तुम थाह् ले आये का नहीं १ विष्णु ने कह्य कि थाह नहीं मिली | 
ब्रा ने कंहा कि मैं थाह ले आया हूँ, और साक्षी के रूप में गाय तथा केतकी-इक्ष को 
पेश-किया | तब लिंग से शब्द निकला कि तुम तीनों भूठे हो। उसने केतकी को शाप 
दिया कि तुम्हारा फूल जगत्‌ में किसी भी देवता पर नहीं चढ़ेगा और जो चढ़ावेगा उसका 
संवंनाश हो जायगा तथा गाय को भी शाप दिया कि तेरा मुख अ्रपवित्र हो जायगा, 
तेरे मुँह की पूजा कोई नहीं करेगा | .फिर ब्रह्मा को शाप दिया कि ठुमने मिथ्या-भाषय 
किया; इसलिए तुम्हारी पूजा संसार में नहीं होगी; विष्यु को वर दिया कि तुम उत्व .. 
बोले; इसल्निए तुम्हारी पूंजा सवंत्र होगी । | ः 


यह हुई पुराणों की बात | किन्तु अनेक विद्वानों की राय है कि शंकर को उपासना 
अनायों से आरम्म हुई। भारत में आयों के प्रसार के ,पूत्र से ही यहाँ के आदिवासियों 
में लिंग-पूजो की चाल थी। पुरातत्व के विद्वानों का यहाँ तक कहना है कि लिंग- 
पूजा किसी समय, विशेषत: ईसा के पूर्व, किसी-न-किसी रूप में, सारे संसार में व्याप्त 
थी, और रूप तथा विधि के थोड़े-बहुत भेद के साथ, सारे संसार के मूर्तिपूजक लिंग की 
पूजा करते थे | सिन्धु-नद की घाटी में “मोहेंजोदडो? स्थान पर मूर्ति मिली है, जो योग-मुद्रा 
में आसीन है ओर उसके पास नन्‍दी विद्यमान है। कतिपय विद्वानों को धारणा है कि यह 
शिव की मूर्ति है।. किन्तु मेरे विचार से वैदिक आरयों में मूर्तिपूजा नहीं थी, केवल 
अंनाय, ही लिंग-पूजा. करते थे । इसके अतिरिक्त इन खुदाइयों के बाद कहीं भी 82 के 
साथ मन्दिर नहीं मिला | सम्मवतः ऐसी मूर्तियाँ कला की. दुष्टि से बनाई गईं थीं अरे 
नन्‍्द्री के पांस रहने के कारण दी लोगों की धारणा हो गई कि ये योगिरूप में शिव को 
मूर्तियाँ हैं। .. . । 


- शेवमत ६८४ 


बसाढ़ ( वैशाली ) में मिट्टी की एक मूर्ति मिली थी, जिसपर लिंग और योनि का चिह्न 
था। बाद १६०७ में पुरातत्त्ववेत्ताओं की रिपोट से पता चला कि सारनाथ के निकट 
धामेकः-स्तूप से, खुदाई के बाद, एके छोय-सा लिंग निकला। यह प्रायः उसी काल 
का था जिस कोल का उपयुक्त बसाहवाला लिंग हैं। इन दोनों अन्वेषणों के बाद कुछ 
वर्षों तक पुरातत््ववेत्ताओं की धारणा थी कि लिंगपूजा गुप्तवंशी राजाओं के समय में 
आरम्म हुई ; किन्तु वर्षों बाद भोटाग्राम में जो लिंग मिला था और उसपर जो लिपि 
अंकित थी, उसके आधार पर जब पुरातत्ववेत्ता राखालदास बनर्जी का लेख निकला, 
तब लोगों का खयाल हुआ कि ईसवी सदी के एक सी वर्ष पू्वं लिंगपूजा आरम्भ हुईं | 
कुछ वर्षों बाद, श्री टी० एस० राव ने, अपनी “हिन्दू इन्काग्रफी! नामक पुस्तक के दूसरे 
ग्॒में, ६३ वें पृष्ठ पर, मद्रास के रानीगुटा स्टेशन से प्रायः ६ मील दूर के 'गुड़ीमालन? 
स्थान में पाये गये शिवलिंग का जिक्र किया है। भारतवषधे में खुदाई करने से जितने लिंग 
अबतक मिलते हैं उनमें यह बहुत महत्त्व का है। यह ठीक मनुष्य-लिंग के सद॒श है। बहुत 
काल से परशुरामेश्वर के नाम से इसकी पूजा होती है। यह लगभग ५ फीट ऊँचा है 
ओर अ्रच्छी अवस्था में है। श्री राव के मत से यह ईसवी सदी से २०० वर्ष पूर्व का है। 
ऋग्वेद में आये हुए 'शिश्नदेव” शब्द के वास्तविक भाव को समझ लेने पर 
शनायों में लिंग-पूजा की चाल ऋग्वेद-काल की समझ पड़ेगी। यह शब्द अनारयों के 
सम्बन्ध में दो जगहों पर ( ७२१५ तथा १०६६॥३) आया है। इन मंत्रों से ज्ञात होता 
है कि ऋग्वेद-काल में बहुत-से ऐसे समृद्ध नगर थे जिनके निवासी अनार्य थे और वे 
शिश्न” अर्थात्‌ लिंग की पूजा करते थे। लिंग-पूजा के कारण आय उन्हें घुणा की 
दृष्टि से देखते थे ! 
इस सम्बन्ध में प्रोफेसर बलदेव उपाध्याय का कथन है कि ऋग्वेद के इन मंत्रों 
(.७।२१॥४ तथा १०६६॥३ ) में 'शिश्नदेव” शब्द को देखकर अ्रनेक विद्वान -ऋग्वेदकाल 
में भी लिग-पूजा की सत्ता स्वीकार करते हैं; परन्तु यह मत अप्रामाणिक है| यास्‍र्क के 
अनुसार इस शब्द का अर्थ है--अद्नह्मचर्य में आसक्त? ; यही परम्परा से अर्थ माना 
जाता है। अतः आर्यों में इस पूजा के लिए प्राचीन प्रमाण नहीं मिलते | 
(शिश्नदेवः शब्द का अ्र्थ चाहे “लिंगपूजकः हो शअ्रथवा '“अन्नहाचर्य में ग्रासक्त!, 
पर किसी भी अवस्था में यह आर्यो' से सम्बन्ध नहीं रखता |. यह निश्चित रूप से कहा 
जा सकता है कि वेदिक झाय॑ किसी भी रूप में मूर्तिपूजक नहीं थे और उसी ग्रकार 
भोदेंजोदड़ो की खुदाई के बाद यह प्रमाणित हो गया है कि सिन्धु-सम्यता के समृद्धि-काल 
में लिंग-पूजा की चाल थी और वह लिंग-पूजा अनायों में दी सीमित थी | 
अगर पुरातत्व-विभाग की खोज की और दम ध्यान देते हैँ तो पता चलता है कि 
एतिह[सिक समय ऊ बहुत पूष से भारतवासी अनायों में शिश्नदेव ग्र्थात्‌ लिंग की पूजा 
प्रचलित थी। मद्गात के स्युजियम ने मिट्टी का बना हुआ अ्रतिप्राचीन लिंग का चिहद्द 
मुराज्षत ६े। इसके थातारक्त गुजरात मे, बड़ोदा-राज्य के भीतर, जमीन से झुदाई छे 
पाद, रस प्रकार की झार नूतियां नली हूें। इन सब प्रमाणों छा देखने से यह पता 
पजता दे कि लिगयजा आायों ने अनायों से सीखी | 


९०६ विश्वधर्म-दर्शन 


शिव का आय-देवत्त . ५... 
एक के बाद दूसरे पुरारों में हम देखते हैं कि ऋषि-मुनि लोग शिव-पूजा और लिंग- 
पूजा को आर्य-धर्म से दूर रखने के लिए जी-तोड़ प्रथत्त कर रहे थे; किन्तु ऋषि-ल्ियाँ 
उनके विरुद्ध आचरण करके शिव-पूजा और लिंग-पूजा को मारतीय आर्य-समाज में 
चल। देने में सफल हो गई | 
द्देव नग्न-वेश में नवीन तापस का रूप धारण करके मुनियों के तपोवन में आये 
( वामन-पुराण, अध्याय ४३, श्लोक ५१॥६६ )। मुनि-पत्नियों ने देखते ही उ 
घेर लिया | मुनिजन अपने ही आश्रम में अपनी पत्नियों की ऐसी अ्रभद्र कामाठुरता देखकर 
भारो-मारो? कहते हुए काष्ठ-पाषाण आदि लेकर दोड़ पड़े | उन्होंने शिव के भीषण ऊध्व॑- 
लिंग को निपातित किया। बाद मुनियों के मन में भी भय का संचार हुआ | ब्रह्मा भादि 
ने भी उन्हें समफाया। अन्त में मुनि-पत्नियों की एकान्त अ्रमिलषित शिव-पूजा प्रवर्तित 
हुईं ( वामन-पुराण, अध्याय ४३-४४ ) | ह 
इसी प्रकार कूम-पुराण ( उपरिमाग, अध्याय ३७ ) में कंथा है कि पुरुष-वेश-धारी 
शिव नारी-वेशधारी विभपु को लेकर सहख्-मुनिगण-सेवित देवदारुवन में विचरण करने 
लगे। उन्हें देखकर मुनि-पत्नियाँ कामार्ता होकर निलेज्ज-सी श्रे।चरण करने लगीं। 
मुनि-पुत्र भी नारी-रूपधारी विष्णु को देखकर मोहित हुए | मुनिजन मारे क्रोध के अतिशय 
निष्ठुर वाक्य से शिव की भत्सना करने और उन्हें अ्रमिशाप देने लगे ( कूर्म० ४७।२२ ) | 
किन्तु अरुन्धती ( वसिष्ठ-पत्नी ) ने शिव की अ्रचंना की | शिव पर यष्टि-मुष्टि-प्रह्मर 
करते हुए. ऋषि बोते--तू यह लिंग-उत्पाटन कर।|?! शिव को यही करना पड़ा। 
पर बाद फिर देखते हैं कि इन्हीं मुनियों को इसी शिव-लिंग की पूजा स्वीकार करने को 
बाध्य होना पड़ा | ही द 
 शिवपुराण के, धर्म-संहिता के, दसवें अध्याय में कहा है कि शिव ही आदि-देवता 
हैं। यहाँ पर भी मुनि-पत्नियों के काम-मोहित होने की कथा आई है। आगे चलकर 
कहा गया है कि मृगु के शाप से शिव का लिंग भूतल में पतित हुआ | भरगु धर्म और 
नीति की दहाई देने लगे। किन्तु अन्त में शिव-लिंग की पूजा करने को मुनिजन बाध्य 
हुए (अध्याय १०, श्लोक १८७-२०७ ) | 
यही कथा स्कन्द-पुराण ( महेश्वरखण्ड, षष्ठाध्याय ) में है| इसी प्रकार वायु-पुराण 
के ५५ वें अध्याय में भी शिव-की कथा है। पद्मपुराण के नागरखण्ड के शुरू में भी 
यही कथा है। शंकर नग्नवेश में पहुँचे। मुनि-पत्नियों का आचरण शिष्टता की सीमा 
पार कर गया। मुनिजन यह देखकर क्रुद्ध होकर बोले--'रे पाप, वूने चूंकि हमारे 
ग्रश्रम को विडम्ब्रित किया है, इसलिए तेरा लिंग अभी मूपतित होवे |? किन्तु यहाँ भी 
मुनियों को कुकना पड़ा; जगत्‌ में नाना उत्पात उपस्थित हुए, देवता बड़े भीत हुए ओर 
धीरे-धरे शिव-पूजा स्वीकार कर ली गई | नर 
आचार्य ज्षितिमोहनसेन कहते हैं--मुनि-पत्नियों का जो यह शिव-पूजा के सरति 
उत्साह दिखाई पढ़ता है, इसका कारण पुराणों में उनकी काम॒कता का है। पर मक 
क्या वास्तविक व्याख्या है? सम्मवतः उन दिनों मुनिपत्नियाँ अ्रधिकतर शआ्रार्यतर 


शेवमत २०७ 


शूद्र-कुलोसन्ना थीं। इसलिए वें अपने पितृकुल के देवता की पूजा करने को इतनी 
व्याकुल थीं। पतिकुल में आकर मी वे अपने पितुकुल के दवता को न भूल सकों । 
यह व्याख्या ही अ्रधिक युक्तियुक्त जान पड़ती है। प्राचीनतर इतिहास को बात याँदि 
कही जाती, तो मुनि-पत्नियों को व्यर्थ इतनी द्वीन-चरित्र चित्रित करने की जरूरत 
नहीं होती |? | 


पुराणादि में ऐसे आख्यान और भी अनेक स्थानों पर पाये जाते हैं। दल्कन्यश्ञ में 
शिव के साथ दक्ष का विरोध वस्तुतः आरय-वेदाचार के साथ आरयेतर-शिवोपासना का 
विरोध ही है । 


वैदिक युग में शिव-नामधारी एक जनपदवासी मनुष्य की स्थिति पाई जाती है 
( ऋवेद 0१८७ )। पुराणों के शिव-देवता के साथ क्या इन लोगों का कोई योग था १ 
अनेक अनार्य-देवताओं को आर्यलोग अस्वीकार नहीं कर सके | आसपास के चतुर्दिक्‌ 
प्रचलित प्रभाव को रोक रखना असम्भव था| 


यजुवँद्‌ की वाजसनेयि-संहिता ( सोलहवें अ्रध्याय ) में इन्हीं कारणों से रुद्र और 
शिव को अ्रपनाकर आराधना करने की चेष्टा देखी जाती है। अ्रथववेंद में भी अनेक 
सूक्तों (४।२६, ७।४२, ७६२ इत्यादि) में इस प्रकार के प्रयत्न मिलते हैं । 

शिव के साथ सम्बन्ध-युक्त होकर भी शिव को न मानने के कारण दक्ष की दुगंति 
हुई। दक्ष के यज्ञ में शिव नहीं चुलाये गये, और शिवहीन यज्ञ भूत-प्रेत-प्रमथादि द्वारा 
विध्वस्त हुआ । इसीसे जाना जाता है कि शिव उस समय तक आर्येतर-जातियों के ही 
देवता थे । किरातवेशी शिव, शब्री-मूत्ति शिवानी, शचर-पूजित थे--ये सब कथाएँ नाना 
पुराणों में नाना भाव से मिलती हैं |* 

शिव आरम्भ में अ्रनायों के देवता थे, यह इस बात से भी प्रमाणित होता है तथा 
भिन्न-भिन्न पुराणों के अ्रध्ययन से पता चलता है कि राक्षसों के देवता शंकर ही थे। 
हदिरिएपकशिपु, रावण, बाणासुर, भव्मासुर आदि जितने प्रतापशाली राक्षस (अनार) 
हुए, वे सब-के-सब्र शंकर के उपासक थे ओर प्राय; सभी शंकर के वरदान से वली और 
अजेय हुए। जत्र देवता (आय) वरदान-प्राप्त राज्षसों (अनायों) से पीड़ित हुए. और 
धर्म की रलानि हुई तब आयों के देवता विष्यु को मिन्त-मिन्‍न रूप धरकर उनका वध 
करना पड़ा। ऐसा ज्ञात होता हू कि अ्रधवंवेद के बनते-बनते आय ओर अनार्य केवल 
शान्तिपू्वक साथ;साथ रहने ही नहीं लगे थे, किन्तु आपस में घुल-मिल भी गये थे, झ्रथर्व वेद 
के मंत्र इसके अकाव्य प्रमाण हैं । यह प्राय: निर्विवाद है कि बहुत काल तक केवल तीन 

पे। ऋरपेद-मंत्रों में सिफै तीन वेदों का ही जिक है, अ्रथवंवेद को बरहत दिन या द्‌ 

देदू की मर्यादा और प्रतिएा मिली और यह आये तथा अनार्य के सम्मिश्रण का परिणाम 
पा। देवी मिनिण के कारण जब-जब लोक-कल्पाण के लिए विष्णु को वरदान-पात्त 
शिप-नस का पं करने को झापर्यक्ता पड़ी, तब-तव उन्होंने वरदान की मर्यादा को 
कायम रखते हुए उसका वध दिया | इस मिश्रण के कारण रहन- 
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आदि का प्रभाव एक दूसरे पर पढ़े विना न रह सका। अ्रतएव दशोपनिपतकाल. के 


बाद निराकार-निगु ण ब्रह्म के स्थान में जबत्र साकार ब्रह्म की उपासना चल पड़ी और 


श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ ने शंकर का ताद।त्म्य परत्रह्म से किया... तो स्वभावतः श्रनांयों की 
लिग-पूजा की चाल श्रार्यों में मी चल निकली। एक ओर जहाँ आंयों ने शंकर की 
उपासना और लिंगपूजा आरम्भ की, वहाँ अनायों के परिवार में भी आर्य-देवता विधा की 
उपासना आरम्भ हुईं। अनायों के परिवार में भी मिन्‍न-मिन्‍न संदस्यों द्वारा मिन्‍्न- 
भिन्‍न देवताओ्रों की पूजा होने लगी । उदाहरणस्व॒रूप विष्णा-द्रोही ओर शिवभक्त रावण 
का छोटा भाई विभीपण विषतुभक्त था ओर ह्रिश्यकशिपु का पुत्र प्रदलाद भी विष्णु 
भक्त हआ।। 
शंकर मुख्यतः अनायों के देवता थे, यह इससे भी प्रमाणित होता है कि शंकर के 
गण राक्तुस, भूत, प्र त्त, वेताल हैं। उनके गले में साँप की माला ओर उनके द्वारा 
गजचर्म एवं बाधम्बर का व्यवहार भी अनार्य-देवता होने का द्योतक है। शंकर की पूजा 
भी जंगली फूल, धतूर, भंग, बिल्वपत्र आदि से होती है और उन्हें प्रसन्‍न करने के लिए 
गाल बजाने की प्रणाली मान्य है । 

दक्षु-प्रजापति के यज्ञ में 'सती? के प्राण-त्याग की घटना की छानबीन से यह निष्कष 
निकलता है कि दक्ष ने यद्यपि अपनी कन्या “सती? का विवाह गन्वर्वदेशवासी ( केला[स- 
वासी ) शंकर के साथ कर दिया था, तथापि अपने जन्मगत संस्कार के कारण वे शंकर 


की यथोचित प्रतिष्ठा करने के लिए. सहमत न हुए। इस संघर्ष को सदा के लिए मिटाने 


के अभिप्राय से सती? ने अपना वलिदान किया, जिसके परिणससरवरूप आवय-अनाव- 

संघर्ष एक बार पुन-प्रज्वलित हो उठा और उसके बाद श्रार्य-अनाय॑ स्थायी रूप से स्नेह-सूत्र 

मं बंध गये। 

.. श्रीबलदेव उपाध्याय का मत है कि आधुनिक विद्वानों की उपयुक्त विचारधारा 
एकांगी है और प्रामाणिक नहीं है। सच बात तो यह है कि शंकर वेंदिक देवता रुद्र ही 

हैं और अनादिकाल से आया के देवता हैं--न कि अनायो के। शंकर तेथा रहे 

वस्तुतः अग्निदेवता के ही रूप हैं [११ | 


जो भी हो, मूलतः लिंग-उपासना अनार्य-उपसना थी | अतः इसका शंकर की उपासना 
की एकमात्र प्रणाली होना एक अद्भुत घटना है। यह स्पष्ट तया प्रमाणित करता है कि. 
अनायों' के 'शिश्नदेव” का सम्मिश्रण जत्र वेदिक देवता रुद्र से हो गया तब अनाय॑पूजा 
का ढंग भी प्रचलित और सर्वमान्य हो गया | | 


इस प्रकार लिंग-पूजा, जो आरम्भ में अनायों की पूजा थी 
में, रामेश्वर से अमरनाथ तक और सोमनाथ से तारकेश्वर तक, पीली हुई है। गयीं तो 
दक्षिण-भारत में विधएु की, पश्चिम-भारत में कृष्ण की, मध्य-उत्तर-भारत में राम की ओ्रोर 
बंगाल में दर्गा की विशेत रूप से उपासना होती है, पर शंकर की उपासना आर लिंग-पूजा 


ग्राज सारे भारत 
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शंवमत २०६ 
स्वव्यायी है। ऐसी अवस्था में यह कहना“श्रत्युक्ति नहीं कि भारतवर्ष के अधिकांश 
हिन्दुश्रों के उपास्यदेव शंकर हैं | 
शिव-सम्बन्धी अनेक स्तोत्र हैं जिनमें 'महाम्ृत्युज्षय” मंत्र बहुत प्रसिद्ध ओर लाभ- 
प्रद है। इस मंत्र के जप से साँप, बिजली, देवी दुर्घटना आदि आकस्मिक विपत्तियों से 
रक्षा होती है। कहा जाता है कि अ्रनेक बार असाध्य रोग भी इसके जप से नष्ट हुए हैं। 
इस मंत्र में दीब॑जीवन, शान्ति, विद्या, समृद्धि, कल्याण आदि देने को शक्ति है। मंत्र 
इस प्रकार है-- 
ओं व्यम्बक॑ यजामहे 
सुगन्धि._ पुष्टिवर्घेनम । 
उवोरुकमिव बन्धनात्‌ 
मृत्योमु क्ीय. मामृतात | 


पॉचवाँ परिच्द्वेद 
तंत्रशाख और शाक्तमत 


तंत्र वह शास्त्र है जिसके द्वारा शान का विस्तार किया जाता है और जो साधकों का 
त्राणकारक है। तंत्र का व्यापक अर्थ शास्त्र, सिद्धान्त, अनुशन, विज्ञान, विश्ञान-विषयक 
पंथ आदि है। शह्ढराचार्य ने 'सांखय? को “तन्त्र? नाम से अ्भिहित किया है। महां- 
भारत में न्याय, धमंशासत्र, योगशासत्र आदि के लिए तंत्र के प्रयोग उपलब्ध होते हैं। 
परन्तु यहाँ तन्त्र से अभिप्रायः उन धामिक ग्रन्थों से है जो यन्त्र-मन्त्रादि-समन्वित 
एक विशिष्ट साधनमाग का उपदेश देते हैं। तन्त्र का वूसरा नाम आगम! है। 
आगम वह शास्त्र है जिसके द्वारा भोग ओर मोक्ष के उपाय बुद्धिभम्य होते हैं। कम, 
उपासना और ज्ञान के स्वरूप को “निगम? (वेद) बतलाता है तथा इनके साधनभूत उपायों 
को आगम? सिखलाता है। 

किन्तु निगम तथा आगम का पारस्परिक सम्बन्ध एक बड़े मेले का विषय है | तन्त्र- 
शास्त्र के कुछ ग्रन्थ निगम का अर्थ वेद नहीं मानते | उनके अनुसार शाक्ततन्त्र में आगम 
उस शास्त्र को कहते हैं जिसे शिव ने देवी को सुनाया था ओर निगम वह है जिसे शिव 
को स्वयं देवी ने ही सुनाया था। इस प्रकार, यह सम्प्रदाय स्वयं भी वेदों को बहुत महत्त्व 
नहीं देता ओर बेदिक मार्ग के बंड़े-बड़े आचार्य मी उसे अवैदिक समभते हैं।" परन्तु 
अधिकांश आगम की मूलभित्ति निगम (वेद) ही है । 

महा-निर्वाण-तन्त्र के अनुसार कलि में मेध्यामेध्य के विचार से हीन मानवों के 
कल्याणार्थ शक्भूर ने तन्त्र का उपदेश पाव॑ती को स्वयं दिया है। श्रत; कलियुग में 
अ्रागम? के अनुसार पूजाविधान से मानवों को सिद्धि प्राप्त होती है | 

तंत्रशात्र, जो शिव-प्रणीत कहा जाता है, तीन भागों में विंभक्त है-(१) श्रागम, 
(२) यामल ओर (३) मुख्यतंत्र | 

(१ ) जिसमें सुष्टि, प्रलय, देवताओं की पूजा, सब कार्यों का साधन, पुरश्चरण, 
प्रटकर्म-साधन और घार प्रकार के ध्यानयोग का वर्णन हो उसे आगम? कहा जाता ढ । 


१. पं० हजारीप्रसाद द्विवेदी--नाथ-सम्प्रदाय, पृष्ठ १४५६ 


तंत्रशासत्र ओर शाक्तमत २११९ 


(२) जिसमें सुष्ठि, तत्त्व, ज्योतिष, नित्यक्षत्य-ऋमसूत्र वर्णुभेद्‌ और युगधर्स का 
वर्णन हो उसे यामल' कहते हैं। हिल हि 
(३) जिसमें सृष्टि, लय, मंत्र-निर्शय, देवताओं के संस्थान, यंत्र-निश॑व, तीथे, 
ग्राश्रम-धर्म, कल्प, ज्योतिष-संस्थान, त्तकथा, शौच और अशोच, ल्ी-पुरुष-लच्षण, 
राजधर्म, दानधर्म, युगरधर्म, व्यावहारिक तथा आध्यात्मिक विषयों का वर्णन हो वह 
'मुख्य तंत्रः कहलाता है। | | है 
इस मत का सिद्धान्त है कि कलियुग में बेदिक मंत्र, जप, यश्ञ आदि का कोई फल 
नहीं होता । इस युग में सब प्रकार के कार्यों की सिद्धि के लिए तंत्रशात्र में वणित मंत्रों 
और उपायों से ही सहायता मिलती है। इस शास्त्र के सिद्धान्त बहुत गुप्त रखे जाते हैं। 
इसकी शिक्षा लेने के लिए तथा अनेक प्रकार की सिद्धियों आदि की साधना के लिए. 
ही तंत्र, मंत्र और क्रियादि का प्रयोग किया जाता दै। इस शाख्र के मंत्र प्रायः 
श्र्थद्वीन ओर एकाक्षरी हुआ करते हैं, जेपे हीं, कलीं आदि | तांबिकों का पद्चममकार-- 
मद्य, मांस, मत्स्य, मुद्रा और मेथुन--तथा चक्रपूजा प्रसिद्ध है। तांत्रिक सब देवताओं का 
पूजन करते हूँ; पर उनको पूजा का विधान सबसे भिन्न ओर स्वतंत्र है। 'चक्रपूजा तथा 
श्रन्य अनेक पूजाओं में तांत्रिक लोग मद्र, मांस ओर मत्स्य का बहुत अधिक व्यवहार 
करते हैं। अ्रथर्ववेद-संहिता में भी मारण, मोहन, उच्चाटन, वशीकरण आदि का वर्णन 
झौर विधान है। परन्तु कहते हैँ कि वेदिक क्रियाओं ओर अ्रभिचारों को तथा 
यंत्र-मंत्रादि विधियों को महादेवजी ने कीलित कर दिया तथा भगवती उमा के आग्रह 
पर कलियुग के लिए तंत्र की रचना की। बोद्ध ग्रन्थों में मी तंच्-अन्ध हैँ | उनका ग्रचार 
चीन ओर तिब्बत में है |" 
तंत्र में कठोर आचार का विधान है। तंत्र अतिगुद्य तत्व समझा जाता है। 
कुलाणंव-तंत्र में लिखा है कि धन देना, श्री देना, अपने प्रायतक देना; पर गुह्य-शास्त्र 
यधाधथ दीज्षित और अमभिषिक्त व्यक्ति के सिवा अन्य किसी के सामने प्रकट न करना 
सचादिए | 
वस्तुतः तंत्रशासत्र साबंजनिक और सावंदेशिक शासत्र है। इसमें शव, वेष्णव, शाक्त 
थादि सभी सम्प्रदायों की भिन्न-भिन्न उपासना-विधियों का वर्णन है। बोद्धों ने भी विध्न- 
पिनाशिनी तारादेवी का अस्तित्व स्त्रीकार किया है। धवाममार्गः तंत्रशासत्न का एक 
पग्राधार और उसका एक महत्वपूर्ण अंग है। वहू मार्म इस शास्त्र में उपासना की सिद्धि 
का पेन्द्र माना गया है । 
४भवों का विचार ई कि ताबिक धर्म वेदिक कर्तकार्ड का विकसित तथा समयोगयोगी 
हुप ई। गेंदिश कर्मकाएंड में सथ के स्थान पर सोमस्स का उपयोग होता था। 
दर्मेमांस ये अष्टक तथा प्रत-धाद्ध में मत्स्य का व्यवद्ार क्रिया जाता था| 
प्तोर हा कथन ई स्रि ईश्वर दो गरडेला रहना अच्छा नर्दी लगा, अतः: उसे किसी 
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हुई । ब्रह्मवेवर्सपुराण में इस भाव का विस्तार क्रिया गया है। ईश्वर ने जो स््री-तत््व उत्न्न 
किया, वही 'प्रकृति? के नाम से सम्बोधित हुआ | उसे ही माया, महामाया अथवा शक्ति 
के नाम से पुकारते हैँ। उसका और ब्रह्म का स्वभाव एक ही माना गया है। जेसे ब्रह्म 
अनादि ओर अ्रनन्त है वैसे ही प्रकृति भी। ब्रह्म से उत्पन्न होने के कारण वह ब्रह्म के 
सभी गुणों से युक्त हे। उक्त पुराण का कथन है कि बाद में सष्टि-विस्तार के लिए 
प्रकृति ने अनेक रूप धारण किये। सावित्री, लक्ष्मी और दर्गा उसी के प्रधान रुप हैं| 
तात्यय यह कि संसार में जितने च्त्री-तत्त्व किंवा स्त्रियों के स्वरूप हैं, सब उसी श्रनादि 
प्रकृति के स्वरूप माने गये हैं। जिस सम्प्रदाय में इस ख््री-तत्व की उपासना का 
विधान है उसे ही 'शाक्त” सम्प्रदाय कहते हैं । 

समस्त-शाक्त शक्ति के एक ही रूप की उपासना नहीं करते। कोई काली, कोई 
तारा, कोई सिंहवाहिनी, कोई जगद्धात्री आदि स्वरूपों को अपना उपास्य ओर आराध्य 
मानता है। किन्तु समस्त शाक्त दसों महायविद्याश्रों की उपासना करते हैं | दस महा- 
विद्याएँ ये हैं--( १) महाकाली, (२ ) उम्रतारा, (३ ) पोडशी, ( ४) सझवनेश्वरी, 
(५ ) छिन्नमस्ता, ८६ ) भरवी, (७ ) धूमावतती, (८) वगलामुखी, (६ ) मांगी, 
ओर ( १० ) कसला | 

महाभा रत-युद्ध के बाद से बीद्धवर्म के प्रारम्भ होने के समय तक--अ्रर्थात्‌ प्रायः 
दो हजार वर्ष तक--भारत में तंत्र-मंत्र का ही प्रावल्य रहा, ऐसा कुछ विद्वानों का 
विचार है। ऋग्वेद में ( ६६१ ) महाशक्ति सरस्वती का स्तवन है। पुनः वागदेवी 
कहती है कि में इन्द्र, अग्नि ओर अश्विनीद्य का अवलम्बन करती हूं । मेरा आश्रव- 
स्थान विशाल है | मैं सब प्राणियों में आविष्ट हैँ | जो मुझे नहीं मानते वे ज्ञीण हो जाते 
हैं। मैं जिसे चाहूँ उसे बली, स्वोता, ऋषि अथवा बुद्धिमान कर सकती हूँ | में पिता हूँ । 
मैंने आकाश को उत्नन्न किया है। मैं द्रावापरथिवी में व्यास हूँ । में ही भ्ुवननिर्माण करते 
करते वायु के समान बहती हैँ |? (१०१२४) अथ्व॑वेद ( काए्ड ४, सूक्त ३० ) में भी 
भगवती महाशक्ति कहती है कि “मैं समस्त देवताओं के साथ हूँ, सबमें व्याप्त हूं ।' 
केनोपनिषद्‌ में “बहुशोमनाशुभ-हैमवती” वाक्य से महाशक्ति का, प्रकट ब्रह्म का, निर्देश हे। 

श्रीमद्भागवत ( स्कन्ध ३ अध्याय ४, ) में शिव और दक्ष के वैर की कथा लिखी 
है। उससे मी, उस प्राचीनतम काल में भी, इस धर्म के अस्तित्व का पता लगता है । 
शिव को शाप देते हुए भ्ूगु ने जिस शिव-दीज्ञा का उल्लेख किया है, वह तान्वरिक वाम- 
मार्ग पर घय्ता है। भागवत के एकादशस्कन्ध में भी कहा गया है कि केशव की पूजा 
तांत्रिक विधि से करनी चाहिए | बृहतहारीत-संहिता में तांजिक दीक्षा की विधि का वर्णन 
है। व्याससंहिता में लिखा है--'गुह्म-मंत्र का जप और स्फटिक-माला का उपयोग 
करना तथा गायत्री-सहित रुद्र की उपासना करनी चाहिए |? 

: इस प्रकार, धर्मशास्त्र में जिस प्रामाणिक रूप से तंत्रशाख्र का महत्व स्वीकार किया 
गया है उससे यही जान पड़ता है कि धर्मशासत्र भी तंत्रशासत्र के पक्ष में है। त्रह्मयुराय 
में क॒द्दा गया है कि आम के बाग में, भ्रुवनेश्वर के मन्दिर में जाकर मनुष्य को वेदिक 
और तांतिक विधि से महादेव की पूजा करनी चाहिए। वराहपुराण में लिखा है कि. 
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विद्वानों को जनाद॑न की पूजा वेद या तंत्र की विधि से करनी चाहिए | इसी पुराण 
में यद भी लिखा है कि शंकर के उतने ही मिन्न-मिन्न स्वरूप हैं जितनी महाशक्तियाँ हैं; जो 
महाशक्ति की उपासना करता है वह उसके पति शंकर की भी उपासना करता है। देवी- 
भागवत, देवी-पुराण आर कालिका पुराण में तो शक्ति का साहातत्मय वर्णित ह ही। अतएव, 
धर्मशात्र एवं पुराणों ने तंत्र का और तांत्रिक उपासना-विधि का महत्त्व स्वीकार किया है। 
. रामायण ओर महाभारत में भी तांच्रिक उपासना का उल्लेख मिलता है। रामायण 

में बला? और “अतिबला? नामक विद्याश्रों का उल्लेख है जो तांतिक विद्याएँ प्रतीत होती 
हैं। अद्भुतरामायण” में अखिल विश्व की जननी सीता की, परमात्मा के रूप में, 
अतिसुन्दर स्तुति है। महाभारत ( शान्तिपव, अध्याय २५६ ) में मोक्ष-धर्म की चर्चा 
करते हुए कहा गया है कि स्मृतियों का अध्ययन शूद्रों के लिए. वर्जित है, अतः सर्व॑तो- 
मुखी वेद तंत्र ही है; क्योंकि तंत्र में सव वर्णों को समानता का अधिकार दिया गया है | 

जिन लोगों को तंत्रशास्त्र का महत्व स्वीकार नहीं है उनका कथन है कि तंत्र की 
रचना ओर उसका प्रचार वौद्धधर्म के बाद, बौद्धों की देखादेखी, हुआ। तंत्रशास्त्र के 
मर्मशों का कथन है कि यह विचार प्रमाण-रहित है। तंत्र की जड़ वेदों तक पहुंचती है। 
उसका विकास बौद्धकाल से भी पहले हुआ | महायान-बोद्ध-सम्पदाय की उपासना-पद्धति 
ओर तांबिक शैली में स्पष्ट समता है। वोद्ध-साहित्य के प्रमाणों से सिद्ध होता है कि 
बीदों ने हिन्दू-तंत्र को स्वीकार किया । वौ दलोग तारा और हयग्रीव की पूजा तांत्रिक 
रौति से करते हैं। बौठ्धों के प्रसिद्ध अन्य 'ललितविस्तरः में लिखा है कि बुद्ददेव का जन्म 
होने पर उन्हें सतमातृकाओं, गौरी, गणेश, इन्द्रादि की मूत्तियाँ दिखाई गईं थीं तथा उनको 
निगम, पुराण, इतिहास और वेदों का विशेष ज्ञान था । इसमें यह भी लिखा है कि कुछ 
लोग श्मशान तथा चौराहे पर तपस्या करते हैं--ऐसे साधकों को पाखण्डी कहते हुए बुद्ध 
कद्दते हैं कि ये लोग अपनी पूजा में मद्य और मांस का भी प्रयोग करते हैं। जेन-य्रन्थों में 
भी तंत्र-मंत्र की रहस्यमयी एज़ा का उल्तेख है--यह भी लिखा है कि बुद्ध-कीति नामक 
एक मुनि हुआ है जो बड़ा भारी शास्त्रज् था; किन्तु, मछलियों का आहार करने के 
कारण, महण की हुई जेन-दीज्ञा से भ्रष्ट हो गया और रक्ताम्तर धारण करके एकान्तमतः 
को स्वीकार किया | 

तंत्र के सिद्धान्त 

शाक्तपर्म फा ध्येय परमात्मा के साथ जीवात्मा की अभेद-सिद्धि है। तांत्रिक उपासना 
की मास शद्वान्त ई कि उपासक अपने उपास्थदेव के साथ तादात्म्य स्थापित करे | 
शाक्तधर्म श्र पवाद का साधन-मार्ग है। शाक्तों को प्रत्येक साधना में अ्रद्द तवाद 
अस्त रहता ६। सच्चे शाक्त की यही धारणा रहती है-... 
अहँ देवी न चान्योउस्सि त्रद्मैवाह न शोकभाक | 
सशभिदानन्दरूपो डहं नित्यमुक्तत्वभाववान ॥* 
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औरत कर 3 क आह नहा ऋत +्ज्कक न ५०७ +>»प के हि 
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(१) वेदाचार,; 
(६) सिद्धान्ताचार # ग्रौर (७) कौलंचार। 
चार ओर योगाचार में हैं। भाव मानसिक अवध्थीं है और अरचो- 
> कारण अरे न लेशमात ही 
जो साधक ग्रजान-रज्जु 


तक प्रवत्तिमार्गे 
.. खज्ज्ञ करने पर 
क बह. अपने-अी 
.. साथक क्रो 
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किन्त॒, कह्दा है कि यह श्रावश्यक नहीं कि प्रत्येक साधक वेदाचार से आरम्भ करे । 
यदि उसका जन्‍म वामाचारी वेश में हुआ है तो वह पूसरूप से वाममार्ग का 
अधिकारी है; क्योंकि_ वह अपने पहले के जन्मों में पारम्मिक चारों को पूर्ण कर घुका 
होता है| परन्तु साधक को देवता की पूजा करने का तभी अधिकार प्रात होता है 
जब वह पश्चशुद्धियाँ करता है--( १) आत्मशुद्धि, ( २) स्थानशुद्धि, ( ३ ) मंत्रशुद्धि 
(४ ) द्रव्यशुद्धि, ओर (५४) देवताशुद्धि। स्नान, भूतशुद्धि, प्रायायाम, षड़गादि- 
न्यास आत्मशुद्धि है। पूजागरह को स्वच्छ रखना श्र उसे फूल-मालाओओं से अलंझूत 
तथा सुवासित करना स्थान-शुद्धि है। मूलमंत्र को मिलाकर मसातुकामंत्र का 
अनुलौम-विलोम जप करना मंत्रशुद्धि है। मूलमंत्र से अमिमंत्रित जल को पूजा-द्रव्यों 
पर छिड़ककर और उनको पेनु-मुद्रा दिखलाकर श्रम्बतमय बनाना द्वग्यशुद्धि है । देवता 
को उबयुक्त पीठ ( ग्रासन ) पर स्थापित कर, प्राणुमंत्र से उसका आवाहन 
कर, उसे मूलमंत्र से तीन बार स्नान कराकर, वस्राभूषण पहनाकर, धूप-दीप-नेवेद्य श्रपित 
करके पूजन करना देवताशुद्धि है । 


पृञचम्कार 


पश्तठमकार--मद्य , मांस, मत्स्य, सुद्रा और मेथुन--का उपयोग सिर्फ चक्राचेन में ही - 
विहित माना गया है, ग्रन्यत्र नहीं। इसका श्र/धकारी पूण। भिषिक्त साधक ही होता हे, 
दूसरा साधक नहीं। पद्चमक्रार का उपयोग एकमात्र पूर्णुश्ञान-प्राप्त साथकों के लिए ही 
विद्वित हे। पश्ममकार प्रलोमन की वस्तु हे। यदि साधक इनके प्रलोभन में न पड़ा, 
तो उसका मार्ग स्पष्ट है; वह परमानन्द को प्रन्‍प्त होता है| किसी साधक के लिए यह 
ईंसी-खेल का काम नहीं हैं कि उसके सम्मुख एक ( नर्त ) नवयौवना सुन्द्री बेंठी 
हो ओर वह अचलमभाव से. भगवती के रूप में उसकी पूजा करता रहे। भगवती 
को अ्पित करने के लिए वह मद्रपान भी करता है; पर मदोन्मत्त होने के लिए नहीं, किन्तु 
एकाम्रचित्त होकर अपने इप्टदेव पर ध्यान जमाने के लिए । वह सांस, मत्स्य तथा अन्य 
सुस्याद भोजन-सामग्री भी खाता है; पर इसलिए नहीं कि स्व्रादिष्ट पदार्थ हैं, वल्कि इसलिए 
कि धमकार्य में उसका शरीर पुष्ठ बना रहे। पद्धमकार के संग्रद का वस्तुत: यही उद्देश्य 
ऐ। तांत्रिक साधक इन आनन्ददायक्क पदाथों-द्वारा इश्वर का साबहनिध्य ही प्राप्त करने 
को यत्नवान द्वोता है। ऐसी अवस्था में उसे श्रपने मनोविकारों को दवाना पड़ता है-- 
भोगों को इृष्टसिद्धि का साधन बनाना पड़ता है | कितना कठिन कार्य है ! कितना बिक 
तापन है !* 

'फुलाणुव' के झनुसार व्यर्थ का सद्यपान वर्जित है। उसका विधान केवल चक्राचन 
में ९, गोर यह भी पूर्ण अभिंप्छि साथकों के लिए दी | 

तंत्र का मरतत उसकी साथना की विधि में हे। वह विधि न तो केबल उपासना 
थापषुजा है, ने प्राधना या स्वय्य, मे रुष्ठ के आगे अपना दखद़ा रोना, गे अपने कमों 
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यह साथना शरीर के भीतर पुरुषतत्व तथा मातुतत्व का संयोग कराती है -सगुण को 
निशु ण्‌ करने का प्रयत्न करती है। तांत्रिक साधना का उद्देश्य है अपने-श्रापको विरा८ 
भें मिलाना। तांत्रिक उपासना की चरमसीमा कौलाचार अवस्था है। इसमें कर्दम 
( कीच ) और चन्दन, मित्र और शत्रु, श्मशान और रह, स्वर्ण और तुण में भेद नहीं 
रह जाता। यह अवस्था ग्राप्त करने पर ही साधक उस विराय में मिलने में समर्थ होता 
है। भाव-चूड़ामणितंत्र में कह्द है-- 
कदमे चन्दनेठभिन्ने युत्रे शत्रों तथा प्रिये। 
श्मशाने भवने देवि तथेव काशञ्ने दणे * 
न भेदो यत्य देवेशि स कोलः परिकीर्तितः। 
; इस प्रकार तंत्रशाख्र का साधन तलवार की धार के सदुश है। तनिक फिसला कि 
अधोगति को ग्राप्त हुआ । द 
पञ्चमकार तंत्रशास्त्र के प्राण हैं। परन्तु इनके यथार्थ सांकेतिक अर्थ के अशान 
से तांत्रिकों के विषय में नितान्त श्रान्त घारणाएँ फेली हुई हैं। इनका रहस्य नितान्त 
गूढ़ु है | जो इनसे वाह्म वस्तुश्रों का निर्देश समझते हैं वे वास्तविकता से बहुत दूर हैं। 
ये आभ्यन्तरिक अ्नुशान के प्रतीक हैं । 
मद्य बाहरी शराब नहीं है, प्रथुत ब्रह्मस्थ्र में स्थित सहखदल-कमल से क्रित 
होनेव!|ली सुधा है| इसीको पीनेवाल। व्यक्ति मद्यप कहलाता है। इसी प्रकार, समस्त 
पाँचों मकारों का वास्तविक अ्थ दूसरा ही है |" परन्तु तामसिक वासाचारियों ने इन 
प्रतीकों की ओर कभी ध्यान नहीं दिया, प्रत्युत वे बाहरी मौतिक पदार्थों के सेवन को ही 
अपना लक्ष्य मानते हैं। ऐसे ही लोगों ने चक्रपूजा को अनाचार का केन्द्र बना रखा है, 
जिसके कारण तंत्र के प्रति जनता में इतनी अनास्था, अश्रद्ध/ तथा घृणा के भाव भरे 
हुए हैं | 
कौलों के आचार पर बाहरी अनायॉ--विशेषतः तिव्बती तांब्रिकों--का प्रभाव 
पड़ा जान पड़ता है; क्योंकि शाक्तमत के प्रधानग्रन्थ 'कुलाणंव? में मद्य-मांसादि के प्रत्यक्ष 
प्रयोग की बड़ी निन्‍दा की गई है। छुद्म साधकों ने ही पश्चमकार को इतनी विशेषता 
दी है, ऐसा जान पड़ता है | इसका परिणाम यह हुआ कि तंत्र के विषय में अनेक भ्रम 
फेल गये और आज तंत्र के नाम सुनते ही कितने लोग नाक-भौं सिकोड़ने लगते हं। 
तंत्र के दार्शनिक: विचार उदात्त तथा ग्राज्नल हैं जिन्हें छ॒ुदम साधकों ने अपने कलुषित 
व्यवहार से बदनाम कर दिया है | क्‍ 
तंत्र के तीन प्रधान विभाग हैं--( १ )व्राह्मण॒तंत्र, (२) बौद्धतंत्र ओर ( ३) 
जनतंत्र । 
ब्राह्मणतंत्र उपास्यदेव की भिन्नता के कारण अनेक प्रकार का है--( १) णोस्तंत्र, 
(२ ) गाणपततंत्र, (३) वेष्णवतंत्र, (४) शवतंत्र तथा (५) शाक्ततंत्र | इनमें प्रथम 
दो का प्रचार बहुत कम है, परन्तु अन्य तीनों की लोकप्रियता यथेष्ट मात्रा में हे | 


१, आरय-संस्कृति के मूलाधार--पछ्ठ ३१४ 


२९७ 
प*णवतंश्र 

आजकल पा पत्र ही कैणव गिर्मों का पतिनिधि ना जात है। ५. पेरान-अन्धों 
का सष्ट + कि गजञ्चराकर हे | जरात्र के मेन्ध वेद 

के 'एक्रायन) पाखा के है , उसले (दशस श्तादी। ने अपने 'सन्‍्दकारिका: यन्ध में 

, >चरातर-श्रति तथ। ... राव-उपनियद्‌ पे अनेक >डरण दिये € । 'ऊँत निर्देश) 

से पता पलता है. | गताव्दी तक रस तंत्र के | 

अ्चरात-उपनिष 


. पके इस तत्न के पेन भाग +-शब्चराज-शुत्ति 
पे पज्चरत्र- पेंहिता | 
भगवान्‌ ६) उपेय (पराप्य) हँत 
फ्े अनुग्र गव 


धन) हैं। बिना भगवान्‌ 
भगवान्‌ #; परण/गक्त है भगव- 
उपाय है। ० परणगक्तकतव २ आग्रह द्खिल | कारण 
रेस तंत्र $। 'एकायनः पास अन्‍्यर्ध सिद्ध होता है। थ| >चरात्र का ९ दूसरा नाम भाग- 
तप था | भह।भारत के '९ चारों बेद तथा पाख्य-योग के पममाविष्ट ज्ञेने के फेरणु 
>चरात्र ४६ | 
त।विपयक पाहित्य | 
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पह साधना शरौर के भीतर पुरुप्रतत्व तथा मातृतत्व का संयोग कराती है--साण को 
क्‍ निगु ण करने का प्रयत्न करती है | तांत्रिक साधना का उद्देश्य है अपने-श्रापको विरा2 
भें मिलाना | तांत्रिक उपासना की चरमसीमा कौलाचार अवस्था है| इसमें कर्दम 
( कोच ) ओर चन्दन, मित्र और शत्रु, श्मशान और गह, स्वर्ण और तुण में भेद नह 
5 जाता। यह अवस्था प्राप्त करने पर ही साधक उस विराद में मिलने में समर्थ होता 
है। भाव-चूड़ामणितंत्र में कहा है-.. 
कदमे चन्दनेडभिन्ने युत्रे श॒त्रो तथा त्रिये। 
श्मशाने भवने देवि तथेव काख्ने तणे 
न भेदो यत्य देवेशि स कौलः परिकीर्तित:। क्‍ 
ये सकार तंत्रशाज्र का साधन तलवार की धार के सदुश है। तनिक फिसला कि 
अंधोगति को ग्राप्त हुआ | 
पंञ्चमकार तंत्रशाज्न के प्राण हैं। परन्तु इनके यथार्थ सांकेतिक अर्थ के अ्ज्ञान 
से तांत्रिकों के विध्य में नितान्त श्रान्त घारणाएँ फेली हुई हैं। इनका रहस्य नितान्त 
गूढ़ू है। जो इनसे वाह्म वस्तुओं का निर्देश समझते हैं वे वास्तविकता से बहुत दूर हैं| 
ये आभ्यन्तरिक अनुष्ठान के प्रतीक हैं | ह 
सत्र बाहरी शराब नहीं है, प्रथुत ब्रह्मर्थ् में स्थित सहलदल-कमल से कज्षरित 
होनेवाली सुधा है | इसीको पीनेव्राल। व्यक्ति मद्यप कहलाता है| इसी प्रकार, समस्त 
पाँचों मकारों का वास्तविक अर्थ दूसरा ही है |* परन्तु तामसिक वासाचारियों ने इन 
प्रतीकों की ओर कभी ध्यान नहीं दिया, प्रत्युत वे बाहरी भौतिक पदार्थों के सेवन को ही 
अपना लक्ष्य मानते हैं। ऐसे ही लोगों ने चक्रपूजा को अनाचार का केद्ध बना रखा है, 
जिसके कारण तंत्र के प्रति जनता में इतनी अनास्था, अश्रद्धा/ तथा घृणा के भाव भरे 
हुए हैं। 
कौलों के आचार पर बाहरी अनायौं--विशेषतः तिब्बती तांब्रिकों--का प्रभाव 
पड़ा जान पड़ता है; क्‍योंकि शाक्तमत के प्रधानग्रन्थ 'कुलाणंव? में मद्र-मांसादि के प्रत्यक्ष 
प्रयोग की बड़ी निन्‍दा की गई है। छद्म साधकों ने ही पझ्चमकार को इतनी विशेषता 
दो है, ऐसा जान पड़ता है | इसका परिणाम यह हुआ कि तंत्र के विषय में अनेक भ्रम 
फेल गये ओर आज तंत्र के नाम सुनते ही कितने लोग नाक-भौं सिकोड़ने लगते हैं। 
तंत्र के दाशनिकः विचार उदत्त तथा ग्राज्ञल हैं जिन्हें छदम साधकों ने अपने कलुषित 
व्यवह्वर से बदनाम कर दिया है । | 
तंत्र के तीन प्रधान विभाग हैं--(१ )ब्राह्मणतंत्र, (२) बौद्धतंत्र और ( ३) 
जनतंत्र । 
ब्राह्मय॒तंत्र उपास्यदेव की मिन्नता के कारण अनेक प्रकार का है--( १ ) सौरतंत्र, 
(२ ) गाणपततंत्र, (३) वेष्णवतंत्र, (४) शेवतंत्र तथा (५) शाक्ततंत्र। इनमें प्रथम 
दो का प्रचार बहुत कम है, परन्तु अन्य तीनों की लोकप्रियता यथेष्ट मात्रा में है। 


. १, आयं-संस्कृति के मूलाघार-दयू४छ ३१५ 


तंत्रशासत्र आर शाक्ममत २१७ 


वृष्णुचतंत्र 

थ्राजकल पाज्चरात्र ही वेष्णवागमों का प्रतिनिधि माना जाता दे। पराह्चरात्र-अन्यों 
का स्पष्ट कथन है कि पाब्चरात्र वेद का द्वी एक अंश दे। पराह्चरात्र का सम्बन्ध चेंद 
की 'एकायन! शाखा से दै। उतल (दशम शतादी) ने अपने 'लद्कारिका? अन्य में 
पाञ्चराचर-श्रुति तथा पाञ्चरात्र-उपनिषद्‌ से अनेक उद्धरण दिये ६। उस्लल कृत निद्शा 
से पता चलता है कि दशम शताब्दी तक इस तंत्र के तीन भाग बे-नाथ्चरात्र-श्ुत्ति, 
पाञ्चरात्र-उपनिषद तथा परॉञथ्चरात्- संहिता | 

भगवान्‌ द्वी उपेय (प्राप्य) दे तथा थे ही उपाय ्ाक्तिसाघन) ४। विना भगवान्‌ 
के अनुग्द के जीव भगवान को नहीं पा सकता। भगवान्‌ को शर्यागत्ति हो भगव- 
ध्राष्ति का एकमात्र उपाय है। इस शरणागात-तत्व पर श्राग्रदू दिखलाने के कारण 
इस तंत्र का 'एकायन! नाम अन्यर्थ सिद्ध दोता ६। पाज्चरात्र का दी दूसरा नाम भाग- 
वतघरम था। महाभारत के अनुसार चारो वेद तथा सांखव-बीग के समाविष्ट होने के कारण 
इस मत की संशा पाण्चरात्र हुई | 

पाञ्चरात्-तंत्रविपयक साहित्य मितान्त विशाल, प्राचीन तथा विस्तत दं, परन्तु 
उसका प्रकाशित अंश अत्यन्त स्तर है। कपिब्जल-संदिता? के अनुसार पाश्चरात्- 
संहिताओं की संख्या दो सी पतन्दह है, जिनमें १३ प्रकाशित हूँ | 

पाञ्चरात्न-संदिताओों के विपय चार ६--( १) शानत्रद्म--जीवतत्व तथा जगत्‌- 
तत्त्व के आध्यात्मिक रहस्यों का उदवाटन ओर खष्टितत्व का विशेष निरूमण; (२) योग--- 
मुक्ति के साधनभूत योग तथा योग-सम्बद्द प्रक्रियाश्ों का वर्णन; (३) क्रिया--देवालय 
का निर्माण, मूर्ति का स्थापन, मूर्ति के विविध आकार-प्रकार का सांगोपांग वर्णन; (४) 
चर्या--श्रा हिक क्रिया, मूर्तियों तथा यंत्रों के पूजन का विस्तृत विवरण |" 

जे # 
भापृतत्र 

शैवतंत्र की वैदिकता के विपय में प्राचीन अंथों में बड़ा विवेचन है। कुछ विद्वान 
शिवागम को वेदिक तथा अवैदिक दो प्रकार का मानते हैं। बेदिक तंत्र बेदाधिकारियों के 
लिए तथा अवेदिक तंत्र वेदाधिकार-हीन व्यक्तियो' के लिए माना गया है। 

शव-सिद्धान्त का विशेष रूप से प्रचार दक्षिण देश के तामिल-प्रदेश में है। दक्षिण के 
शव सन्तो' में चार प्रमुख आचाये हुए हें--सन्‍्त शअ्रय्यार, सन्त शानसम्बन्ध, सन्त 
सुन्द्रमूंत तथा सन्त माणिक्वाचक | ये तमिल-देश में शैव-धम्् के चार प्रमुख मार्गों के 
सरसथापक ह--दासमार्ग सत्पुत्रमागं, सहमार्गे आर सन्‍मागं। इन भक्तों ने जिन 
शवतंत्रो' के तत्त्वो' का प्रचार किया, वे शेव-सिद्धान्त के त्ञाम से प्रसिद्ध हैं। इनके 
खतुसा|र श्रपरज्ञानरूप वद केवल मुक्ति का साधन हे परन्तु परशानरूप यही शिवशारस्त्र 
मुक्ति का एकंमात्र उपाय है। अवान्तरकाल में अनेक विद्वान शैवाचायों ने इन तंत्रो 
के सिद्धान्त के प्रतिपादन करने का श्लाघनीय प्रयत्न किया | 


१. आयं-संस्कृति के मूलाघार--प्रष्ठ ३१८--२४ 
'बि० दु०--र८ 


२१८ :.. विश्वधर्म-दशेन 
कश्मीर में प्रचलित शेव-ञ्रागम को प्रत्यमिज्ञास्पन्द या त्रिकदर्शन के नाम॑ से 
पुकारते है। इस अद्दव तवादी त्रिकदर्शन का साहित्य बढ़ा विशाल है । 


इस ग्रकार यद्यपि वष्णव ओर शेवतंत्रों' का भारतवर्ष के भिन्न-भिन्न भागों में 
भिन्न-भिन्न रूप से प्रचार है; किन्तु केवल शाक्त-ज्ांत्रिकों में ही पश्चमकार की प्रधानता 
है। अतएवं, साधारण बोलचाल में तांत्रिक से शाक्त-तांचिकों का ही जओोध 
होता है। 


शाक्तमत की व्यापकता भारतवर्ष में विशेष है। इसके पीठ भारत में शअ्रनेक हैं। 
उड्'ैयान (उत्तकल), जालन्धर, श्रीशेल, कामाख्या (थ्रासाम) आदि शाक्तों के मान्य पीठ - 
हैं;। काठमाण्डू (नेपाल) में गुद्य श्वरी देवी का मन्दिर, जहाँ चरणाम्ृत-प्रसाद में मत्र 
मिलता है, मुख्य स्थान है | 


मर आम तेत्रों की उपादेयता 


आज से कुछ दिन पहले तंत्र को बुरा-भला कहने की प्रथा-सी चल पढ़ी थी। यह 
मान लिया गया था कि तंत्रों में पूजापाठ की आड़ में व्यभिचार को प्रोत्साहन दिया गया 
है ओर तांत्रिक क्रियाएँ उपासना के नाम पर मनुष्य की विषय-वासनाओं की तुप्ति के _ 
साधन हैं। रतिवासना की उच्छुछ्नल तुष्टि का बहाना तांतिक चक्रोपासना में मिलता है | 
अरब धीरे-धीरे यह धारणा कम हो रही है। साधक के लिए तंत्राचार्यों ने जिन बातों को, 
विशेष परिस्थितियों में, अनुमति दे रखी थी उनका निससन्देह दुरुपयोग किया गया । परव्तु 
'इससे तंत्रशास्त्र दूषित नहीं हो सकता। तंत्र-अन्थों के अनुशीलन से कई आध्यात्मिक 
प्रश्नों के समझने में सहायता मिलती है। कठिनाई यह है कि तंत्रश्नन्थ जिस 
दुर्बोध-समाधि-भाषा में लिखे गये हैं, उसकी मीमांसा करना सुगम नहीं है। सचा 
साधक ही उसका ठीक-ठीक श्रथं लगा सकता है। किन्चु साधक प्रायः चुप रहना 
पसन्द करता है। इसके साथ यह भी निस्सन्देह सत्य है कि तांत्रिक उपासना 
की आड़े में मद्य-मेथुनादि के सेवन का अवसर मिलता है ओर बहुत लोग इसी 
लालच से इस ओर झुकते ये। ऐसा प्रतीत होता है कि तांत्रिक उपासना-पद्धति 
के विस्तार में ऐसे लोगों का हाथ रहा जो किसी भी दुष्टि से साधक नहीं कहे 
जासकते। क्‍ | 

कुछ वर्ष हुए कलकत्ता-हाईकोर्ट के जज सर जान उडरफ ने आर्थर एवेलन के उपः 
नाम से अंग्रेजी - में अनेक उपयोगी अन्थों का प्रणयन किया तथा मूल तंत्र-अन्थों का 
प्रकाशन भी | तत्र से अंग्रेजी पढे-लिखे लोगों का ध्यान इधर आइष्ट हुआ, भर उनकी 
भावना अब बदल चली है। 'आगमानुसन्धान-समिति” (कलकत्ता) का कार्य इस दिशा 


में-विशेष, श्लाघनीय है| 





१ श्रीसम्पूर्णानन्‍्द-लिखित “गणेश? पृष्ठ १६६ .- 


के 


तंत्रशात्र ओर शाक्तमत २१६ 

टरगसिततशती में देवी की, परबनह्म-परमात््मा के एपर्मे, स्तुति की गई 8 3 सका 
कुछ अंश इस प्रकार ऐ--- क्‍ 
देव्या यया ततमरिदं जगदात्मशक्तया 
निश्शे पदेवगणुशक्तिस मूद्मत्याँ। 
तामम्ब्रिकाम खिल देव म हू थि पृ्ज्यां 


अं श् 


भक्त नताः सत्र विदधातु शुभानि सा नः ॥| ३॥| 


यस्याः अभावभतुल॑ भगवाननन्तों 
नाश हर्थ नदि वक्‍तुमलं बल॑ च्‌। 
सा चरिडकाखिलजगत्परिपालनाय 


नाशाय चाशुभभयस्य में करोतु ॥9॥ 
या; श्री: स्यं सुझतिनां भवनेष्वल्क्ष्मी 
पापात्मनां कृत्धियां दृदयेपु बुद्धिः। 
श्रद्धा सतां कुल्जनप्रभवस्य लज्ा 
तां त्वां नता: सम परिपालय देवि विश्वम ॥४॥ 
देतु: समस्त जगतां त्रिशुणापि दोपेते 
ज्ञायसे हरिहराद्भिरप्यपारा | 
सर्वाश्रयाखिलमिदं जगदंशभूत- 
सव्याकृता हि. परमा अक्ृतिस्वमाया ॥७॥ 
मेधघासि देवि विदिता खिलशाम्सारा 


दुर्गासि दुगंभवसागरनौरसऊुग | 
श्रीः फेटभारिहदयैकक्ताधिवासा 


गोरी त्वमैव शशिमोलिहतपतिष्ठा ॥१ १॥ 
देवि प्रसीद परमा भवती भवाय 
सद्यो विनाशयसि कोपवती कुलानि | 
विज्ञातमेतद्घुनेष यदस्तमेत- 
जीत॑ बल सुबिपुल महिषासुरस्य ॥१७॥ 
ये सम्मता जनपदेषु घनानि तेषां 
तेषां थशांसि. न. न सीदृति घर्मव्ग:। 
पन्‍यासर्त॒ एव निश्चतात्मजभ्ृत्यदारा 
येषां सदाभ्युद्यदा भवती असन्ना॥१॥॥ 


२२० 


विश्वधर्म-दशेन 
धर्म्याणि देवि सकलानि सदेव कर्मा- 
ण्यत्याहतः अतिदिनं सुकृती करोति। 
स्व॒ग प्रयाति च ततो भवतीम्रसादा- 
ललोकत्रयेषपि फल्दा ननु देवि -तेन ॥१६॥ 
दुर्ग स्वता हरसि भीतिमशेषजन्तों: 
स्वस्थेः स्व्रता मतिमतीव शुभां द॒दासि। 
दारिद्रय - दुःख-भय-हारिणि का त्वदन्या 
सर्वोपकारक रणाय सदाउडद्रेंचित्ता ॥१७॥ 
प्राच्यां रक्त प्रतीच्यां च चरिडके रक्ष दक्षिण । 
आामणेनात्मशूलस्य उत्तरस्यां तथेश्वरी ॥२४॥ 
सोम्यानि यानि रूपाणि त्रेलोक्ये विचरन्ति ते । 
यानि चात्यथंघोराणि तेरत्षास्मांस्तथा भुवम्‌ ॥२६॥ 
खडगशूलगदादीनि यानि चाखाणि ते5म्बिके । 
करपलल्‍लवसज्डीनि तेरस्मान्‌ रक्त सबबंतः ॥२ण७। 


बठा परिच्द्रेद 
पौरमत 


हि परवेद में, से का, देवताशा में, मदत्वपृणु स्थान ४६ । वेदककाल मे सूस की 
उपासना विशेषरूस से प्रचलित थी। प्रसिद्ध गरायत्रीमंत्र सूव-यरक ह। अ्रतएवं, श्राज 
भी समातनविधि से सन्ध्योवासना करनेबाले, चाहे वे किसी मत या सम्प्रदाय के क्यों 
न हों, सूर्य को श्र्ष्य देते हैं, स्तुति एवं परिक्रमा करते हँ। ऋग्वेद में (७६२२), 
कीपीतकी ब्राद्मण-उपनिषद में (२| ७), आरवलायनश्झसुतत में और तंत्तिरीय-आरण्यक में 
सर्योपासना के स्तोत्र, विधियाँ आदि दी हुई हँ। इनसे सूर्यॉपासना की व्यापकता 
होती है । है 
ब्रह्मवेवत्त पुराण सूर्य को परमात्मा का प्रतीक मानता हथ्ना अन्य देवों को सूय के 
अधीन मानता है। झर्य को अपना इष्टदेव ओर सर्वोपरि देवता माननेवाले व्यक्ति 'सोरः 
हलाते ँ। विशुद्ध सौर की संख्या आज भारत में बहुत कम है । वे लोग गले में 
स्फटिक-माला श्रोर ललाट में रक्तचन्द्न का तिलक तथा लाल फूलों की माला धारण 
करते हैं । वे अष्टाक्षर मंत्र जपते हैं ओर रविवार तथा संक्रान्ति के दिन नमक नहीं खाते । 
स्य के दर्शन किये बिना वे जलग्रहए करना भी पाप समभते हैँं। अ्रतएव, वर्षाकाल में 
उनलोगों को बड़ा कष्ट होता है | सम्भवतः इसी कारण इनकी संख्या नगण्य हो गई है। 
वेद में 'विध्तुः-शब्द सूर्य-पर्यायवाची है | अ्रतः हम यह कद सकते हैं कि विध्णु-रूप में 
सूर्य की पूजा आज भी स्व-व्यापी है.। .सोर-मतावलम्बी, सूर्य के मंत्र के जप आदि को ही 
'मोज्ष का साधन मानते हैं| 
शारीरिक व्याधियों और - चर्मरोगों से त्राणु पाने के लिए भी लोग सूर्य-तअत और 
सूर्योपासना करते हैं। भविष्यपुराण में श्रीकृष्ण के पुत्र साम्ब की कथा है। उन्हें कुष् 
हो गया था | उन्होंनें सूर्य की विधिवत्‌ उपासना करने और सूर्याराधनः के अ्रनुष्ठान के 
लिए; शकद्वीप से 'मग? ब्राह्मणों को बुलवाया | आजकल के शांकद्वीपीय ब्राह्मण इन्हीं 
के वंशधर हैं। इन ब्राह्मणों ने मूलस्थान ( मुंलतानं ) में सूर्य-सन्द्रि की स्थापना कराई | 
भारत भ॑ पहले सू्य-की . उपासना मंत्रों द्वारा होती थी। किन्तु जब मूर्ति-पूजा की 
ताल चली तब सूबे की मूति भी जदाँ-तददाँ स्थापित हुईं। प्रसिद्ध चीनी: यात्री 'हुएनसंग? 


२२२ विश्वधर्म-दर्शेन 


ने मुलतान में एक सूर्य-मन्दिर और सूर्य-ग्रतिमा देखी थी, जो प्राचीनकाल में अ्रपनी 
 विशालता और महत्ता के लिए नितान्त प्रख्यात थी | महाराज हर्ष के पिता प्रभाकरवर्धन 
ने सूर्य- के अहण किया था। शंकर-दिग्विजय में भी सौर-सम्प्रदाय का विवरण 
मिलता है | 


भविष्यपुराण के अनुशीलन से, भारतवर्ष में सूर्यपूजा के प्रचारक मग-ब्राह्मणों का 
सम्बन्ध पारसी-धर्म से सिद्ध होता है। भविष्यपुराण (खण्ड १, अध्याय ४८) में लिखा है 
कि कृष्ण तथा जाम्बवती के पुत्र साम्ब ने चन्द्रभागा नदी के तथ पर सूर्य-मन्दिर की 
स्थापना की। परन्तु स्थानीय ब्राह्मण, पुजारी बनने के लिए, तैयार नहीं थे; अतः गरुड 


के द्वारा कष्णचन्द्र ने शकद्वीप से मर्ग-ब्राह्मणों को बुलाकर सूर्य-देवता का पुजारी बनाया | 


एक प्राचीन बृत्त का भी यहाँ उल्लेख मिलता है। सुजिहव नामक एक मिहिर- 
भोत्री ब्राह्मण की वेटी निक्षुभा पर मगवान्‌ सूर्य सोहित हो गये | उससे जो उनका पुत्र 
उत्पन्न हुआ उसका नाम “जरशब्द? या “जरशस्त्र! था। मग-ब्राह्मण उसी के 
वंशज हैं। “ 
उत्कल-प्रदेश ( उड़ीसा ) में किसी समय सूर्योपासना का विशेषरूप से प्रचार था | 
कोणाक की खुदाई में सूय-मन्दिर निकला है जिसको 'कोणादित्यः कहते हैं। ब्रह्मपुराणु 
के अठाईसव अध्याय में इस तीथ तथा तत्सम्बन्धी सूयपूजा का वर्णन है | कश्मीर में 
मार्तर्ड (सूये) की मूत्ति का भग्नावशेष मिला है | सुदूर जावाद्वीप में भी सूर्य की रथा- 
रुढ़ मूर्ति मिली है | 'ब्रह्मपुराण ( ३३।३४-४५ ) में सूर्य के १०८ नामों के साथ प्रार्थना 
की गई है। ह 
इन बातों से ज्ञात होता है कि सौरमत का प्रचार कमी भारत में खूब था; किन्तु 
इस समय स्वतंत्र सूयोपसकों का प्रायः अ्रभाव है-यद्यपि हिन्दुओं,में आज भी छूर्य की 
पूजा--प्रतिष्ठा काफी है । पश्चदेवों और नवग्रहों में उनका प्रमुख स्थान है । समी स्मार्त 
उनकी, पूजा करते हैं। उत्तर-मारत में कार्तिक-शुक्ल-घष्ठी की संध्या और सप्तमी के 
प्रात:काल में सूर्य की पूजा विशेष समारोह से होती है। प्रतीत होता है कि विष्णु को 
यूजा परमात्म। के रूप में प्रचलित हो जाने पर स्वतंत्ररूप से सूर्य की उपासना मन्द पढ़ 
गई और अन्त में प्रायः नास-शेष हो गई | रे ः 
.. समस्त अ्रुतियाँ, भविष्यपुराण, मार्क्॑डेयपुराण, ब्रह्मपुराण, रामायण (शआदित्य- 
हृदय), बृहृत्संहिता, सूर्यशतक, सौर-संद्दिता, शाम्बपुराण, सर्मपुराण आदि प्रसिद्ध सौर- 
साहित्य हैं। अ्ह्मपराण के ३३ वे अध्याय में, निम्नलिखित श्लोकों में, सूर्य का, सर्वशक्ति- 
मान ईश्वर के अनेक रूपों से तादात्य किया गया है | 


आदिदेवों5डसि देवानामेश्वयश्थव॒ त्वमीश्वरः । 
'आादिकर्तासि मृतानां देवदेवी दिवाकरः || 
जीवन: सर्वेमतानां... देव - गन्धवे - रक्षसाम्‌ । 


मुनि - किन्नर - सिद्धानां.. वथवोरग - पक्षिणाम्‌ ॥ 


सोरमत 


त्व॑ त्रद्मा त्व॑ महादेवस्व॑ विधा प्रजापति: । 
वायुरिन्द्रथ सोमध्य विवस्वान बरुणस्तथा ॥| 
तवय॑ काल: सूप्टरिकर्ता च हर्ता भर्त्ता तथा प्रभु | 
सरितः सागरा: शत्रा विदयुदिन्द्रधनूपि च।॥ 
हस्राशुः सहंस्रास्यः संहस्नचरणत्षण: । 
भूतादिभू मु वः स्वश्य॒ सहः सत्य तपोजनः ॥ 
नमोनमः कारणकारणाय नमोनमः पापविसोचनाय । 
नमो नमस्ते दितिजादनाय नमो नमो रोगविमोचनाय ।॥| 
नसोनसः सववरप्रदाय नमोनमः: सबसुखग्रदाय | 
नमोनमः सर्वंधनप्रदाय नमोनमः सर्वमतिप्रदाय || 
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३२। ६-१२; ३३।९४; ३३।२२-२३ 


सातवोँ परिच्छेद 
गाएपतमत हे 


विद्वानों का मत है कि गणेशजी वदिक देवता हैं; परन्तु इनका नाम वेदों में गणेश 
ँ होकर 'ब्रह्मण॒त्पति? है। वेद में, ब्रह्मण॒स्तति के नाम से, अनेक सूक्तों में, जिनकी स्ठ॒ति 
है वे ही इतिहासयुग और पुराणकाल में गणेश” नाम से विख्यात हुए। ऋग्वेद-संहिता 
(२। २३। ९) में सर्वप्रथम (गणपति? का स्तवन निम्नलिखित प्रकार से किया गया है-- 

गणानां त्वा गणपतिं हवामहे कर्बि कंवीनामुपश्रवस्तमम्र 
ज्येछ्राजं त्ह्मणां अद्यण॒स्पत आ नः दृण्वन्नूतिभिः सीद्सादनस | 

भ्र्थात्‌--.े ब्रह्मण॒स्पति, तुम देवों में गणपति और कवियों में कवि हो। ठ॒म्हारा श्रन्न 
सर्वोच्च और उपमानभूत है । त॒म प्रशंसनीय लोगों में राजा, और मंत्रों के स्व्रामी हो। हम 
तुम्हें बुलाते हैं। ठुम हमारी स्तुति सुनकर आश्रय प्रदान करने के लिए यशेश्ह में बठों । 

यह स्तवन वाजसनेयि-संहिता ( २३ । १६ )में भी है। 

वृहदारए्यकोपनिषद्‌ में अह्मण॒स्पति! का अर्थ बाकपति अर्थात्‌ वाणी का स्वामी 
कहा है। गणपति? शब्द का अथ है-.'गणों का पति? । इसी श्रर्थ में, गयणों के ईश 
होने के कारण, उन्हें 'गणेश” कहते हैं। गणपति को महाहरुती, एकदन्त, वक्रठुएड ता 
दन्‍्ती भी कहते हैं । इन नामों का आधार वेद का निम्नलिखित मंत्र है। (ऋग्वेद ८८११ 
बालखिल्य के साथ अन्यथा ८।७०। ६ तथा सामवेद, मंत्र १६७ ओर ७२८)-- 

आ तू न इन्द्र कुमनन्‍्तं चित्र म्र मं सं ग्रभाय । 
महाहस्ती दक्षिणेन । 
एकदन्ताय विश्वददे वक्रतुण्डाय घीमहि । 
तन्‍नों दन्ती त्रचोदयात्‌ । 

शुक्लयजुर्वेद के सोलहवे अध्याय के पचीसवें मंत्र में मी गणपति? शब्द आता हे । 
'न्मों गणेभ्यों गणपतिमभ्यश्व वो नमः--श्रर्थात्‌ गणों को और आप गणपतियों की 
प्रणाम है । पुनः गणयति का उल्तेख, शुक्लयजुवँद के तेईसवे अध्याय के उन्‍नी0ठवें मंत्र 
में, इस प्रकार है-- 

१,  श्रीवलदेव उपाध्याय--“धर्म और दर्शन!--४४ २३ 


हैं 
पं 
हि का 


गाणुपताात 


गणातां त्या गणपति हवामद भियाणां त्या भियपति हवस 
निधीनां ता निम्चिप्ति हवासद चसा सस । 
अर्पातू--पजसान की परनी छदती इ--मनुष्यादि के गय (समुदाय) में अधिष्ठाता रूस 
से विद्यमान तुम्दारा आदान करती हैं । संसार के सकल प्रिय पदार्थों म॑ संस अधिक 
प्रिय होने के कारण, तथा स्वोरि सन्षक दाने क्र कारण, प्रिय प॒रतिर्य आपका में 


+ हे ही ्ई धग 0 9  बआ जा हत। ० कल हक न्ट न £ः २ प्‌ हि 
गआहान फरती हों। विद्यांद सायगृदकारद सुल-निचिया। भे बीतू॥4ा से वियमात 
गआयका भे॑ झादान करती हा। सिनमे॑ सब प्राण असल हूँ एस. बस नामक 


परसात्मन , भेद भी सक्षुझ दोरए । ॥ 

अतएवय, शनन्‍्य पार। शिका देवता वि, शंकर के | । तू आदि की तरद गणेश का 
भी मूलरूप येद भे मिलता है, जो भीर-चीर विकास को ग्राप्न द्वाकर वत्त मान रूप में 
द प्िगोचर होता द। अश्रम्मिपुराणु का ७१ आर ३१३ अध्याय तथा गदर प्राण का 
२४ वा अध्याय ग गश- प्र्क् द | गंगेस का रूप विजिनय ध्ृ ; फ््ति एस रप के लिए 
पुराण में समुचित फथासक बशित है। दस झूम »े द्वारा भिस अ्रव्यक्त भावना को व्यक्त 
रूप दिया गया दे वह नितास्त मनोर्म है। अ्स्तनिद्धित गृद आध्यात्मिक तत्त्व करों जिस 
दंग से इस रूप द्वारा सयंजनन-संयय बनाने की कल्ाना की गई ६ बहू वास्तव में अत्यन्त 
तुन्दर है। गणपति के बाधरस को समझा क्या दे, उनके श्राभ्यस्तरिक सुद्य सत्यरूप 
की पहचान करना ४हे। उनझे रहस्य को जानने के लिए यद भी मृह्यवान कुजी है । 

श्रीसम्पृ्णानन्‍्दजी ने अपनी पुध्तक गणेश में बह प्रमाणित किया है क्रि गणेश 
वेदिक देवता नदी हैँ; किन्तु मूलतः; शअ्रनायों के देवता ई ओर बआर्य-अनारयय-मिश्रण के बाद 
कालास्तर में सुख्य आय-देवता हो गये। आपका विचार दे कि ऋग्वेद की उपयुक्त ऋचा 
में जो अद्ाणुततिः शब्द आया हे उसका अर्थ दे बृद्तति | सायण के अनुसार अ्रद्म 
का श्रथ ममंत्र' है। अतः ब्रद्मणगुतलति का अर्थ मंत्रों का स्वामी! हुश्आ। यह उपाधि 
वृदस्पति को दी जाती है। ऐतरेयब्राइण (१। २१) स्वयं कद्दता है कि ब्रह्मणस्पति 
वृद्मतिवाचक है | 

शुकल-यजुर्वेद के सोलदवें अध्याय के पचीसमें मंत्र में भी गणुतति! शब्द आया है। 
नमी गणेभ्यो गणुपतिम्यश्व वो नमः-्रर्थात्‌ गणों को और गणपतियों को 
प्रणाम | महीधर अपने भाष्य में लिखते हँ--देवों के अ्रतुचर भूतविशेष गण होते हैं, 
उनके पालक गणपति कहलाते हैँ । ' 

. यक्ष-देवताशओों में गणेश की कहीं गणना नहीं है। संद्िताओं में गणेशजी 
प्रचलित नामों में से एक गणपति? को छोड़कर दूसरा कोई नाम नहीं मिलता और. यह 
गणपति” शब्द जहाँ-कहीं आया है वहाँ ऐस। प्रसंग है कि गणेशजी का अर्थ लग ही नहीं 
सकता । शुक्ल-यजुर्वेद के ग्यारहवें श्रध्याय के पन्द्रह॒वें मंत्र में अश्व का आवाहन करंके 
उससे कहा है कि तुम यहाँ आओ, तुमको रुद्र का गणपतित्व प्राप्त होगा और दूसरी पंक्ति 
में गधे को आहत किया गया है| । 

किन्दीं मुख्य उपनिषदों में गणेशजी का नाम नहीं मिलत। पर इस कमी की पूर्ति 
स निषद्‌, जिसको गाणपत्यवशीर्षोंपनिपद्‌ भी कहते हैं, कर देता है| इस उपनिषद्‌ 
० ६०७०-२६ 
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की गणना साम्प्रदायिक उपनिषदों में ही है, जो गणेश की प्रतिश होने के बहुत 
बाद की बनी हुई है | 
गणेश और उनकी उपासना ने श्रौत-बाडः मय में बहुत पीछे स्थान पाया | संहिताओं 
भ॑ उनका कहीं उल्लेख नहीं मिलता। श्रुति में ३३ देवों की बारम्बार चर्चा होती 
है; किन्तु इनमें स्पष्टटया गणेश नहीं हैं। किसी भी वैदिक देव-सूची में गणेशजी का 
किसी भी नाम से अन्तर्भाव नहीं होता । जिन स्थलों में गणपति शब्द के आने से 
गणेश का बोध हो सकता था, वहाँ हम देखते हैं कि गणेश का अ्रर्थ नहीं लिया जा 
सकता। प्रामाणिक ग्रन्थ भी यह बतलाते हैं कि वह मंत्र गणेश-विषयक नहीं है। ऐतरेय- 
ब्राह्मण, जिसका सम्बन्ध ऋग्वेद से है, गणपति नाम के विषय में कहता है (१।२१) कि 
वह ब्रह्मण॒स्यति या बृहस्पति का वाचक है। कृष्णयजुवेदीय तेत्तिरिय आरण्यक के दसवें 
प्रपाठक के पहले अनुवाक में “'तत्पुरुषाय विद्महे वक्रतुण्डाय धीमहि तन्नो दन्ती 
प्रचोद्यातः वाक्य आया है। इसमें यह प्रार्थना की गई है कि “दन्ती? हमको प्रेरित 
करे। 'दन्ती? का अर्थ हुआ दाँतवाला | उनका विशेषण है 'वक्रतुण्ड” (ठेढ़े सॉड़वाला) | 
ऐसी दशा में स्वभावतः गणेशजी के 'एकदन्त, एकरद'-जेंसे नामों की ओर ध्यान श्राता 
है ओर यह अनुमान होता है कि 'दन्ती? गशेशजी का ही नाम है। (वक्रतुएडः शब्द 
इस अनुमान की पुष्टि करता है। यहाँ यह बात ध्यान देने की है कि दन्‍ती को वक्रतुए्ड 
के साथ-साथ तत्पुरुष भी कहा गया है। रुद्र के पाँच मुख्य नाम हैं- (१) ईशान, 
(२) सद्योजात, ( ३ ) अधोर, (४) वामदेव, ओर (४) तत्पुरुष | दन्ती को तत्पुरुष: 
कहने से यह ज्ञात होता है कि वह रुद्र से अभिन्न माना जाता था, ओर रुद्र के ही 
विग्रहू-विशेष का नाम दनन्‍्ती था | 
इस तरह वेदों में तो गणेशजी हमको नहीं मिलते; परन्तु पुराणों में सर्वत्र उनको 
चर्चा है। तंत्र में तो उनके ऐसे-ऐसे विग्रह- देखने को मिलते हैं, जिनके , सामने 
चकित रह जाना पड़ता है। बुद्धदेव के समय देवसूची में ये या नहीं, यह कहना 
कठिन है। बुद्धदेव ने ब्रह्मा, इन्द्र तथा कुछ और देवों के नाम लिये हैं; परन्तु 
गणेश का नाम कहीं नहीं लिया है। महावीरस्वामी ने भी गणेश का नाम नहीं 
लिया है। 
अब, प्रश्न यह है कि श्रुतिकाल के पीछे ओर पुराण-निर्माण-काल के पहले गणेशजी 
कहाँ से आकर देव-श्रेणी में सम्मिलित हो गये | वेदकाल से पुराणकाल तक भाते-श्राते 
कुछ देवों का पद गिरा और कुछ का उठा है। इन्द्र, वरुण, अग्नि की प्रतिष्ठा विशेष 
से घट गई। उधर विष्णु और रुद्र बहुत आगे बढ़ गये। परन्तु वेदिक वाड मय में 
अस्तित्व न रखते हुए भी देवों में अग्रगएय बन जाना गणेशजी का ही काम था। पुराण- 
काल के पहले ही महायान-बौद्ध-सम्प्रदाय का विकास हो गया था। गणेशजी उसमें म॑ ी 
स्थान था चुके थे | ' | 
आर्य और अनार्य घुल-मिल गये; आयों ने अपने विजित अनायों के कुछ उपास्य 
देवों को अपनाया; नाग, शीतला, मैरव आदि अनार्य॑ देव हैं; श्रेत, पिशाच, पशु, प्री 
की पूजा हमने इन्हीं लोगों से पाई; गणेश भी हमको इसी प्रकार मिले । 
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गणेश के श्रनार्य-देवता से आर्य-देवता की को्ि में आने में सकर्डीं वर्ष का इतिहास 
छिपा है। मानवाक्तति श्रार्य-देवों के बीच एक गजमुख देव आ चैठा । बहुत विरोध के 
बाद आर्य-जुद्धि ने देव के कन्षे पर पशु के सिर का द्वोना स्वीकार किया। जब श्रस्वीकार 
करना शक्ति के बाहर दो गया तत्र मान लेना पड़ा । शरीर के साथ-साथ उनके स्वभाव 
का भी संस्कार हुआ | विप्नकर्त्ता तो अब भी रह गये; परन्तु उनके चरित्र के इस पदलू 
की शोर से बधा-शव्रित दुष्टि फेर ली गई आर थे अ्मंगलकर्ता ही नर, ग्रत्युत मंगलकता 
के रूप में प्रस्तुत किये गये। गणेशजी ऋरकर्मा थ। उनकी पूजा डर से की जाती थी, 
प्रेम से नहीं। इसलिए उनको उम्र स्वमावयाल्त दद्र के गयणों में स्थान दिया गया श्रौर 
पुराणों में जाकर वे रुद्ग के पुत्र हो गये। मंत्र के पिना देव-पूजा द्वाती केसे ? ग्रतएव 
वेद के सत्र मंत्र, जिनमें “गणपत्ति? शब्द आया दे, गणेशजी के दिये गये-यश्थपि वेद 
ने कहीं ऐसा आदेश नहीं दिया है, ओर श्रीत-सूत्न-काल तक भी ऐसा नहीं माना जाता था | 

श्रीवलदेव उपाध्याय को राय दे कि--अपयुक्त विचारधारा |डचित तर्क के 
ऊपर आश्रित नहीं है। गणेश का विनायक! नाम से उल्लेख सामचेंद के 'सामविधान? 
नामक ब्राह्मण में किया गया है। दस मंत्रों की एक विशिष्ट संहिता ब्रेनायकी संहिता? 
कहलाती है, जिसके प्रयोग से विनायक प्रसन्न दोते हैँं। ऋग्वेद के ब्रह्मणसति के यक्तों 
में ऐसी कोई बात नहीं है जो गणपति पर नहीं घटती | गणपति के अनगढ़ रूप से उन्हें 
ग्नाय-देवता मानना नितान्त शअ्रनुचित दे। श्रार्य-देवता के दो रुप होते ई--एक 
जिसमें दर्ड का विधान है ( उम्रमूर्ति ) ओर दूसरा जिसमें दया का (सोम्समूर्ति )। “रुद्र? 
उग्र-मूर्ति के प्रतीक हूँ तो शिव सोम्यमूति के । इसी प्रकार गणेश का भी रूप समझना 
चाहिए |? 

अतः यह बहुत विवाद-अस्त विपय है कि गशुश मूलतः बवेदिक देवता हूँ अथवा 
ग्रनाय-देवता | किन्तु इसमें सन्देह की गुझ्लाइश नहीं है कि पौराणिक देवताशों में 
गणेश का अ्रग्रगण्य स्थान है श्रोर पद्मनदेवों में भी इनकी गय॒ना प्रमुख है | 


गशेश का रूप 


गणेश के सर्वाज्ञ एक प्रकार के नहीं हैँ । मुख है गज का, कश्ठ के नीचे का भाग 
है मनुष्य का। उनकी देह में नर तथा गज का अनुपम सम्मिलन है। गज कहते हैं 
साक्षात्‌ ब्रह्म को | समाधि के द्वारा योगिजन जिसके पास जाते हैं--जिसे प्राप्त करते हैं, 
वह हुआ ग? ( समाधिना योगिनो यत्र गच्छन्तीति गः) तथा जिससे यह जगत उत्पन्न 
होता है वह “ज? है (यस्मात्‌ बिस्व-प्रतिविम्बतया प्रशवात्मक॑ जगत्‌ जायते इति जः) | 
विश्वकारण होने से वह ब्रह्म गज कहलाता है। गणेश का उपरिमाग गजाकृति है 
श्र्थात्‌ निरुषाधि ब्रह्म है। उपरिभाग श्रेष्ठ अंश होता है। मध्तक देह का राजा है। 
अ्रतः गणपति का यह अंश भी श्रष्ठ है; क्योंकि यह निरुपाधि--मायानवच्छिन्न ब्रह्म द 
का संकेतक है। नर से अ्रमिप्राय मनुष्य--जीव-सोयाधि ब्रह्म से है। अधोभाग उपरि- 
भाग की अपेक्षा निकृष्ट होता है। द 
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को गणना साम्प्रदायिक उपनिषदों में ही है, जो गणेश की प्रतिष्ठा होने के बहुत 
बाद की बनी हुई है | 
है गणेश और उनकी उपासना ने श्रीत-बाड मय में बहुत पीछे स्थान पाया | संहिताओं 
भ॑ उनका कहीं उल्लेख नहीं मिलता। श्रुति में ३३ देवों की बारम्बार चर्चा होती 
है; किन्तु इनमें स्पष्टटया गणेश नहीं हैं। किसी भी वैदिक देव-सूची में गणेशजी का 
किसी भी नाम से अन्‍्तर्भाव नहीं होता | जिन स्थलों में गणपति शब्द के आने से 
गणेश का बोध हो सकता था, वहाँ हम देखते हैं कि गणेश का अ्र्थ नहीं लिया जा 
सकता । प्रामाणिक ग्रन्थ भी यह बतलाते हैं कि वह मंत्र गणोेश-विषयक नहीं है | ऐतर्रेय- 
ब्राह्मण, जिसका सम्बन्ध ऋग्वेद से है, गणपति नाम के विषय में कहता है (१२१) कि 
वह ब्रह्मणसति या बृहस्पति का वाचक है। कृष्णयजुवेंदीय तेत्तिरीय आरण्यक के दसवें 
हर के पहले अनुवाक में 'तत्पुरुषाय विदूमहे वक्रतुण्डाय धीमहि तन्नो दन्ती 
प्रचोद्यातः वाक्य आया है। इसमें यह प्रार्थना की गईं है कि “दन्ती? हमको प्रेरित 
करे। 'दन्ती? का अर्थ हुआ दाँतवाला | उनका विशेषण है “वक्रवुण्ड” (ठेढ़े दॉड़वाला) | 
ऐसी दशा में स्वभावतः गणेशजी के 'एकदन्त, एकरद”-जेसे नामों की ओर ध्यान श्राता 
है और यह अनुमान होता है कि 'दन्ती? गणेशजी का ही नाम है। वक्रतुएड” शब्द 
इस अनुमान की पुष्टि करता है। यहाँ यह बात ध्यान देने की है कि दन्‍्ती को वक्रत॒ुण्ड 
के साथ-साथ तत्पुरुष भी कहा गया है। रुद्र के पाँच मुख्य नाम हैं- (१) ईशान, 
(२) सद्योजात, (३ ) अथोर, (४) वामदेव, ओर (५) तत्पुरुष | दनन्‍्ती को तत्पुरुष: 
कहने से यह ज्ञात होता है कि वह रुद्र से अभिन्न माना जाता था, और रुद्र के ही 
विग्रह-विशेष का नाम दन्‍्ती था | 

इस तरह वेदों में तो गणेशजी हमको नहीं मिलते; परन्तु पुराणों में सर्वत्र उनको 
चर्चा है। तंत्र में तो उनके ऐसे-ऐसे विग्नह- देखने को मिलते हैं, जिनके . सामने 
चकित रह जाना पड़ता है। बुद्धेेव के समय देवसूची में थे या नहीं, यह कहना 
कठिन है। बुद्धदेव ने ब्रह्मा, इन्द्र तथा कुछ और देवों के नाम लिये हैं; परन्तु 
गणेश का नाम कहीं नहीं लिया है। महावीरस्वामी ने भी गणेश का नाम नहीं 
लिया है । 

अब, प्रश्न यह है कि श्रुतिकाल के पीछे और पुराण-निर्माण-काल के पहले गणेशजी 
कहाँ से आकर देव-श्रेणी में सम्मिलित हो गये । वेदकाल से पुराणकाल तक आते-श्राते 
कुछ देवों का पद गिरा और कुछ का उठा है। इन्द्र, वरुण, अग्नि की प्रतिष्ठा विशेष 
: से घट गई। उधर विष्णु और रुद्र बहुत आगे बढ़ गये। परन्तु वंदिक वाड मय में 
अस्तित्व न रखते हुए भी देवों में अग्रगएय बन जाना गणेशजी का ही काम था। पुराए- 
काल के पहले ही महायान-बौद्ध-सम्पदाय का विकास हो गया था। गणेशजी उसमें भी 
स्थान पा चुके थे । ह ४ 

आर्य और अनार्य घुल-मिल गये; थआरार्यों ने अपने विजित अनायों के कुछ उपास्य 
देवों को अपनाया; नाग, शीतला, भेरव आदि अ्रनाय देव हैं; प्रेत, पिशाच, पशु, पक 
की पूजा इमने इन्हीं लोगों से पाई; गणेश भी हमको इसी प्रकार मिले | 


गुर का सूप 


की +१ हे के हर कि ० है) फ् श्डु “४ का मु पल ध् «ही कि 
परोर 8 चबाद एक उसंछो रे के सह है। हु हूं बज का, हस्ड हा गीच डे नए 
कक ब+ हि] शक लक 5  /0 बी धर कं > चि के हि दे डा पर 
४ व का। उनका इढू थे सर चेां बे हि अचार पह्मजंत हे | ने 
न्क्े 


पु केदार यीमियय निख डे पास 
पु टुआ भा ( समायिता योगिनों यन्न मच्डन्तीसि गे); वा जिसने बहू जगत उद्ध् 
दोता दूँ पद अं दे (यरमात्‌ विस्यअतिविस्धनवां अशुवास्मर्स जगत जायते दति ज) । 
विस्तकाइस दचस पद दा गन पाइलाता ह। सलेस की जुर्म गमाऊसि है 
अर्थात्‌ निस्याधि बढ दे। उपरियाग मेड श्रस दीता है। मलाझ देद पा सजा हे । 
अतः गणपति का बह अंश मी में४ है; सयोकि यदू निदधाधि-मायानमस्छित्त अदा 
का संकेतक इ। नर से श्रमिप्राय मतुस-जीय-वोतमि बढ़ से है। शपोमाग उपरि- 
भाग की अ्रपेज्षा निकृष्ठ द्ोता दे। 


सालात नम का | सम 


है शक: चने 
फे 


ये 


र्र८ 'विश्वधर्म-दर्शेन 


इस प्रकार गणपति के आध्यात्मिक रहस्य एवं मौतिक रूप का सुन्दर विवेचन 
श्रीबलदेव उपाध्याय ने किया है। आपने उनके मिन्न-मिन्न नामों का, उनके सूर्पकर्श 
होने का, उनके मूषकवाहन होने का रहस्य मनोरस भाषा में स्पष्टतया व्यक्त किया है, 
जो पठनीय है।'* | 

गणेश की मूर्ति साज्षात्‌ श्रोंकार-सी प्रतीत होती है, परंतु मूर्ति पर दुष्टिपात करने से 
ही इसकी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत शास्त्रों में भी गणेशजी ओ्रोंकारात्मक माने गये हैं | 
अतः ओंकारात्मक होने के कारण गणेश का सब्र देवताओं से पहले पूजा पाना उचित है। 

गणपति के उपासकों का भाव है कि महागणपति ( परमात्मा ) ने अपनी' इच्छा से 
अनन्त विश्व में अनन्त ब्रह्माणड रचे ओर हर ब्रह्माण्ड में अपने अंश से त्रिमूर्ति प्रकट 
को | इसी दुष्टि से, समी सम्पदाय के हिन्दुओं में, सभी मंगलकायों के आरम्भ में, गौरी- . 
गणेश की पूजा होती है; यात्रा के आरम्भ में गणेश का स्मरण किया जाता है; पुस्तक 
पत्र, खाता-बही आ्रादि के आरम्भ में श्रीगणेशाय नमः? लिखने की पुरानी प्रथा चली 
आती है; समस्त विध्नों के नाश की शक्ति गणेश में विद्यमान है| इसीलिए गणह-प्रवेश- 
द्वार पर गणेश की मूर्ति स्थापित की जाती है | 


पाशपत्त-सम्प्रदाय 

प्राचीन काल में गणपति का उपासक एक विशिष्ट सम्प्रदाय था, जो गाणपत के नाम 
से पुकारा जाता था। पेशवालोग गणपति के उपासक थे | अ्रतएव, आज भी बंगाल की 
दुर्गापूजा ओर सरध्वतीपूजा की तरह, महाराष्ट्र में, गणपति-पूजा, भाद्र-शुक्ल-चत॒र्थी को 
बड़े समारोह के साथ की जाती है। गणेश-चतुर्थी-ब्रत तो सारे देश में मान्य है | 

गाणपत-सम्प्रदाय तांत्रिक भी था, जिसमें मिन्न-मिन्न गणपति की उपासना, फल को 
भिन्नता के कारण, भिन्न-भिन्न रूप से की जाती थी। गाणपतों में छः भिन्न-मिन्न सम्प्रदाय 
थे, जिनकी उपासना-पद्धति में भिन्नता तथा विशेषता थी। इनमें उच्छिष्ट गणपति की पूजा 
शाक्तों के वामाचार के ढंग की होती थी | 


गशपति-सन्दिर 
गणपति का मन्दिर सारे मारतवर्ष में है। भ्रीरंग में पहाड़ के ऊपर, जिसको गोल्डेन 
रॉक? ( स्वरण-शिला ) कहते हैं, सबसे बढ़ा मन्दिर है | 
सारांश, यद्रपि गणपति आदिदेव ओर अ्रनादिदेव--दोनों माने जाते हैं और विध्न- 
विनाशक होने के कारण गणपति की पूजा देशव्यापी है--तथापि त्रिदेवों--ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश--को उत्पन्न करनेवालें परमात्म-स्वरूप गणपति के उपासक शुद्ध गाणपत आज 
भारत में बहुत कम मिलेंगे । 
*५ ५ ४ भ ह 
बाद-धर्म में गणपति का स्थान 
बौद्ू-धर्म में भी गणपति की महिसा का बखान कम कुतूहल की वात नहीं है। 
महायान के तांत्रिक-सम्पदायों ने विनायक की कल्पना को ग्रहण कर उसे भद्दत््वपूर्ण स्थान 


? धर्म ओर दर्शन!--प्ृष्ध २४-२५ 


श्र८ विश्वधर्म-दशेन 


इस प्रकार गणपति के आध्यात्मिक रहस्य एवं भीतिक रूप का सुन्दर विवेचन 
श्रीबलदेव उपाध्याय ने किया है। आपने उनके भिन्न-भिन्न नामों का, उनके सूर्पकर्ण 
होने का, उनके मूपकवाहन होने का रहस्य मनोरम भाषा में स्पष्टतया व्यक्त किया है 
जो पठनीय है । 

गणेश की मूति साज्ञात्‌ श्रोकार-सी प्रतीत होती है, परंतु मृर्ति पर दष्टिपात करने से 
ही इसकी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत शास्त्रों में भी गणेशजी श्रोंकारात्मक माने गये हैं| 
अतः श्रोंकारात्मक होने के कारण गणेश का सब देवताश्रों से पहले पूजा पाना उचित है| 

गणपति के उपासकों का भाव है कि महागणपति ( परसात्मा ) ने अ्रपनी' इच्छा से 
अनन्त विश्व में अनन्त ब्रह्माएडः रचे और हर ब्रह्माण्ड में अपने अंश से जिमूर्ति प्रकट 
को । इसी दुष्टि से, सभी सम्प्रदाय के हिन्दुओं में, सभी मंगलकायों के आरम्भ में, गौरी- - 
गशेश की पूजा होती है; यात्रा के आरम्भ में गणेश का स्मरण किया जाता है; पुस्तक- 
पत्र, खाता-बही आदि के आरम्भ में श्रीगणेशाय नमः? लिखने की पुरानी प्रथा चली 
आती है; समस्त विध्नों के नाश की शक्ति गणेश में विद्यमान है। इसीलिए ग्रह-प्रवेश- 
द्वार पर गणेश की मूर्ति स्थापित की जाती है। 


गाणपत-सम्प्रदाय 

प्राचीन काल में गणपति का उपासक एक विशिष्ट सम्प्रदाय था, जो गाणपत के नाम 
से पुकारा जाता था। पेशवालोग गणपति के उपासक थे | गअतएव, आज भी बंगाल की 
दर्गाएजा और सरस्वतीपूजा की तरह, महाराष्ट्र में, गणपति-पूजा, भाद्र-शुक्न-चत॒र्थी को 
बड़े समारोह के साथ की जाती है| गणश-चत॒र्थी-ब्रत तो सारे देश में मान्य है | 

गाणपत-सम्प्रदाय तांत्रिक भी था, जिसमें भिन्न-भिन्न गणपति की उपासना, फल को 
भिन्नता के कारण, मिन्न-मिन्न रूप से की जाती थी। गाणपतों में छु मिन्न-मिन्न सम्प्रदाय 
थे, जिनकी उपासना-पद्धति में मिन्नता तथा विशेषता थी। इनमें उच्छिष्ट गणपति की पूजा 
शाक्तों के वामाचार के ढंग की होती थी । 


गणपति-मन्दिर 
गणपति का मन्दिर सारे भारतवर्ष में है। भ्रीरंग में पहाड़ के ऊपर, जिसको 'गोल्डेन 


रॉक? ( स्वर्ण-शिला ) कहते हैं, सबसे बढ़ा मन्दिर है। 
सारांश, यद्यपि गणपति आदिदेव और अनादिदेव--दोनों माने जाते हैं ओर विष्न- 


विनाशक होने के कारण गणपति की पूजा देशव्यापी है--तथापि त्रिदेवों--त्रह्मा, विष्णु, 
महेश---को उत्पन्न करनेवाले परमात्म-स्वरूप गणपति के उपासक शुद्ध गाणुपत आज 
भारत में बहुत कम मिलेंगे | 
- चर) द्र (रे कि ति्‌ कर ४ 
बीद्ओ-धरमं में गणपति का स्थान 
बौद्ध-धर्म में भी गणपति की महिमा का बखान कम कुत्‌हल की बात नहीं 
महायान के तांतिक-सम्प्रदायों ने विनायक की कल्पना को अहण कर उसे महत्वपूर्ण स्थान 


ध्थ 
नली 


१ 'घर्म ओर द्शनः--श्र्ठध २४-२७ 


गाणुपतमत २२६ 


दया है। नेपाल में बीद-पर्म के साथ-साथ गशुयति की पूजा द्वोती हे। खेतान श्रौर 
चीनी तुझिस्तान में भी गणेश को उपासना प्रचलित ईे। तिह्मत के प्रत्यक्ष मठ के 
अधिरन्ञक देवता के रूप में गणपति की पूजा श्ाज भी द्वोती दै। चीन में गणृश को मूत्ति 
दो नामों तथा हममों से विख्यात हे-- (१) विनायक, (२) कसीतेन | चीन में तब्रिक 
व्ीद्दों ने अपने देवताओं में गयूपति को ऊँचा स्थान दिया। खुदर श्रगेरिका में भी गगेश 
की मूर्ति मिली है | इस अकार गणेश को पूजा चीन से लफर बालीदीप तक तथा श्रमेरिका 
से लेकर भारत तक प्रचलित थी। गयणयत्ति की पूजा स्मात हिन्द निम्नलिसित स्थीच से 
करते हूं । यद्द स्तोच वराहपुराणु म॑ मिलता ई-- 
नमस्ते गजवक्ताय नमस्ते गणन्नायक। 
हैं विनायक नमस्तेडसु नमस्ते चए्डबिक्रम ॥ 
मोड्सतु ते त्रिब्नकर्त्न नमस्ते सपमेखल। 
नमस्ते. रुद्रवक्तोत्थ प्रलम्बजटराश्रित || 
स्वदेवनमस्कारादवि कुक सबंदा | 
इस पीराणिक स्तोन्न के सिव्रा निम्नांकित वैदिक मंत्र भी गशणेश-पृज्रा के लिए 
प्रचलित है--- 
गणानां त्वा गणपर्ति हवामहे प्रियाणां त्वा पियपतिं हवामहे निधीनां त्वा 
निधिपति हवासहे वबसो सम । आहमजानि गर्भधगालमयासि गर्भधम्‌ | 
( शुबल-यजवेंद, अध्याय २३, मंत्र १६ ) 


आउठवों परिच्लेद 
धमशार््र 


धर्मशासत्र वेदों का सार ओर सूत्र-रूप समक्ता जाता है। इसी पर समाज निर्भर है। 
भारतीय धार्मिक साहित्य में स्मृतियों का एक विशिष्ट स्थान है। घामिक बातों में 
स्पृतियों से अधिक मान्य कोई ग्रन्थ नहीं है। यत्रपि वेदों की मर्यादा और प्रतिष्ठा स्वोपरि 
है तथापि स्म्ृतियों में धर्मशासत्र अधिक विकसित रूप में है | 

वेद में जो 'मनुः का नाम और चरित्र आया है, वह अतीत और अनागत सभी 
मनुओरों का है, न कि मनु? नामक व्यक्ति-विशेष का। प्रत्येक मन्वन्तर में मनु! हुश्रा 
करते हैं--ऐसा बोध कराना ही उसका तात्पर्य है। विद्वानों की यह भी राय है 
कि जैसे पुराणवाचकों को व्यास? कहने की प्रथा लोक में आज भी ग्रचलित है, वसे ही 
(मनु? शब्द भी पुरुष-विशेष का नाम नहीं है; किन्तु स्घृति के उद्धारक और प्रवर्तक पुरुषों 
की सामान्य उपाधि है|. न्‍ 

पहले कहा गया है कि 'कल्प? नामक वेदांग के भीतर “धर्मसूत्र' नामक अंश है। 
यही धर्मशाख्र कहलाता है। इसे ही स्घरति भी कहते हैं। वेदों में धर्मशास्त्र के नियमों 
का. उल्लेख आनुधंगिक रूप में ही प्राप्त होता है। श्रीबलदेव उपाध्याय को राय है कि 
संहिताओं के अनुशीलन से विवाह, उसके प्रकार, पुत्रों के विभिन्न भेद, दत्तकपुत्र के विधान, 
धनविभाग, दायभाग, आद्ध और स्त्रीधन के विषय में अनेक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों का परि- 
चय हमें प्रास होता है | परन्तु यह सामग्री व्यवस्थितरूप से एक स्थान पर प्राप्त नहीं होती, 
प्रत्युत मिन्न-मिन्न मंत्रों के अनुशीलन से हम इन विषयों का किश्वित्‌ ज्ञान प्राप्त कर सकते 
हैँ। परन्तु धर्मशास्त्र में इन सिद्धान्तों का विशाल भण्डार रुट्रति हो है| 

इतिहास, पुराण और कतिपय धर्मशाख्रों में बहुसंखयक स्घृतियों तथा उप-स्म्ृति-्रन्थों 
का उल्लेख है| पर उनमें से अधिकतर अग्माप्य हैं | जो उपलब्ध हैं उनमें अधिकांश 
खण्डित मिलते हैं। कई स्मृतियों में प्रतिपाद्य विषय विखरे हुए हैं। जो दस-बारह 
स्मृतियाँ पूर्णतया उपलब्ध हैं वे भी अनेक कारणों से विक्त दो गई हैं । 

विशिष्ट अर्थ में स्मृति? शब्द से धर्मशासत्र के उन्हीं अन्थों का बोध द्ोता है, जिनमें 
प्रजा के लिए उचित आचार>-व्यवद्वार, व्यवस्था और समाज के शासन के निर्मित्त नीति- 


प्र प्ाग््र ३४ 
घस तार ४ 


४ ६: साउतया डिये र के 5 ह्न्त्श्रों के ग्ीडश संस्कारों उम्नसन 
सदाचार-सम्बन्धी नियम स्पष्टतया दिये रहूते हूं | ६९८ | + पोउड२ का | ( 378" , 
विवाह, आदर आदि) का विशिष्ट बर्णुन शन स्मृतियां में पाया जाता ढे। भारतीय समाज 
की व्यवस्था जानने के लिए स्मृतियां का अश्ययन नतान्त घायरयफ ४ | 


सु 

मानव-पर्मशासत्र के थ्रादिकर्ता आदि प्रजापति सवये मनुर समझ जाते ई। शतपथ- 
ब्राह्षण में इन्ट्री मनु के प्रसंग में मत्यावतार की कथा कही गई दे। ऐलसग्स 
व्रक्षण में ऐसा प्रसंग थ्राया दे कि मनु ने अपने पुत्रों में सम्मन्ति का विभाग किया | 
प्रायीन ग्रन्थों में जहाँ मानव-वर्मशाल्र के अपवरण आये ई बहा वूप्नदुप में * 
और प्रचलित मनुस्यृति के; इलोकी से नदी मिलते । किन्तु श्ाज मानबंधमंशासत्र सूत- 
रूप में उपलब्ध नहीं है। कुछ विद्वानों का अनुमान हे कि बतमान मनुस्मृति! सून्न- 
मनुस्मृति के अभाव में, बाद रची गई ओर उसे प्रतिष्ठा देने तथा प्रासाशिक बनाने के 
खयाल से, मनु के नाम से, प्रचलित किया गया। परूनतु, यू ठोक नहीं। सूरात्मक 
मनुस्मृति का क॒द्दी भी उल्डेख नहीं द। जो दो, यदू निविवाद दे कि मनुस्मति सब 
स्मृतियों में प्रधान ओर सबसे पुरानी दे श्रीर जो विपय उसमें दिये हुए दूँ ये भोड़े-बह्ुत 
देरफेर के साथ दूसरे स्घृतियों में भी दिये हुए हे । 


+» 
बज 


वदिक काल में, जब्र झाय॑ व्यवस्थितरूप से ग्राम में बस गये तब गणनावक (निर्वाचित 
सभापति ) अथवा राजा की तथा नियमों की भी झावश्यकता हुई । दश्डनीतिशास्र बना, 
जिसमें चोरों का नाश झोर धन की रक्षा आदि की व्यवस्था की गई। प्राचीन बेदिक 
युग के धमंशासत्र की पूरी सूची मद्याभारत के शान्तिपर्व में दी हुई है। यह सूची ऐसी 
सवग्राह्दी हे कि उससे अर्थशास्त्र, राजनीति, समाजशासत्र, शिल्पशासत्र, रसायनशास्र आदि 
कोई विद्या नहीं बचती। वह सा गपूर्ण पुस्तक थी। टर्भाग्यवश वह आज उपलब्ध नहीं 
है | उस सूची से स्पष्ट दे कि भारतीय संसक्ृति के अनुशासन-काल में व्यक्ति और समाज 
दोनों का विस्तार, श्रत्यन्त दुढ़ुता ओर गम्भीरता से, चल रद्या होगा--उस सर्वग्राददी 
अनुशासन ओर संयम में कोई व्यक्ति उससे अछूता बचा नहीं होगा | 


कहते हैं, भीष्म-पितामह के समय में बृद्दत्‌ धर्मशासत्ग्रन्थ था, जो वाहंस्पत्य-शास्त्र 
के नाम से विख्यात था। इसका उल्लेख, शान्तिपर्व में हुआ है। शुक्र की औशनस 
नीति, जो एक हजार अध्याय की कद्दी जाती है, आ्राज उपलब्ध नहीं है। सम्भवतः 
'शुक्रनीति? उसी का सार है | 


स्मृतियों का विषय 


सुटृतियों के विषय प्रधानतया त्तीन हैं--(१) आचार, (२) व्यवहार और ( ३) 
प्रायश्चित्त | 

(१) आचार के अन्तर्गत चारों वर्णों के कतंव्य-कर्मों का विधान है| शहस्थ का धर्म, 
उसका कर्तव्य, अन्य आश्रमों के प्रति उसका व्यवहार; वानप्रस्थ का जीवन, उसका कर्तव्य; 
सच्चे संन्यासी का लक्षण, उसका धर्म, उसका दैनिक आचार, उसकी वृत्ति; ऐसे अन्य 


९३२ विश्वधर्मं-द्शन 


अनेक विषयों का रोचक वर्णन स्मृतियों में है। विद्यार्थी के रहन-सहन, कतंव्य, व्यवहार 
आदि का वर्णन भी आचार के अन्तर्गत है। इन सामाजिक विषयों के अतिरिक्त राजा 
के कर्तव्य, प्रजा के प्रति उसके व्यवहार, उसके द्वारा दश्डविधान के पालन आदि का 
भी विस्तृत विवेचन है। 

(२) स्मृतियों में वणित दूसरा विपय “व्यवहार? है, जिसे आजकल की भाषा में 
“कानून? कहते हैं | इसके अन्तर्गत आजकल के फौजदारी और दीवानी के समी कानून आते 
हैं। फीोजदारी कानून के अन्तर्गत दर्ड और उसके ग्रकार, साक्षी और उसके प्रकार, 
शपथ, अग्निशुद्धि, व्यवह्यर की प्रक्रिया, न्यायकर्ता के गुण, न्‍न्याय---निर्णय का ढंग श्र।दि 
वर्णित हैं| इसके सिवा सीमा का निर्णय, सम्पत्ति का विभाजन, दाय के अधिकारी, - 
दाय का अंश, करअहण (मालगुजारी की वसूली) की व्यवस्था आदि दीवानी और माल के 
कानून भी वशित हैं ।" 

(३) प्रायश्चित्त-खण्ड में धामिक तथा सामाजिक कृत्यों के न करने श्रथवा उनकी 
अवहेलना करने से जो पाष होते हैं उनके प्रायश्चित्त का विधान है| 


धमशासत्र के तीन प्रकार 

धर्मशासत्र के अन्तर्गत सूत्रशनन्थ, स्मृतिग्रन्थ एवं निबन्ध-ग्रन्थ हर | सूत्रग्रन्ध ज्र्ति 
प्राचीन हैं। उनका समय ईसवी पूर्व ६०० से १०० समका जाता है। उनमें सूत्ररूप 
में चारों आश्रमों के रूप और कर्म तथा विवाह एवं श्राचार, स्नातक के लक्षण एवं 
कत्त व्य, राजधर्म, दरडविधान, साक्ष्य के नियम, आद-विधि, उपाकर्म, स्रीधर्म, नियोग- 
विधि आदि कथित हैं। पापनाशक जप-तप का विधान, दायभाग, दत्तक-विधान, सन्ध्या- 
मंत्र" महायज्ञ, वेदों की अध्ययन-प्रणाली तथा प्रायश्रित्तों के नाना प्रकारों का भी वर्णन 
है। सूत्र ग्रन्थों में सबसे प्रसिद्ध ओर मान्य गौतम-धम्मसूत्र, बीघायन-घर्मसूत्र, आपस्तम्ब- 
धर्मसत्र और वर्िष्ठ-धर्मसूत्र हैं। इनके अतिरिक्त विष्णु, हारीत तथा वैखानस के 
घमंसूत्र भी उपलब्ध हैं । 

सूत्रग्नन्थों के बाद 'स्मृतियों! का नम्बर आता है| सामान्यरूप से इनका समय २०० 
ई० पू० से ८०० ६० तक समझा जाता है। इनका साहित्य बड़ा विशाल तथा विस्तृत 
है। इनमें विषय-बाहुल्य अथवा व्याख्या-विवेचन की दुष्टि से “मनुस्ुदति! तथा 
ध्याज्वल्क्य-स्मृति? सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। मनुस्म॒ति में आचार एवं हुआ में 
व्यवहार ( कानून ) से सम्बन्य रखतवेवाले विबयों की प्रधानता है। इन दो के अतिरिक्त 
पन्र॒ह स्मृतियाँ आज उपलब्ध हैं--(१) पराशर, (२) नारद, (३) बृहस्पति, (४) कात्या- 
यन, (५४) अंगिरा, (६) दक्ष, (७) पितामह, (८) पुलस्य, (६) प्रचेतस, (१०) प्रजापति, 
(११) मरीचि, (१२) यम, (१३) विश्वामित्र, (१४) व्यास एवं (१५) हारीत । 

मनुस्म॒ति क्‍ 

स्मृतियों में मनुस्मृति का स्थान सर्वोपरि है| इसमें १२ अध्याय तथा २६६४ श्लोक 

हैं। इसकी शैली बड़ी रोचक तथा प्रभावोलादक है। महद्ममारत से इसका सम्बन्ध वड़ा 
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- घमशात्र ३ 
दी पनिठ है। इसमें अनुदूम तथा मिल्वार से सभी लिषय पशखित ल्‍्ड पदुल अध्याय में 
खष्टि-विपयक अनेक शातब्य बातें । दूसर में थम छ लज्षण, उसके नि लि 
चर्य्य के नियम हें। तीसर-चीवे-वॉचर्न में वियाई, उसके कार, खदद्म-वम, आड़, वाइस 
तथा निषिद् भोजन छा सांगीपांग वियेचन है । छठे में परिकाजक तथा संनस्यासी के 
लिए नियम हैं। सातयें में राजपर्म आर शाठवे तथा नस मे कानून का पललुते विरशु 
है| दसव में वशुसंकर, म्लच्छे, काम्दाज आाद जातिया के क्षा बार बाखूत | खारदएव मे 
प्रायश्चित्त तथा बारहव में मान्तन आर उसके साथना का धधचच श | 
इस प्रकार, मनुस्मृति म॑ चदालत्ति-क्या के आतिारक्त मुल्य के गमाधान स् ददावसा 
तक के कार्यों का बथाथ स्थवक्ल बतज्ाया गया दे। लिखा दे कि धम-निशुय मे बर्दे 
कोई विवाद द्ो, तो वेद शोर चमेरशाख जाननेयाले दस या तीन ब्राद्मर्णों को तुलाकर 
निणुय करावे शोर तदनुसार काम करें। मनु ने कदा दे कि प्रेत ऋ निभित्त बनाया हुझ्ा 
श्रत्न नहीं खाना चादिएण तथा सूतिका का श्रत्न दस दिन तक नहीां खाना चादिए | 
प्रयुता गी का दध भी दस दिन तक ने धीचे, --एसा वचन आया ह। सूदखोर के श्रन्न को 
विश्ञ-सद्श और वेश्या के अन्न को वीव-सद श॒ कद्दा द। जो नर्तकी के द्वारा अपनी जीविका 
चलाता है, जिसे समाज ने दोपी ठहराया ६, जिसने बड़े भाई के अविवादित रहते अपना 
विवाह किया है ओर जो जुश्माड़ी हे उसका अन्न खाने से निषेध किया ई। वायें द्वाथ 
से लाये हुए, बासी, जठे अथवा कुठुम्बियों से छितराकर अपने लिए रखे हुए खाद्यपदार्थ का 
व्यवहार अमान्य ठहराया है । जो पदार्थ श्राटा, ईख के रस, शाक ओर दध को विगाड़कर 
बनाया गया हूँ उसे भी खाने से मना किया हे | कहा है कि धमात्मा पुझेग को चादिए कि 
यश के लोभ से, भय के कारण अथवा प्रत्युपक्ारस्वरूप किसी को दान न दे। जिसने 
वेदध्ययन नहीं क्रिया है उस ब्राह्मण को भी दान देना उचित नहीं है; ऐसा करने से दान 
देनेवाले ओर लेनेवाले दोनों की द्वानि द्ोती है-दोनों ही नरक में ड्ूबते हैं; किन्तु जो 
ब्राह्मण वेद-हीन ओर अराखज होते हुए भी सन्तोषी तथा दूसरों के गुणों में दोप 
देखनेवाला नहीं हे, उसे दान दिया जा सकता है--उसे दान देना शिष्टों का आचार 
है। किन्तु इस प्रकार के ब्राक्षण को दान देने से पुएय होगा, ऐ)स। झममना भ्रम है 
क्योकि लकड़ी का हाथी जसे नाममान्र का हाथी होता है बेसे ही वेद-शगस्र-शानशन्य 
ब्राह्मण नाम का ही ब्राह्मण होता है। जिस प्रकार जलद्दीन कुँआ और बुझी राख में 
दिया हुआ हवन व्यर्थ होता है उसी प्रकार मूर्ख ब्राह्मण को दिया हआ दान निष्फल 
होता हैं। सारांश यह कि सन्तोषी और गुणग्राहदी अपह ब्राह्मण को दान देने से नरक 
तो नही होता; किन्तु दान निष्फल होता है ा 


मनुस्य॒ति के मुख्य प्राचीन टीकाकार मेधातिथि, गोविन्द्राज, कुल्लूकमद्द, नारायण- 
सवज्ञ, राघवानन्द, सणिराम दीक्षित तथा रामचम्द्र हैं। 


याज्ञवल्क्यस्मृति 
स्मृति-निर्माता याज्षवल्क्य शुक्ल-यजुवँंद के द्रष्टा अथवा वृहृदारश्यक-उपनिषद- के 
ब्रह्मद[दी याशवल्क़्य नहीं हैँ, मूल याशवल्क्य की शिष्य-परम्परा में कोई प्रतिभाशाली व्यक्ति 


ह्ँ क्योंकि वाद्क याशवल्क्य ओर स्मृतिकार याशवल्क्य- मे हजारों वर्ष का अन्तर हद | 
वि० द्‌० ३० 


रच | # 5 (॥ शै ढ 
९३४ विश्वधम- द्शान 
वाशवल्क्यस्पति पन अध्यायों में विभक्त है-.../; ) वाचाराध्याय, (२) व्यवहार - 
 गय और (३) व/यरिचत्ताध्याय | ५ जिस प्रकार मनु का आचार-विधान प्रवोपरि मान्य 
* यक्‌ कु | ने के। अपेक्षा वाज्वल्क्य 
सिद्ध: न्त हुते अधिक कसित हूँ, "हिरण र्थ- पुल विधवा का अपने 


पति के धन रि अधिकार ॥/ नहीं, इस विषय में भनु नितान्त मौन हैं, क्रिन्तु याशवह्क्ये 


इस स्मृति का रचनाकाल 0 3 ३० है । इसके अनेक टोकाकार. हुए, 


६7: 


ने 27] 'ब्रा? है जिले आज- 
कल की अदालतें सत्नसे आधिक महत्त्व देकर पामारशिक मानती है, रोके आधार पर 


विज्ञनेश्वर ने अपने पत्र क्षे यतिभाशाल टकाकार 'विश्वरूप? की बालक्रीड़? 
"मेक टीका से सहायता तो है। अन्य टकाकार है _ अपरा्क मर, देववोध, 
मरवर, खुनाथ “४, शलपाणि “वा मित्रम्िक। रनमें अपराक विज्ञानेश्वर क्र 
ने मतिभाशा/त्री _काकार थे जिनका अन्य केवल व्य(र्य त्मिक ने होकर 
थः है 'मिताक्षराः हे नहुत बड़ा है--पुराणों के धर्म-साममरन्धी 
अंशों का भी श्समें उहुत-कुछ उद्धरण है तगाल को छोड़कर समस्त ॥रत में प्रिताक्षरा 


सति-अन्धों के बाद महत्तपूर्ण निबन्ध-अन्यों ओर भाष्यों मै स्थान है। समरत्त 
निबंध-ग्रन्ध गय में हैं। भिन्न-भिन्न स्ति-अन्थ उनके आधार हैं। उनमें से कई 
तो वत्त मान व्यवह्रशास्् ( कानन » के भी आधार हैं | सैपलिए उनका विशिष्ट स्थान 

। उनका निर्माणकाल <०० से १७०८ ३० तक है। उनमें स्वतियों की गद्यात्मक 
व्याख्या है। स्वृतियों के पक-एक विषय पर... जे से विवाह, दायभाग, व्यवहार 
आदि पर-विस्तत “नये लिखे गये है ओर किसी विशिष्ट मत का *अतिपादन, धर्सवृत्र 
पथा स्वृतियों के आधार पर, किया गया है। उनमें से कुछ तो किसी खास स्मृति-ग्रन्थ 


ओर नलिकश्ठभट्ट का व्यवहार-मयखः नून-सम्बन्धी अस्थों म॑ विशेष महत्त्वपूर्ण हूँ | 
पलपाणि का थआह- विवेक, रघुनन्दन का 'स्वृतितर 3 शीदत्त उपा ब्याय का थाड- कल्प? 
ओर 'समयप्रदीपः, चेणडेश्वर का  जनीति-रत्नाकर? हेभाद्वि क। “चहुर्वर्ग- चिन्तामणिर, 
भाषवाचार्य का 'पराशरमाधवः ओर 'कालमाधव?, नारायणभड का अन्येषि-पद्धति?, 
जिस्थितिसेत॒? ओर अवोगरत्न? पन्‍द परिझ्त की शुद्धिचन्द्रिका? कमला करभद् गा 
“निर्णयसिन्थुर मित्रमिश्र का वीरमित्रोदय? ओर जगन्नाथ तंकपञ्चानन का विवादाणबः 
भारत के भिन्न-भिन्न भागों में विख्यात है , इनमें चरडेझ्वर का राजनीति-र्नाक र? 


घमशात्र २३७८ 


मध्ययुग की राजनीति जानने के लिए परमासश्यक् अन्प है। देसाद्वि हा चिनुवरग- 
सिन्‍्तामणि! प्राचीन घामिक बरतों, उपासना तथा झाचारा का सिश्लकाप दे । 


भारतीय साद्दित् में घर्मशात्य का अपना मौलिक महल द। द्िन-समाज 
को सुब्यवस्थित बनाये रखने की उदाज्ञ भावना से प्रेरित द्वोकर स्यृतिन्मस्यों की 
रचना की गई थी। तीन इजार वर्ष से झामतक दिन्द्र-समाज को श्रद्ुस्ण बनाये रसने 
का श्रेव स्मृत्तियों को दी प्राप्त दे। ये स्मृतिकार बड़े ही विचारशील पुरुष थे तथा 
समाज की द्यावश्यकताओं को ध्यान में रखते हुए हुस्दोनि झपने निया मे सदा 
परिवतन किया |?* 

किन्तु थ्राज न स्छृतिकार दे शरीर ने उनके भाष्यक्रार अथवा गिम्रन्धफार। चत्तमान 
समाज मनु ओर याशवल्वय के समय के समाज से सर्वथा भिन्न है। शावश्यकतानुसार 
राजनियर्मों द्वारा व्यवद्यार ( कानून ) में समय-समय पर अनेक परिवतन हुए हूै। उच्च 
न्यायालयों ने भी अपने निरुय-द्वारा बहलांश में भाम्यकार एवं निब्न्चकार का कार्य 
किया है। किन्तु स्मृतियों के आाचार-सम्बन्धी ग्रादिश ज्यॉ-्करे-स्वों करायाम ४८) वर्तमान 
परिस्थिति में न उनका पालन होता है श्र न वे सबंसान्ध समके जाते हैं। अ्रतएव 
गआ्राज द्यावश्यकता है कि दिन्द्म के कणृवार, स्मृतियां के आाचार-नब्यवदार-सम्बन्धी 
ग्रादेश में, समुचित परिवतन करें जिससे देश उन्नति के पथ पर अग्रसर दो सझछे। लकीर 
के फकीर बने रहने से न राष्ट्र का हित होगा श्रोर न दिन्द्र-समाज का | 





रमन 


हु ध्त््र य्‌ ७ [#० के ३ स 
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२३४ विश्वधमं-दर्शन 


याशवल्क्यस्टति तीन अध्यायों में विभक्त है--(१) आचाराध्याय (२) व्यवहारा- 
व्याय ओर (३) प्रायश्चित्ताध्याय | «जिस प्रकार मनु का आचार-विधान सर्वोपरि मान्य 
है उसी प्रकार याशवल्क्य का व्यवहार-विधान ( कानून )। मनु की अपेक्षा याशवल्कय 
के सिद्ध/न्त बहुत अधिक विक्रसित हैं। उदाहरणाथ--पुत्रहीन विधवा का अपने 
पति के घन पर अधिकार है या नहीं, इस विषय में मनु नितान्त मौन हैं; किन्तु याशवल्वय 


ने विधवा को उत्तराधिकारियों में मुख्य स्थान दिया है | 


इस स्मृति का रचनाकाल' १०० से ३०० ० है | इसके अनेक टीकाकार हुए, 
जिनमे सर्वप्रधान हैं “विज्ञानेश्वरः! | इन्हीं की टीका का नाम '“मिताक्ष॒रा? है जिसे आरज- 


कल की अदालतें सबसे अधिक महत्व देकर प्रमाणिक मानती हैं। इसीके आधार पर 
वत्त मान हिन्द-कानून व्यवह्यत होता है। ै 


विज्ञानेश्वर ने अपने पूत्र के प्रतिमाशाली टीकाकार 'विश्वरूप” की “वालक्रीड़ा' 
नामक टीका से सहायता ली है। अन्य टीकाकार हैं--अपराक, कुलमणि, देवबोध, 
धर्मेश्वर, रघुनाथमद्द, शूलपाणि तथा मित्रमिश्र। इनमें अपराक विज्ञानेश्वर के 
समक्रालीन तथा बड़े प्रतिभाशाली टीकाकार थे, जिनका गन्थ केवल व्य|ख्यात्मक न होकर 
एक स्वृतन्त्र निबन्ध-ग्रन्थ है--य्रह “मिताक्षरा? से बहुत बड़ा है--पुराणों के धर्म-सम्बन्धी 
अंशों का भी इसमे बहुत-कुछ उद्धरण है। बंगाल को छोड़कर समस्त भारत में मिताज्षरा 
की प्रामाणिकता स्वोपरि है । 

स्मृति-ग्रन्थों के बाद महत्वपूर्ण निबन्ध-ग्रन्थों और भाधष्यों का स्थान है। समस्त 
निबंब-ग्रन्थ गद्य में हैं। भिन्न-मिन्न स्मृति-ग्रन्थ उनके आधार हैं। उनमें से कई 
तो वत्त मान व्यवहारशासत्र ( कानून ) के भी आधार हैँ। इसलिए उनका विशिष्ट स्थान 
है| . उनका निर्माणकाल ८०० से १७०० ई० तक है। उनमें स्मृतियों की गद्यात्मक 
व्याख्या है। स्मृतियों के एक-एक विषय पर--जेसे विवाह, दायमाग, व्यवहार 
आदि पर--विस्त॒त ग्रन्थ लिखे गये हैं ओर किसी विशिष्ट मत का प्रतिपादन, धर्मशत्र 
तथा स्मृतियों के आधार पर, किया गया है। उनमें से कुछ तो किसी खास रूट ति-पम्रन्थ 
की व्याख्यामात्र हैं और कतिपय स्वतन्त्र निबन्ध-ग्रन्थ भी हैं। इन व्याख्याश्रों एवं 
निबन्धों में विश्ञानेश्वर की 'मित।क्षरा?, जीमूतवाहन का 'दायभाग?, शूलपाणि का 'ह्म्वति- 
विवेक', रघुनन्दन का स्मृतितत्त्व!, चण्डेश्वर का “विवाद्रत्लाकर', वाचस्पति का “विवाद- 
चिन्तामणि?, देवनारायणमभद्ट की 'स्मृति-चन्द्रिकाः, नन्‍द परिडत की “दत्तक-मीमांसा! 
और नीलकण्ठभट्ट का “्यवहार-मयुख”ः कानून-सम्बनन्धी अन्धों में विशेष महत्वपूर्ण हं। 
शलपाणि का शआदू-विवेक?, रघुनन्दन का 'स्मृतितत्त्व', श्रीदतत उपाध्याय का थ्रादइ-कल्प 
ओर 'समयग्रदीप!, चण्डेश्वर का 'राजनीति-रत्नाकर”, हेमाद्वि का “चढुवग-चिन्तामर्णि , 
माधवाचार्य का 'पराशरमाधघव” और 'कालमाघव?, नारायणभद्ठ का “अन्येष्टि-पद्ध्॑ति , 
धैत्रस्थितिसेत और 'प्रयोगरत्न', नन्‍्द परिडत की शुद्धिचद्धिका', कमलाकरमभद्द का 
'निर्णयसिन्थुः, मित्रमिश्र का “वीरमित्रोदय” और जगन्नाथ तक॑पद्चानन का विवादाशवः 
भारत के भिन्न-भिन्न भागों में विख्यात हैँ। इनमें चण्डेश्वर का राजनीति-रत्नाकरं 


न्न्न्क 


घमशात्र २३२० 


मध्ययुग की राजनीति जानने के लिए परमावश्यक ग्रन्थ है। हेमाद्वि का “चतुर्वर्ग- हु 
चिन्तामणि? प्राचीन धार्मिक व्रतों, उपासनाओं तथा झाचारों का विश्वकोष दे । 

'भारतीय साहित्य में धर्मशास्र का अपना मौलिक महत्त्व है। हिनलू-समाज 
को सुव्यवस्थित बनाये रखने की उदात्त भावना से प्रेरित होकर स्थमृति-ग्रन्थों की 
रचना की गईं थी। तीन हजार वर्ष से आजतक हिन्दू-समाज को अक्षुर्ण बनाये रखने 
का श्रेय स्मृतियों को ही प्राप्त है। ये स्मृतिकार बड़े ही विचारशील पुरुष थे तथा 
समाज की शआ्रावश्यकताओं को ध्यान में रखते हुए इन्होंने अपने नियमों में सदा 
परिवत्तन किया |?* 

किन्तु आज न स्मृतिकार हैं ओर न उनके भाष्यकार अ्रथवा निब्नन्वकार | वतंमान 
समाज मनु ओर याजश्षवह्क्य के समय के समाज से सवंथा भिन्न है। आवश्यकतानुसार 
राजनियमों द्वारा व्यवहार ( कानून ) में समय-समय पर अनेक परिवतंन हुए हैं। उच्च 
न्यायालयों ने भी अपने निर्णय-द्वारा बहुलांश में साधष्यकार एवं निद्नन्धकार का कार्य 
किया है। किन्तु स्वृतियों के आचार-सम्बन्धी आदेश ज्यों-के-त्यों कायम हैं| वर्तमान 
परिस्थिति में न उनका पालन होता है ओर न वे सर्वमान्य समझे जाते हैं। अश्रतएव 
आ्राज आवश्यकता है कि हिलदूधर्म के कर्णधार, स्मृतियों के आचार-व्यवहार-सम्बन्धी 
आदेश में, समुचित परिवर्तन करें जिससे देश उन्नति के पथ पर अग्रसर हो सके । लकीर 
के फकौर बने रहने से न राष्ट्र का हित होगा और न हिन्दू-समाज का | द 
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एशिया के पश्चिमी भाग में फिलस्तीन नामक देश है। महात्मा ईसा का जन्म इसी 
देश के बेथलेहम आम में, आज से 50 0 0 हुआ आत इसवी सना! और 
उन्हीं के जन्म से माना जाता है ओर संसार के समस्त ईसाई राष्ट्रों में यही सन्‌ प्रचलित 
है। किन्तु आज के विद्वान अन्वेषकों की राय है कि यह जन्म-तिथि गलत है| ईसा का 
जन्म ईंसवी सन्‌ के आरंभ से कुछ पहले ही हुआ था | उनकी माता का नास मरियम 
था और उनका विवाह जोसेफ "महं एक यहूदी बढ़ई के साथ हुआ था | परंतु ईश्वर 
की कृपा से मरियम के क्वॉरपन में ही गर्भ रह गया। इस बात को जानकर जोसेफ के 
मन में शंका हुई और वे निर्णय ने कर सके कि क्‍या किया जाय | इसी समय उन्हें स्वप्न 
में किसी देवदूत ने दर्शन दिये और कहा-...'तुम्त मरियम के साथ विवाह करने में किसी 
अकार की शंका न करना | उसके गर्भ में भगवान का पुत्र है।! जोसेफ ने भगवान्‌ 
की आजा समझकर सरियम से विवाह कर लिया ( मैथ्यू १२० 0 ईसामसीह का जन्म 
उजसाल ( अस्तबल ) में हुआ था | 
ईसा का जीवन-चरित 
- ईसा के जन्मकाल में हिरोद वहाँ का राजा था | ईसा के जन्म के बाद किलस्तीन 
देश से पूर्व के कतिपय बुद्धिमान ज्योतिषी, बालक के दर्शन के लिए, जेरुसेलम में आकर 
पूछने लगे-.'यहदियों का राजा, जिनका जन्म हुआ है, वे कहाँ हैं ? क्योंकि हमने पूर्व 
में उनका तारा देखा है और इस उनका अभिवादन करने आये हैं | यह सुनकर हिरोद 
ओर उसके सारे साथी घबरा गये। हिरोद ने चुपके ज्योतिषियों को बुलाकर उनसे पूछा 
कि तारा ठीक किस समय दिख,ई दिया। और, उन्हें यह कहकर वेथलेहम मेजा कि जाकर 
उस बालक के विपय में ठीक-ठीक पता लगाओ और नबत्र उसे पाओ तत्र मुझे सूचित करो 
कि में भी जाकर उसकी अम्यर्थना कल । वे चले और जिस तारा को उन्होंने पू्व॑ में 
देखा था, वह उनके आगे-आगे चला ओर जहाँ बालक था उस त्थान के ऊपर पहुंचकर 
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रुक गया। उन लोगों ने जोसेफ के घर जाकर उस बालक को माता मरियम के साथ 
देखा और उसे साष्टाक्ष प्रणम किया और अपना थैला खोलकर उसको सोना, 
लोहवान तथा सुगंधित वस्तुश्रों की भेंट चढ़ाई ओर स्वप्न में चेतावनी पाकर कि हिरोद 
( प्००१ ) के पास पुनः न जाना, दूसरे मार्ग से अपने देश को लौट गये | उनके ली 
जाने पर एक देवदूत ने जोसेफ से कहा' कि बालक को माता के साथ लेकर मिलदेश को 
भाग जाओ और जबतक मैं न कहूँ, तबतक वहीं रहो । क्योंकि भय है कि कहीं हिरोद 
हु हुकर बालक की हत्या न कर बैठे। इस आदेशानुसार वे अपने शिशु और पत्नी को 
लेकर रातोरात मिख चले गये और हिरोद के मृत्युपर्यन्त वहीं रहे । हिरोद यह समझकर 
कि ज्योतिषियों ने उससे मजाक किया है, क्रोव से भर गया। उसने अपने थआ्रादमियों को 
भेजकर ज्योतिषियों के बतलाये हुए. समाचार के अनुसार वेथलेहम ओर उसके आसपास 
के सारे बच्चों को, जो दो वर्ष या उससे छोटे थे, मरवा डाला ।* 
ईसा के शब्दों में एक अलौकिक प्रतिमा थी । जब ईसा १२ वर्ष के हुए तब उनके 
माता-पिता उन्हें जेरुसेलम ले गये | वहाँ से लौयते समय रास्ते में वे कहीं खो गये । पता 
लगाने पर लोगों ने उन्हें जेरसेलम के बड़े मन्दिर में बड़े-बड़े. विद्वानों से शाज्ार्थ 
करते हुए पाया | ः क्‍ 
बड़े होने पर ईसा अपने पिता का व्यापार करने लगे। आरंभ से ही भगवान में 
उनकी भक्ति थी। उन्हें प्रकृति के प्रत्येक खेल में, जीवन के प्रत्येक कार्य में भगवान 
की वाणी स्पष्ट सुनाई देती थी | उन्हें जब्र अवकाश मिलता, भगवान के ध्यान में मग्न 
रहते | उन दिनों जॉन ( 70.0 ४७ 39]0 ४8% ) नामक एक प्रतिभाशाली साधु 
ये | उन्होंने यह मविष्यवाणी की थी कि एक ऐसा महान पुरुष प्रकट होनेवाला 
है जो अग्नि के द्वारा तथा भगवान की दी हुई शक्ति से लोगों को शुद्ध करेगा। 
- वह इतना महान्‌ होगा कि उसके जूते के फीते को भी खोलने की मेरी क्षमता न 
होगी। वे प्रचार करने लगे कि चित्तवृत्ति का परिवतेन करो; क्योंकि स्वर्ग का 
राज्य निकट है | 
कुछ काल बाद ईसा उनसे दीज्षा लेने गये। उन्हें देखकर महात्मा ने कहा---यह 
आप क्या उलयी गंगा बहाने जा रहे हैं ! आपके द्वारा मेरा संस्कार होना चाहिए, नक्रि 


मेरे द्वारा आपका |? परन्तु ईसा के जोर देने पर उक्त महात्मा ने ईसा का संस्कार 


किया। बाद में राजा टेठार्च की आज्ञा से संत जॉन कैद कर लिये गये और वहीं 
उनकी हत्या कर दी गई।... द द 


५ 
शेलोपदेश क्‍ 
तीस वर्ष की आयु से मरणपर्यन्त ईसा ने धर्म-मचार किया । अ्रनुयायियों की संख्या में 


उत्तरोत्तर वृद्धि होने लगी। ईसा के प्रधान उपदेश संसार में शैलोपदेश ( पहाड़ पर के 
उपदेश ) के नाम से विख्यात हैं | 





*संत मथ्यू-रचित सुसमाचार का द्वितीय अध्याय-| 


3] विश्वधमे-दर्शन 


इनके उपदेश के मुख्य श्रंश इस प्रकार हैं... 

(१) जिनके अंदर दीन भाव उत्पन्न हो गया है वे धन्य हैं; क्योंकि भगवान का 
साम्राज्य उन्हीं को प्राप्त होगा । क्‍ 

(२) जो आातंभाव से रोते हैं, वे धन्य हैं; क्योंकि उन्हें भगवान की शोर से आश्वासन 
मिलेगा | 

(३) विनयी पुरुष धन्य हैं, वे एथ्वी पर विजय प्राप्त कर लेंगे; क्योंकि उन्हें पूर्णता की 
प्राप्ति होती है | 

(४) दयालु पुरुष धन्य हैं; क्योंकि वे ही भगवान की दया प्राप्त कर सकेंगे | 

(५) जिनका अन्तःकरण शुद्ध है, वे धन्य हैं; क्योंकि ईश्वर का साज्ञात्कार उन्हीं को 
होगा । 

(६) शांति के प्रचारक धन्य हैं; क्योंकि वे भगवान के पुत्र कहे जायँगे | 

(७) धर्म पर द॒ढ़ रहने के कारण जिन्हें कष्ट मिलता है, वे धन्य हैं; क्योंकि भगवान्‌ 
का साम्राज्य उन्हीं को ग्राप्त होता है। 

(८) तुमने सुना होगा--कहा गया है कि व्यमिचार न करो, पर मैं तुमसे कहता 
हूं कि जो कोई बुरे मन से किसी स्री को देखता है, वह अपने मन में उससे व्यभिन्नार 
कर चुका | 

. (६) यदि तुम्हारी दाई' आँख तुम्हें ठोकर दे तो उसे निकालकर फेक दो; 
क्योंकि तुम्हारे लिए भला है कि एक अंग का नाश हो और सारा शरीर नरक से बचे | 
इसी प्रकार यदि तुम्हारा दायाँ पेर तुम्हें कुपथ पर ले जाय तो नरक से बचने के लिए 
उसे कावकर अलग कर देना उचित है । ' 

. (१०) में तुमसे कहता हूँ कि सत्री के व्यभिचारिणी होने के सिवा अन्य किसी 
कारण से जो उसका त्याग करता है, वह तो उसे व्यमिचारिणी बनने को बाध्य करता 
है | और जो कोई उस परित्यक्ता से विवाह करता है, वह व्यभिचार करता है |# 

(११) ठुम सुन चुके हो--कहा गया है कि आँख के बदले आँख और दाँत के बदले 
दाँत तोड़ना नीति-संगत है | किन्तु मेरा कंहना है कि बुरे का सामना न करो, अगर कोई 
तुम्हारे दाये गाल पर थप्पड़ मारे तो उसकी ओर बाँया गाल भी फेर दो शोर उसी तरह 
यदि कोई तुमपर मुकदमा दायर करके तुम्हारा कोट ले ले तो उसे ठुम अपना 
लबादा भी दे दो | 

(१२) त॒म सुन चुके हो--कह्ा गया है कि अपने पड़ोसी से प्रेम रखो, पर में कहता 
हूँ कि अपने बैरियों से भी प्रेम रखो और अपने को कष्ट देनेवालों के लिए ईश्वर से 
प्रार्थना करो । 

. (१३) ध्यान रखो कि लोगों को दिखलाने के लिए दान न दो, इस प्रकार के दान का 
कुछ भी फल नहीं मिलेगा । जब तुम दान करो तब इसकी घोषणा न करो | इस प्रकार 
दान दो कि तुम्हारे बाँयें हाथ को भी पता न लगे कि दायें हाथ ने दान दिया है। 


+ इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि स्री के व्यभिचा रिणी होने के सिवा अन्य किसी कारण 
से उसका त्याग (7)70759) बाइबल की शिक्षा के अनुसार अनुचित एवं पाप है | +>लें ० 
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तुम्हारा दान गुप्तछप से होना चाहिए,। परमपिता परमेश्वर सब-कुछ देखता है, वह 
तुम्हें इसके लिए पारितोपिक देगा | क्‍ 

(१४) कपटियों को तरह सड़कों पर अथवा गलियों की मोड़ पर लोगों को दिखला ने 
कें लिए प्रर्थना न करो; किन्तु अपनी कोठरी का द्वार बंद कर गुप्तरूप से प्रार्थना करो । 
. भगवान तुमको उसका फल देगा । 
(१५) प्रार्थना के समय तुम व्यर्थ वातों को बार-बार मत टुहराओ। तुम्हारा परम- 
पिता तुम्हारे माँगने के पहले ही तुम्हारी आवश्यकताश्रों को जानता है | 
(१६) जब तुम उपवास करो तब तुम अपने सिर में तेल मल लो शोर में ह धोकर 
साफ-सुथरा कर लो जिसमें लोगों को यह ज्ञान न हो कि ठुमने उपवास किया है। 
तुम अन्य लोगों के बदले सिफ अदृश्य परमपिता को अपना उपवास करना दिखलाओ । 
....(१७) कोई एक साथ दो स्व्रामियों की सेवा नहीं कर सकता । अतएव तुमसे कहता 
हूँ कि यह चिन्ता न करना कि हम क्‍या खायेंगे-पीयेंगे अथवा पहनेंगे ! क्‍या भोजन से 
बढ़कर प्राण और वस्त्र से बढ़ुकर शरीर नहीं है | द 
/... (१८) कल्ल की चिन्ता मत करो ; क्‍योंकि कल अपनी चिन्ता आप करेगा | आज का 
: दुःख ही आज के लिए, काफी है | 
(१६) तुम अपने भाई की आँख के तिनके को क्‍यों देखते हो ओर अपनी आँख 
के लद्ठ को क्यों नहीं देखते ? तुम अपने भाई को किस तरह कह सकते कि ठहर जाओ, में 
तुम्हारी आँख के तिनके को निकाल दूँ! रे कपठी ! पहले अपनी आँख से लब्छठा निकालो 
तब अपने भाई की आँख के तिनके को मली-भाँति निकाल सकोगे | 
“” (२०) पवित्र बस्तु कुत्ते को न दो और न मोती सूअर के आगे रखो | सम्भव है, 
वे उठाकर उसी से तुम पर चोट करें |# 
इस प्रकार के अनेक उपदेशों का उल्तेख मेथ्यू के पाँचवें से सातवें अध्याय में है जो 
' ईसाई धर्म का सार है। ईसा ने अनेक चमत्कार दिखलाये, पर वे उनकी आध्यात्मिक 
शक्ति के सामने कुछ नहीं थे । उन्होंने कई अंधों, लंगड़ों, बहरों, कोढ़ियों तथा लकवा 
से पीड़ित रोगियों का कष्ट दूर किया | कुंछ ही पत्तों से हजारों मनुष्यों को भोजन कराया | 
उनके आज्ञा देते ही भयंकर तूफान शांत हो गया। गणहपति की मर्याद! और प्रतिष्ठा 
कायम रखने लिए, उन्होंने पानी को द्राक्षारस ( शराब ) बना दिया | 
इंसा की ख्याति चारों ओर बढ़ गई | इसलिए वहाँ के सुरोहित उनकी तथा उनके 
अनुयायियों की हत्या करने के लिए व्यग्न हो गये | ईसा को इसका आभास मिल गया | 
उन्होंने लोगों से कहा कि दो दिन बाद, पर्व के दिन, भोज होगा और अपने अनुयायियों 
में से एक के विश्वासघात के कारण वे सूली पर चढ़ाये जाने के लिए पकड़वाये जायेंगे | 
संध्या-समय ईसा बारह साथियों के साथ भोजन करने बैठे | खाने के समय उन्होंने 
४ इसका तात्यय यह है कि अयोग्य व्यक्ति को नीति और उपदेश देना व्यर्थ होता है| 


कहा भी हं--उपदेशो हि मूर्खाणां प्रकोपाय न शान्तये !? अर्थात्‌ उपदेश, मूर्ख को शांत 
करने के वदले कुपित करता है | | क 
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कहा--..में तुमसे सच कहता हूँ कि तुममें से एक मुझे पकड़वायेगा |! इसपर हरएक 
साथी उनसे पूछने लगा--'हे गुरु, क्या वह में हूँ ? ईसा ने उत्तर दिया---'जिसने 
मेरे साथ थाली में हाथ डाला है वही मुझे पकड़वायेगा |! जब सभी खा रहे थे, ईसा 
ने रोओी ली ओर तोड़कर चेलों को देकर कहा--'लो खाश्रो, यह मेरी देह हैं। 
फिर उन्होंने कटरा देकर कहा--ठुम सब इसे पीशो: क्‍योंकि यह मेरा रक्त है जो पापियों 
के ज्ञगा के निमित्त बहाया जाता है |? * 

अंत मे अपने साथी जूडा, ( ]०५१७७४ ) के विश्वासधात से ईसा पकड़े गये । 
महाधुरोहित और पुरोहित सभी ईसा को मारने के लिए इनके विरुद्ध कूटी गवाही खोजने 
में संलग्न थे | दो मनुष्यों ने आकर कहा--इस ( ईसा ) ने कहा है कि मैं परमेश्वर का 
मन्दिर ढा सकता हूँ और उसे तीन दिन में वना सकता हूँ | जत्र ईसा ने इसके प्रंतिवाद 
में कुछ नहीं कहा तब महापुरोहितों ने कहा कि तुम्हें परमेश्वर की शपथ है, यदि ठुम पर- 
मेश्वर के पुत्र मसीह हो तो हमसे कह दो | ईसा ने उनसे कहा---तुम कह चुके; वरन्‌ 
में तुमसे यह भी कहता हू कि अब से तुम मनुष्य के पुत्र को सवशक्तिमान की दाई 
ओर बठे आकाश के बादलों पर आते देखोगे |! तब महापुरोहित ने अपने वस्त्र फाड़कर 
कहा---इसने परमेश्वर की निन्‍्दा की है, श्रत्र हमें गवाहों से क्या प्रयोजन ?'''देखो, दुम 
लोगों ने अ्रभी निन्‍्दा सुनी है |. तुम क्या समझते हो ? उन लोगों ने उत्तर दिया कि यह _. 
वध्य है। तत्र उन्होंने ईसा के मह पर थूका ओर उन्हें घुस्से लगाये, ओरों ने 
चपते जमाई | जब भोर हुआ तब सत्र पुरोहितों ने ईसा के मार डालने की सम्मति दी । 
निदान, उन्हें बाँधकर हाकिस को सौंप दिया गया | अ्रत्र विश्वासधाती जूडा को पश्चात्ताप 
होने लगा। .उसने आत्महत्या कर ली। हाकिम ने ईसा को कोड़े लगवाये ओर झूली 
पर चढ़ाने की आज्ञा दे दी। जल्लादों ने ईसा के वर््र उतारकर उन्हें काटों का मुकुट 
पहनाया ओर बाद में वे सूली पर चढाये गये | 

मरते समय ईसा-ने क्षमा की जो अभय वाणी दी, वह विश्व-इतिहांस में अपूर्व है-। 
ईसा ने सूली पर चढ़ते समय शांतमाव से कहा--भगवन्‌ , इनपर क्षमा करना, ये 
वेचारे नहीं जानते कि क्या कर रहे हैं।! और अ्रन्त में--'हे पिता, यह आत्मा तुम्हे 
अपित है |? यइ कहकर प्रायृत्याग किया | । 


ईसा के धार्मिक सिद्धान्त 


इस धर्म की पुस्तक है बाइबल | इसके उत्तराध॑ में ईंवा के जीवन की घटनाओं का 
चमत्कारपूर्ण वर्णन है | संक्ञेपतः इस धर्म के सिद्धांत निम्नलिखित हँ-परमेश्वर एक हूँ जो 
निरंजन, निराकार और ज्योतिस्वरूप है । ईसा को परमेश्वर का पुत्र मानकर उनके 
चमत्कारों को. ठीक मानना चाहिए। ईश्वर की आराधना करना, वाइबल का सत्य 
मानना, सत्य वचन बोलना, चोरी आदि कुकर्मों से बचना चाहिए | ईसा मरकर भी श्रमर 
हुए हैं और उनका महिमामय पवित्र शरीर विद्यमान हैे। ईसा, उनके पिता अर्थात्‌ 

४ सम्भवतः इसी घटना के कारण पाश्चात्य देशों में स्व्रास्थ्यवान ( 0077८08 ६9 
]6७।४४ ) की प्रथा चल पड़ी है | 
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परमेश्वर और उनकी पवित्र आत्मा--ये तीनों ( ७०१ ४88 ४७४४6, 00प ४6 500, 
क_्षाप 00. ४०७ स0णर (॥०७ ) एक ही हैं । 

इस मत ने पुनर्जन्म को नहीं साना है। ईश्वरपुत्र ईसा ने मनुष्यों के उद्धाराथ 
ग्रवतार लेकर धर्म का उपदेश दिया शोर लोककल्याण के लिए श्रपने प्राणों की श्राहुति 
दी | श्रतः उनकी भक्ति ही सबको तारनेवाली है। इसी प्रकार लोककल्यांण के लिए 
सबको आत्म-वलिदान की भावना ओर भ्रातुभाव रखना चाहिए। इससे ईश्वर का 
प्रसाद अथवा मुक्ति मिलती है। इस सिद्धान्त को मान लेने से सर्वज्ञता प्राप्त होती है | 
फिर मनुष्य को ओर ज्ञान प्राप्त करने की आवश्यकता नहीं रहती। सारांश यह कि 
ईसाई-धर्म एकमात्र भक्ति ओर शरणागति का धम है| 

ईसाई-घर्म की निम्नलिखित विशेषताएँ हँ---(१) बौद्ध ओर जन-धर्मों की तरह इस 
धर्म में जीव-हिंसा का निर्षेध नहीं किया गया है; स्पष्टटया कहां गया है कि 
अन्य जीवों को भी ईश्वर ने मनुष्यों के उपकारा्थ ही बनाया है। अन्य जीव-जन्तुओं की 
आत्मा के सदश मानवॉत्मा को नहीं माना है। (२) पुनर्जन्म की गुजाइश इस धर्म में 
नहीं है | (३) हिन्दश्रों की त्रिमूत्ति--अ्ह्मा, विष्णु, महेश--की तरह त्रिमूत्ति की कंल्पना 
यहाँ भी है। (४) ज्ञान की सर्वथा उपेक्षा की गई है ओर सिर्फ शरणागति-द्वारा ही मुक्ति 
का: उपाय बताया गया है तथा जनहित के निमित्त आत्म-वलिदान पर जोर दिया 
गया है| 
ईसा क़ो ईश्वर की सत्ता के लिए किसी भौतिक: अथवा दाशनिक प्रमाण की आवश्य- 
कता नहीं थी। वे भगवान्‌ की सत्ता का आन्तरिक अनुभव करते थे। भगवान्‌ उनके 
अंदर विराजते थे । वे अपने को सदा भगवान्‌ के समीप देखते थे ओर मगवान्‌ के सम्बंन्ध 
में जो कुछ भी कहा करते थे, सब अपने हृदय के श्रनुभव से ही। जिस प्रकार बालक माता 
की गोद में रहता है, उसी प्रकार वे सदा-सवंदा अपने को ईश्वर की गोद में समझते थे | 
उन्होंने कमी नहीं कहा कि में भगवान्‌ हूँ ! सदा अपने को भगवान्‌ का पुत्र समझा | 
भगवान्‌ को पिता के रूप में देखना उनका लक्ष्य था। 


आदशे चरित्र 
.. इसा का चरित्र आदरों था। उनकी आहति पर किसी ने कभी .बल पड़ते 
नहीं देखा । उन्होंने कभी किसी से घुणा नहीं प्रकट की | वे दूसरों का दख नहीं. देख 
सकते थे। दूसरों का हित करना ही उनके जीवन का एकमात्र लक्ष्य था। उन्हें दीन 
व्यक्ति अत्यन्त प्रिय थे। उनका स्पष्ट कथन था कि सूई के छेद से ऊँट भले ही निकल जाय, 
किन्तु धनी के लिए स्त्रगें पाना सम्भव नहीं। उनका जीवन त्यागसय थ[। वे आत्सा 
के सामने जगत्‌ को तुच्छ समझते थे। वेअपने हृदय के भावों को प्रधानता देते ये । 
- उनका कथन था कि इंश्वर सुदूर सातवें आकाश पर नहीं रहता; किन्तु हमारे समीप 
हमारे हृदय में ही निवास करता है। वे मनुष्यों के हृदय में एक दूसरे के प्रति प्रेम का 
भाव उसन्न कर और ईश्वरेच्छा के अनुसार कत्तव्य का पालन कराकर से सार में 


स्वृग का राज्य? (!रंग्रश600 0६ |॥०४ए७४ ) कायम करना चाहते ये | 
वि० द०--३१ 
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है बौद्ध धर्म ईसा के समय जेस्सेलम तक फैला था | अ्रतएव स्वभावतः ईसा की शिक्षा 
में बौद्ध-शिक्षा की स्पष्ट छाप ज्ञात होती है। बहुतों का विश्वास है कि ईसा ने 
वर्षों तक भारत एवं तिब्बत में रहकर हिखू तथा बौद्ध धर्मों का श्रध्ययन-किया जिसका 
प्रभाव स्पष्टतया बाइबल में दीख पढ़ता है । द 

इंसा की झत्यु के बाद उनका कार्यभार उनके शिष्यों और अ्रनुयावियों ने, उनके 
आदेश के अनुसार, सम्भाला | ईसा के चार शिष्यों--मार्क, ल्यूक, मैथ्य और जॉन--ने 
उनकी जीवनी ओर उपदेशों का संग्रह किया। यही संग्रह बाद में “न्यू टेस्टमेंट” 
कहलाया | यहूदियों को बाइबल भी इस बाइबल में मिला दी गई और उसे “ओल्ड 
ठेस्टामेंटः कहा गया | 


इसाई-धर्म का विकास 

ईसाई ३१२ ई० तक बड़े कष्ट ओर श्रम से धर्म-प्रचार करते रहे। शमने;-शने; वहाँ के 
शासकों ने इस धर्म को स्वीकार किया | अतः इसकी जड़ मजब्त हो गई। ईसाई-पर्म 
में मूतियूजा का पूर्ण निषेध रहने पर भी ईसा एवं मेरी की प्रतिमाओं का पूजन भक्तगण 
करते रहे । ७५४ ३० में अनेक पादरियों ने सभा करके मूर्तिपूजा को धर्म के विरुद् 
घोषित कर बन्द कराने का असफल प्रयत्न किया | 

अबतक पोप की शक्ति बहुत बढ़ गई थी। १५४१७ में मार्टिन लूथर ने पोप के विरुद्ध 
प्रचार आरम्भ किया । उसने पोष के स्वार्थ-पूर्ण नियमों को एकत्र कर पुस्तकाकार प्रकाशित 
किया और उनपर टिप्पणी करते हुए बतलाया कि ये प्रजा के लिए हानिकारक हैं। धीरे- 
धीरे इस मत का प्रचार होने लगा। इसके विरोध में एक सभा जरम॑नी में हुई। 
लूथर और उनके अनुयायियों ने विरोध किया | अतएव वे प्रोटेस्टेंट अर्थात्‌ विरोधी 
नाम से विख्यात हुए । लूथर ने अपना आन्दोलन जारी रखा। धर्म के नाम पर पोष ने 
अनेक अत्याचार किये। अपने अ्रधिकारों की रक्षा के लिए पोप ने इन्क्युजिशन' 
( 7000७४807 ) नामक न्यायालय की स्थापना की | इस न्यायालय के आशानुसार 
१४२१-१७८१ के भीतर सिर्फ स्पेन देश में १०६५६ मनुष्य जिन्दा जला दिये गये ओर 
२६ १४५४० को सश्रम कारावास की सजा मिली। इससे अनुमान किया जा सकता है 
कि सारे ईसाई-संसार में कितने व्यक्तियों को दंडित होना पड़ा होगा ! लेकिन प्रोटेस्टेट मत 
का प्रचार उत्तरोत्तर बढ़ता गया । फलतः १७वीं सदी में पोप की शक्ति का हास शुरू हद 
गया | आज ईसाई मत के तीन प्रधान भाग हैं--(१) प्रोटेस्टेंट, (२) केथो लिक, (३) ग्रीक । 
ग्रीक-कैथोलिकों की संख्या प्रायः ७५ लाख है | केथोलिक और ग्रीकचर्च में कुछ मिन्‍नवा 
होने पर भी, बहुत अंशों में, समानता है। दोनों में मूर्ति और चित्र-पूजन की ग्रथा हे | 
इसके अतिरिक्त सिरियन ओर रसियन चर्च भी हैं। 

सर्वप्रथम सेश्टयौमस ने दक्षिण भारत में आ्राकर बहुत लोगों को ईसाई बनाया | वोर्दे 
१५ वीं शताब्दी में इंसाई लोग भारत में आये। यहाँ उनकी संख्या इस समय प्रातः 
२६ लाख है। भारत में ईसाई-धर्म के उपदेशकों ने दूर-दूर जाकर, जंगली जातियों को 
ईसाई-धर्म में दीक्षित किया | उनकी भाषाओं में बाइबल का प्रकाशन कर उसका प्रचार 
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किया | ईसाई मिशनरियों ने अनेक स्कूल, कालेज, अस्पताल तथा अ्नाथालय खोले 
जिनके द्वारा गौण रूप से अपने मत का प्रचारं किया। पोतुगीजों के सिवा अ्रन्य किसी 
ईसाई प्रचारक ने जोर-जुल्म नहीं किया। ये उपदेशों के प्रभाव या जीविका के 
लोभ से लाखों को ईसाई बनाने में समर्थ हुए। द 


ईसाई-धम में भेद 


प्रोयेस्टेंट और रोमन केथोलिकों में--(१) पापनाश-संबंधी विचार, (२) पाप-क्षमा, 
(३) प्रधानता, (४) चद्दान, (५) उत्तराधिकारी, (६) कुल्छी, (७) गिरजाघर, (८) मूर्ति, 
(६) पादरी ओर (१०) त्रिमूर्ति के सम्बन्ध में मुख्य भेद है। | 

(१) पापनाश-सम्बन्धी विचार--जनत्र मनुष्य मरता है तब्र उसके शरीर में स्थित 
आत्मा की मृत्यु हो जाती है। ईश्वर का यही विधान है कि मिट्टी से मनुष्य बना है ओर 
मिट्टी में ही मिल जाता है ( उत्पत्ति ३। १७। )। इंजिल के पूर्वाध के श्द वें अध्याय 
के चौथे वाक्य में लिखा है कि जितने शरीरधारी जीवात्सा हैं वे मेरे ही है। जो 
प्राणी ( आत्मा ) पाप करेगा वह मर जायगा ( इंजिल १८। ४॥। )। 


किन्तु कैथोलिकों का विश्वास है कि जब मनुष्य मरता है, तब वह वस्तुत; मरता नहीं; 
बल्कि सजा मिलने के अस्थायी स्थान में जिसे परगेटरी कहते हैं, सचेतावस्था में रहता है । 
मृत मनुष्य की सजा का काल जीवित मनुष्य की प्रार्थना और' वल्षिदान द्वारा घट 
सकता है। । 

किन्तु प्रोयेस्अ्यों के विचार में मनुष्य की मृत्यु के बाद आत्मा की चेतना नहीं रहती | 
कहा है कि जो कुछ तुम्हें करना है वह इसी जीवन में कर लो; क्योंकि मृत्यु के बाद कोई 
कतव्य करने के लिए चेतना नहीं रह जाती ( इकलेसियासर € | ५। ) । अतएव मृत 
पुरुष की आत्मा पापनाशक स्थान ( परगेटरी ) में नहीं रहती है। ईसा ने कहा है कि 
मुंत-पुरुष कब्र में पुनः उत्त्यान की प्रतीक्षा करता रहता है (जॉन ५। २। )।. 

५६५६० से ६०४ ई० तक ग्रेगरी ने पोप के अधीन कास किया। पापनाशक स्थान का 
आविष्कार उसने ही किया ओर घोषित किया कि आत्मा अ्रग्नि में जेलती रहती है। इसके 
विरुद्ध पाल ने समस्त ईसाइयों को सचेत किया कि इन भ्रमात्मक वातों में न पड़कर, 
ईसा के बताये मार्ग पर ही चलेँ। अ्रतः पग्रोटेस्टेंट मत के अनुसार मृत्यु के उपरांत : 
पुनरुत्थान के समय तक आत्मा अचेतनावस्था में रहती है । क्‍ 

(२) पाप-क्षमा--केथोलिकों का सिद्धान्त है कि धामिक संस्था (गिरजाघर ) 
देवदूतों का समूह है और देवदूतों के समूह के बाहर समस्त ईसाई इस धार्मिक संस्था के 
बच्चे हैं जिन्हें 'कैथोलिक-समुदाय”ः कहते हैं। अतएव धर्म-शासक पोप को ज्ञमा की 
क्षमता प्राप्त है। 


प्रोटे हि का शो ह 2 
स्थ्टों का कहना है कि यह सिद्धान्त वाइवल की शिक्षा के एकदम विरुद्ध है। 
सिर्फ ईश्वर ही पाप को ज्ञमा कर सकते हैं । 


जे 
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न (२६।२८) में कहा है--'मेरा वह लहू है जो बहुतों के लिए, उनके पा५ों के 
जमा के निमित्त, बढाया जाता है ।! एक जगह पहला जॉन (२।१२) में कहा है-- मेरे 
बालको, में ये बातें इसलिए लिखता हूँ कि तुम कुछ पाप न करो और यदि कोई पाप 
करे तो उसे समझना चाहिए कि पिता के पास मेरा एक सहायक है अर र्थात्‌ धर्मपरायण 
इसा । वही मेरे पापों का प्रायश्चित्त है। वह सिर्फ मेरा ही नहीं, किन्तु सारे जगत के पापों 
का त्ाता है |? | 

(३) प्रधानता--मे थ्यू (१६।१७। १६) में कहा. है किं उस चट्टान पर में अपनी धार्मिक 
संस्था स्थापित करूँगा। इसी वाक्य के आधार पर केथोलिकों का कथन है कि ईसा ने 
पीयर को धामिक प्रधानता दी और उसके बाद बराबर यह धार्मिक प्रधानता पोषों की रही | 
प्रोटेस्टटों का विचार है कि बाइबल में ऐसा कोई वाक्य नहीं है कि ईश्वर ने पीयर 
को धामिक प्रधानता दी | | 

: (७) चटद्टान--चट्टान ( 800८ ) शब्द जो उपयुक्त वाक्य में आया है वह 
लाकज्षणिक है। क्‍योंकि वह अनादि है और श्रचल है ( साम० | ६|२ )। जोहवा 
के सम्बन्ध में बाइबल ने कहा है--वह चद्धान है। उसका कार्य पूर्ण सत्य का रूप, 
न्यायशील और ठीक है? (डेउट्रोमी ३१२४) । सबने एक ही आरत्मिक जल पिया है, वह 
जल एक चट्टान से निकलता है, जो स्वयं इसामसीह ही है ( कोरेन्थियन १०४) | 

(५) उत्तराधिकारी--मीगर के उत्तराधिकारी की हैसियत से रोम का पोप॑ संसार में 
धर्माध्यक्ष है--यह केथोलिकों का विचार है। 

प्रोटेस्टेटों का विचार है कि पीटर कभी पोप "नहीं था--उसका कोई उत्तराधिकारी 
नहीं हुआआ। इसका भी ऐतिहासिक प्रमाण नहीं है कि पीटर कमी रोम गया । किसी को 
धर्माध्यक्ष का पद स्वयं लेने का अधिकार नहीं है। मेथ्यू ओर जॉनपव जिनका हवाला 
कथोलिकों ने दिया है, इसकी पुष्टि नहीं करता | मी 

(६) कुझ्ली--रैश्वर ने पीटर से कहा--“मैं तुके स्वर्गराज्य की कुल्नियाँ दूँगा 
और जो कुछ तू प्रथ्वी पर बाँवेगा वह स्वर्ग में बैघेगा ओर जो कुछ तू प्रथ्वी पर खोलेगा 
वह स्वर्ग में खुलेगा? ( मेथ्यू १६१६) । क्‍ 

प्रोटेस्टेंटों का मत है कि बाइबल में कुझ्ली का अभिप्राय यह है कि स्वर्ग-राज्य का 
उद्घाटन सत्य से होता है और यही सत्य स्वर्ग-द्वार को खोलनेवाली कुजी हे। 
मैथ्यू के उपयुक्त वाक्य से यह कदापि नहीं कज्षकता कि ईसा ने पीटर को स्वर्ग की कुञ्नी 
दे दी थी | क्‍ 

(७) गिरजञाघर--कैथोलिकों का विश्वास है कि केथोलिक गिरजाघर (चच) दी 
'ग्रसली स्थान है जिसे पीटर ने निर्मित करांया और पीटर के उत्तराधिकारी की हैसियत से 
पोप ही धर्माष्यज्ञ है। पोप अ्रश्रान्त ( ॥779/॥%]8 ) है और वाइबल का अर्थ लगाने 
"का एकमात्र अधिकार उसे ही है । । 

प्रोटेश्टैंटों के मतानुसार बाइवल का कथन है कि चर्च के सदस्य होने का एक ह्द 
रास्ता है--रैश्वर और ईसा पर विश्वास और अपने को ईश्वर की इच्छा पर पूछ॑तवा 
छोड़कर, सचाई से ईसा-द्वारा प्रदर्शित मार्ग पर चलकर झ्राजीवन उनको शझाजशञा के 
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पालन करना | अनुयायियों द्वारा निर्वाचित होने पर यह सदस्यता का अधिकार किसी 
को प्राप्त नहीं होता, किन्तु समस्त ऐसे व्यक्तियों को, सदस्यता का अ्रधिकार ग्राप्त होता 
है जो पूर्णतया परमात्मा की थ्राश्ञा का पालन करते हैं ( हेत्र ११॥६, पहला पीदर २।२१, 
रोमन ८।२६, रिपीलेशन २।१० )। 

(८) मूत्ति--रोमन केथोलिक गिरजाघरों में मूत्ति एवं चित्र रखते हैं। उनका कथन 
है कि ईसाई धर्म ने ईश्वर के पुत्र (ईसा), माता मरियम, संतों ओर देवदूतों की मूत्तियों 
और चित्रों को रखने की थ्रनुमति दी है। जेसे विभिन्न जातियाँ अपने मंडों की इज्जत 
करती हैं वेसे ही मूत्तियों एवं चित्रों द्वारा कैथोलिक ईश्वर-पुत्र ईसा एवं अन्य महान 
आत्माओं का स्मरण ओर आदर करता है। केथोलिकों का कथन है कि हम मूत्ति को नहीं 
पूजते; किन्तु जिसकाः वह प्रतीक है, उसको पूजते हैं। इस सम्बन्ध में प्रोटेस्टटों का मत 
है कि बाइबल में कहीं भी मूत्तिपूजा की अनुमति नहीं दी गई है; बल्कि सत्र प्रकार 
की मूत्तियाँ ईश्वर की दृष्टि में घुणित समक्की गई हैं। एकसोडस . ( २०४-४ हब्वाकुक 
२।१८) में स्पष्ट शब्दों में स्वर्ग) संसार अथत्रा पाताल की किसी चीज का प्रतिस्य तेयार 
करना निषिद्ध ठहराया गया है। मेथ्यू ( ६।६-१५) में ईसा ने ग्राथना करने की रीति 
बतलाई है। प्रत्येक ईसाई को अधिकार है कि बेर मूत्ति, पुरोहित, पादरी अथवा किसी 
व्यक्ति की सहायता के ईसा के नाम से परमात्मा की उपासना करे। भगवान्‌ ने जॉन 
(१४)१३) में कहा है कि जो कुछ तुम मेरे नाम से माँगोगे वही में दूँगा, जिससे पुत्र-द्वारा 
पिता की महिमा बढ़ें | 
हा (६) पादरी--रोमन कैथोलिकों के सत से समस्त पादरीवर्ग को 'फादर” कहते हैं 
र पोष को होली फ़ादर” ( धर्मपिता )। 


ओठेस्टेटों के मतानुसार ईसा ने कहा है कि संसार में किसी को पिता न कहो; क्योंकि 
तुम्हारा एक ही पिता है जो स्त्र्ग में रहता है ( सेथ्यू २१३७-११ )। लम्बा लबादा आदि 
पहनना उचित नहीं। ईसा के अनुयायियों में विभेद करना उचित नहीं। ईसा की 
प्रार्थना थी कि सत्र समान हों। ईसा के लिए सब बराबर हैं। “जेसे--तू, हे पिता, मुझमें 
है और मैं तुझमें हूँ वेसे ही वे भी हममें हों। इसलिए, कि जगत्‌ विश्वास करे कि तूने 
मुझे भेजा है |? 


(१०) जत्रिम्त्ति--त्रिमूर्ति अर्थात्‌ (१) पिता, (२) पुत्र और (३) पवित्र आत्मा--तीनों 
ईश्वर हैं; पथक्‌ व्यक्ति नहीं। किन्तु एक के ही तीन रूप हैं--ऐसा केथोलिकों 
का विचार है। | ह द 

प्रोटेस्टेण्टों के कथनानुसार घर्मग्रन्थ का कोई वाक्य नहीं कहता कि तीनों एक ही हैं.। 
ईसा ने कहा है-..मैं अपने पिता के यहाँ से आया हूँ” (जॉन ५४३ )। में स्वर्ग से 
अपनी इच्छा के अनुसार कार्य करने के लिए नहीं आया; किन्तु उस परमात्मा की इच्छा 
की पूत्ति के लिए--जिसने हमें भेजा है? ( जॉन ६।३८ )। 'मेरे पिता मुझसे बड़े हैं? 
(जॉन १४२८)। सूली पर चढ़ाये जाने के पूव॑ ईसा ने प्रार्थना की--े पिता, वह घड़ी 
आ परईुची है कि तू अपने पुत्र की महिमा बढ़ा ताकि पुत्र भी तेरी महिमा बढ़ाये । 
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क्योंकि तूने उसको सत्र प्राणियों पर अधिकार दिया है; जिन्हें: तूने उसे दिया है उन 
सबको वह अनन्त जीवन दे? (जॉन १७१२) । पविद्नात्मा ((40!7 27089) शब्द किसी 
व्यक्ति को निर्दिष्ट नहीं करता, केवल जोहवा ( परमात्मा ) की उस शक्ति को निर्दिष् 
करता है जो मनुष्य की दृष्टि से परे है। 


(३ 
शैसाई-प्राथना 

इसाइयों की प्रार्थना बहुत सादी है। गिरजाघर में पादरी प्रार्थना पहुता है और 
उसी के अनुसार उपस्थित समुदाय भी पढ़ता है। गिरजा में प्रति रविवार को प्रार्थना 
होती है। इसके अलावा क्रिसमस आदि त्यौहारों के दिन भी गिरजा में सम्मिलित प्रार्थना 
होती है। ईसाई-प्राथंना इस प्रकार है--परमात्मन्‌ , मुझे अपनी राह दिखा। अपने 
सम्बन्ध में ज्ञान करा ओर सत्यमार्ग में मुझे चला-। मेरी मुक्ति का ईश्वर तू ही है। 
मेरा ज्ञान-चक्कु खोज, जिससे मैं तेरी प्रेमपूर्ण आश्यजनक चीजों को देख सको। * 

बाइबल के आद्योत्ान्त पढ़ने से यह स्पष्टटया ज्ञात होता है कि इसमें आत्मोत्सर्ग द्वारा 
मानवजाति के उद्धार का विस्तृत ओर सुन्दर विवेचन है। इसका पूरा विवरण “नया 
सुतमाचार? (न्यू टेस्टामेंट ) के विभिन्न ग्रन्थों में मित्रेगा। विशेषतः मैथ्यू (२०२८), 
जॉन ( १०१५ ) तथा पीटर ( १।१८।१६) में । 


ईसा की शिक्षाओं का वास्तविक रहस्य 
ईंसा की शिक्षाएँ अद्युत थीं। पहाड़ पर के उपदेश? (8प्राण्मा0/ 0॥ 7077 7) 
के पाँचवें, छुठे ओर सातवें अध्याय जगत्‌-प्रसिद्ध हैं। ईसा की शिक्षा का उद्द श्य 
मनुष्य की चरित्र-श्रष्टता तथा समाज की कुरीतियों की लीपापोती आदि करना नहीं था; 
किन्तु मनुष्य-हृदय को परिवर्तित कर हृदय-मंद्रि में आदर्श मनुष्यता को प्रतिष्ठित करना 
था ओर इसी पृथ्वी पर “ईश्वर का राज्यः (उाहव407 ० स्र०४ए७७ ) उतारना 
था, मनुष्य का पुनर्जन्म करना था।! नई किताब (जॉन ३॥३-४) में ईसा ने 
स्पष्ट कहा है कि यदि किसी का मानवजन्म सुसंस्कृत न हो तो वह परमेश्वर का 
राज्य नहीं देख सकता। यदि कोई आत्मा से न जन्मे तो वह परमेश्वर के 
राज्य में प्रवेश नहीं कर सकता । क्योंकि जो शरीर से जन्मा है, वह शरीर है और जो 
आत्मा से पैदा हुआ है, वह आत्मा है। इसका अभिग्राय यह है कि नेतिक शिक्षा उँची- 
, से-ऊुँची कोटि की क्‍यों न हो, वह मनुष्य के स्वेभाव में आमूल परिवर्तन नहीं कर सकती | 
उदाहरणार्थ--किसी डाकू से, अनेक वर्षों तक सुन्दर जीवन व्यतीत करने के लिए, 
दुढ़ संकल्प कराया जा सकता है तथापि उसका मूल स्वभाव ज्यों-का-्त्यों हो बना 
रेगा। किन्तु ईसा में भक्ति और दुढ़ विश्वास होते ही, एक घंटे के भीतर सनुष्यमात्र 
१, 'शो मी दाई वेज़् ओो लौड | दीच मी दाई पाथ; ऐएड लीड मी इन दाई द्र,+, 
दाउ आर्ट द गॉड अफे माई सालवेसन, ओपन दाउ माइन आइज़, दैट आइ- मे विद्योल्ड 
वण्डरस थिंग आउट अफ दाई लव। क्वीक्रेन दाउ मी एकारडिंग ठु दाइवर्ड | रिमृत्र 
फ्रॉम द वे अफ लिविंग? _ ह 


इसाई-घर्म - २४७ 


के प्रति हार्दिक प्रेम शोर सेवा का भाव जागरित हो उठता है। उसकी समस्त जीवन-धारा 
तथा विचारधारा आमूल परिवत्तित हो जाती है। इस प्रकार इस शरीर में ही 
'उसका पुनर्जन्म हो जाता है | ह 

ईसा की शिक्षा में दूसरी महत्वपूर्ण बात यह है कि उन्होंने मनुष्यों को घ म-शिक्षा 
के अनुसरण करने की वराबर प्र रणा दी । ईसा ने मनुष्यों में अपने प्रति भक्ति का 
भाव और यह विश्वास उत्मन्न किया--मेँं ही कर्ता ह--में ही प्रकाश हूँ -- 
में ही मार्ग हूँ--में ही पुनरुत्थान हूँ।! ईसा ने स्पष्ट शब्दों में कहा है-- 
. जीवन और सचाई का मार्ग में ही हँ। विना मेरे द्वारा कोई भी पिता के पास 
नहीं पहुँच सकता? (जॉन १४॥६)। ईसा ने अपने ओर ईश्वर में भिन्नता 
दिखाते हुए. कहा है कि परमेश्वर ने जगत्‌ के प्रति ऐसा प्रेम दिखलाया कि उसने 
जगत्‌ को अपना एकलौता पुत्र भी दे दिया ताकि जो कोई उस पुत्र पर विश्वास करे, वह 
. नष्ट न हो ओर अनन्त जीवन पावे-) परमेश्वर ने अपने पुत्र को जगत्‌ में इसलिए नहीं 
भेजा कि जगत्‌ को दोषी ठहराया जाय, किन्तु इसलिए कि जगत्‌ का उसके द्वारा उद्धार हो 
(जॉन ३३१६-१७) | इस प्रकार वाइवल के अनेक वाक्‍यों से स्पष्ट ज्ञात होता है कि ईसा 
पर किसी-न-किसी रूप में अद्वेत्तवेदान्त का प्रभाव पड़ा था और यह समझते हुए कि 
प्रत्येक जीव उसी एक ईश्वर का अंश है और वह (ईश्वर) अंशी है, अपने ओर 
जोहवा (ईश्वर) में उन्होंने अभेद संबंध माना | 

'विना मेरे द्वारा कोई पिता के पास नहीं पहुँच सकता?--ईसा के इस कथन का 
अभिषराय यह है कि मनुष्यों के प्रतिनिधिरूप इसा और परमात्मा में अभिन्नता 
का ज्ञान हुए विना मनुष्य का उद्धार संभव नहीं। इस कथन का यह भी अ्रमिप्राय है 
कि इंसा इंश्वरूूप थे और विना इंश्वररूप हुए. मनुष्य के उद्धार की आशा नहीं। 
जो इंसा के इस कथन का मर्म नहीं समझते वे नाहक इसा को आत्मश्लाघो और पाखंडी 
कहते हैं | यदि हम बाइबल और गीता का तुलनात्मक अध्ययन करें तो हमें आश्चर्यजनक 
समानता दोख पड़ेगी। भगवान्‌ ने गीता में स्पष्ट शब्दों में कहा है कि सभी धर्मों को 
छोड़कर मेरी शरण में आओ, मैं तुम्हें सब पापों से मुक्त कर दूँगा । इसी प्रकार बाइबल में 
भी इसा ने यही कहा है कि मेरे द्वारा तुम्हारा उद्धार निश्चित है--अन्य उपाय नहीं है| 


बाइबल की भविष्यवाणी 


बाइवल को ग्राचीन पुस्तक (0]6 7०४७॥7॥7०॥0 में ईश्वर-पुत्र ईसा के आगमन 
को, स्पष्ट शब्दों में, भविष्यवारंगी कीं गईं है। इंसाइयों का मत है कि वह भविष्यवाणी 
इसा के सम्बन्ध में थी; किन्तु यहूदियों का विश्वास है कि अबतक वह भविष्यवाणी कार्य- 
जप मे परिणत नहीं हुई है।उस भविष्यवाणी के अनुसार अवतार अथवा पैगम्बर 
आगे आनेवाले हैं 

वाइवल की नई किताब में भी, जिसे यहूदी नहीं मानते, अनेक भंविष्यवाणियाँ 
की गई हैं | यधा-...इंसा के दूसरी वार संसार में आने का उल्ज्ेख हमें मैथ्यू, डानेयल 
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तथा रीविलेशन (४४०७, 3>क768 ४ भाव छि०ए०]४४०॥ ) में मिलता है। थिरसलु- 
नीकि ( ४|१३-१७ ) में चेतावनी दी गईं है कि इंसा के पुनरागमन के विषय में इंसाई 
सचेत रहें श्रौर एक दूसरे को शांति दिया करें। लिखा है कि दूसरी वार पृथ्वी पर 
शअ्रवती् होकर इंसा हजार वर्षों तक शासन करेंगे ( रिविलेशन २०४, इंसाइया १, 
६।६-७ आरादि ) | जब्र इसा का राज्य होगा तब युद्ध बंद हो जायगा | एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र 
से अ्रथवा एक मनुष्य दूसरे मनुष्य से संधर्ष नहीं करेगा (इंसाइया २।४) | तब अंधों की 
आँखें खुल जायँंगी.ओर गूं गे अपनी जीम से जयजयकार करेंगे | जंगल में जल के सोते 
फूट निकलेंगे ओर मरुभूमि में नदियाँ बहने लगेंगी | वहाँ एक सड़क होगी और उसका 
नाम पवित्र मार्ग? होगा | कोई अशुद्ध मनुष्य इस पथ से नहीं चल पायेगा । वबह.तो 
पुण्यात्माओं के लिए. ही रहेगा। इस मार्ग पर जो चलेगा वह, चाहे मूर्ख भी हो तो 
भी, नहीं भठकेगा । (इंसाइया, ३५॥५-१०)। मनुष्य की आयु बढ़ जायगी (इंसाइया 
६५॥२०) । मूत्तिपूजा केहीं न होगी (ईसाइया २|१८-२०)। हानिकारक जन्तु कहीं नहीं 
रहेंगे। जो जन्तु रहेंगे उनके स्वभाव में परिवत्त न हो जायगा (इंसाइया ११॥६-६ 
एवं ६४२५ ) | शतान इन हजार वर्षों तक बंधन में रहेगा (रिविलेशन २०।२)। समस्त 
मत व्यक्ति जी उठंगे और उन्हें कर्मानुसार फत्न-प्राप्ति होगी। अविश्वासियों को . 
नरक में डाल दिया जायगा। आकाश में श्राग जल उठेगी और अनेक तत्त्व 
तप्त होकर पिघल जायँगे (दूसरा पीटर ३॥१३)। इस परिवत्त न के बाद जो नवीन 
संसार होगा उसके रूप का वर्णन बाइवल के रिविलेशन के दो अध्यायों में विस्तारपूर्वक 
दिया गया है | क्‍ 
' बाइबल के वाक्यों में पूर्ण विश्वास, श्रद्धा ओर आस्था रखनेवाले इंसाइयों का मत 
है कि बाइबल की अनेक वाणियाँ अक्षरशः अबतक सत्य हुईं हैं। ओर इंसा के 
पुनरागसन के पश्चात्‌ स्वर्ग का राज्य पृथ्वी पर पूर्णूप से कायम होगा तथा इस 
राज्य में पाप. तथा तजनित क्लेशों का नाम-निशान भो नहीं रहेंगा। 
ईसाइयों में छोटे-मोटे बहुत-से भेद-माव हैं जिनके कारण उनमें विशेष पार्थक्य 
है; परन्ठु ईसा की एकता मानने में और उनकी शरणागति के विचार में ऐक्य है। 
आजकल दनिया में ३५ प्रतिशत ईसाई हैं। ईसाई मिशनरियों ने अपने धम-ग्रचार म 
' जितना अध्यवसाय दिखिलाया है, वह धार्मिक इतिहास के लिए. एक उल्लेखनीय घटना है । 


का 


चित 


पहला परिच्छेद 
ह इस्लाम-घम्म 


इस्लाम धर्म के संस्थापक्त हजरत मुहम्मद साहब का जन्म ५७० ई० में अरब के 
मका शहर में हुआ था। उन दिनों जदीस, समूद आदि प्राचीन जातियों के अतिरिक्ति 
कहतान, इस्माइल और यहूदी वंश के लोग भी अरब में बसते थे | 


अरबव[सियों की अवस्था उन दिनों बहुत खराब थी। नर-वलि, व्यमिचार, चूत ओर 
मद्यपान आदि का उनमें बड़ा प्रचार था। पिता की अ्रनगिनत स्त्रियाँ दायभाग के तौर 
पर पुत्रों में बाँठ दी जाती थीं जिन्हें वे अपनी स्ली बना लेते थे। युद्ध के केदियों के 
साथ उनकी ख्तरियों और बच्चों का भी शिरश्छेदन उस काल की एक साधारण प्रथा थी 
सोये हुश्नों पर आक्रमण कर लूटने और मारने में कुशल लोग “'फातकः और “फत्ताक 
शब्दों से पूजित होते थे। प्रज्वलित अग्नि में जीवित मनुष्य को डाल देना कोई 
अनुचित कार्य नहीं समझा जाता था। कोमल शिशुत्रों को लक्ष्य करके तीर मारना, 
ग्रसह्य पीड़ा देने के लिए. एक-एक अंग को थोड़ा-थोड़ा करके काटना, शत्रु के म॒र्दे के 
नाक-कान काठ लेना, यहाँ तक कि उसके कलेजे को खा जाना इत्यादि अनेक कर 
कुकर्म उनकी हशंसता के परिचायक थे | 


मुहम्मद की जन्म-कुण्डली देखकर उनके मामा ने, जो महान ज्योतिषी थे, 
भविष्यवाणी की कि यह लड़का बड़ा शक्तिशाली होगा | इसके हाथ से एक विशाल 
साम्राज्य की स्थापना होगी | मुहम्मद के जन्म के दो मास बाद उनके पिता की और छ 
वृष की अवध्या में उनकी माता की मृत्यु हो गई | माता की मृत्यु के बाद ऋमश; उनके 
दादा और फूफा ने उनका पालन किया | एक वार बारह वर्ष की आयु में उन्हें बाहर 
जाना पड़ा | वहाँ बुहैरा नामक एक ईस;ई साधु से उनकी सेंट हुईं। उसके उपदेश धुन 
मुहम्मद का मन मूतिपूजा से हट गया। यद्यपि मुहम्मद पढें-लिखे नहीं थे तथापि जों 
कुछ देखते-सुनते और जान लेते थे, उसे याद रखते थे। जत्र वे घड़े हुए तब सीरिया 
आदि देशों में जानेवाले काफलों के साथ एजेंटट ये जाने लगे और उनकी 
इमानदारी तथ कार्य-कुशलता की चर्चा चारों ओर होने लगी । 

बि० द०--३२ 


२५२ विश्वधर्म-दुर्शन 


इससे प्रभावित होकर कुरेस-वंश की एक समृद्धिशालिनी विधवा खदीजा ने अ्रपना 
गुमास्ता बनाकर पचीस वर्ष की आयु में नवयुवक मुहम्मद को सीरिया भेजा | इस कार्य 
को मुहम्मद ने बड़ी ईमानदारी एवं योग्यता से संपन्न किया | कुछ दिनों बाद खदीजा 
ने उनके साथ निकाह की इच्छा प्रकट की | यत्रपि खदीजा की आय ४० वर्ष की थी 
ओर उनके दो पतियों की मृत्यु पहले हो चुकी थी तथापि इनके अनेक सदयुणों का 
खयाल करके मुहम्मद ने विवाह कर लिया | इस संत्रंध के बाद मुहम्मद साहब मक्का के 
बड़े रईसों में गिने जाने लगे | धनी होने के अ्रतिरिक्त उनका आचरण इतना शुद्ध, 
व्यवहार इतना निष्कपट ओर चरित्र इतना निष्कलंक था कि लोग उन्हें अलशामीन' 
अथांत्‌ ईमानदार कहने लगे। उनका निरय भी इतना पत्कपात-रहित होता था कि 
लोग अपने घरेलू कगड़ों का निणय भी उन्हीं से कराते | 


आरब की धार्मिक दशा 


* छुब्ल; लात, मनात्‌, उज आदि विभिन्न देव-प्रतिमाओं की पूजा अरब-निवासी करते 
थे। कुछ काल पूव अमर नामक काबा के प्रधान पुजारी ने सीरिया देश में सुना था 
कि मू्तिपूजा करने से दष्काल से रक्षा ओर शत्रु पर विजय ग्रास्त होती है। उसीने प्रथमत: 
कुछ मूत्तियाँ काबा के मंदिर में स्थापित कीं। देखा-देखी इसका प्रचार इतना 
बंढां कि सारा देश मूति-पूजा में निमम्न हो गया | केवल काबा के मंदिर में ३६० देव- 
मूर्तियाँ थीं, जिनमें हुब्ल की सर्वाधिक प्रतिष्ठा थी) “जय हुब्ल”ः उनका जातीय नारा 
था |" खदीजा मूर्तिपूजा-विरोधी धर्म की अनुयायिनी थी। सुहम्मद ईसाई पादरियों 
की तरह बहुधा 'हिरा? की गुफा में जाकर एकान्तवास और ईश्वर-आराघना किया करते 
थे। -इक्रा विशस्मि रव्विकः ( पढ़कर अपने प्रश्च॒ का नाम ) के साथ कुरान का प्रथम 
वाक्य पहलेपहेल यहीं पर देवदूत जिब्राइल द्वारा महात्मा मुहम्मद के हृदय में उतारा 
गंया.। उस समय हजरत की आयु चालीस वर्ष की थी। यहीं से उनकी पैगम्बरी आरम्भ 
होती है | . ईइ्वर के दिव्य आदेशों को पाकर उन्होंने मक्का के दम्मी पुजारियों एवं 
जनता को कुरान का उपदेश सुनाना शुरू किया। इससे कुरैसी लोग क्रुद्ध हो गये। 
वे इस नवीन धर्मानुयायी दास-दासियों को तप्त बालू पर लियाने, कोड़ा मारने तथा अर 
यातनाएँ देने में भी न हिचके । इस अमानुषिक असक्य अ्रत्याचार को बढ़ते देख मुहम्मद 
ने हब्स (अफ्रिका) के न्‍्याय-परायण राजा के राज्य में बसने की अनुमति अपने अनुया- 
यियों को दी। जैसे-जैसे मुसलमानों की संख्या बढ़ती जाती थी, कुरेसियों का विद 
भी बढ़ता जाता था |. किन्तु मुहम्मद के चाचा अद्तालिब के जीवन-पर्यन्त खुले तौर 
पर उन्हें मुहम्मद का विरोव करने का साहस नहीं हुआ | जब मुहम्मद ५३ वर्ष के हुए तंत्र 

अदृतालिब्र एवं खदीजा की मौत हो गई। इससे उत्साहित होकर एक दिन कुरेसियों ने 

उनकी हत्या के अ्रभिप्राय से उनके घर को घेर लिया। किसी प्रकार निकलकर 

मुहम्मद मदीना माग गये। मदीना में भी कुरेसी उन्हें कष्ट पहुँचाने लगे। अंत मे 

आत्म-रज्षा का अन्य उपाय न देख कुरैसियों श्रोर यहूदियों के साथ उन्हें अनेक युद्ध करने 

पड़े जिनकी समाप्ति मक्का-विजय से हुईं। ,विजब के बाद मक्का लोठकर मुहम्मद ने 


ध् 
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३६० मूर्तियों को तोड़ा तथा मूर्तिपूजा को अरब से दूर किया | मक्का-विजय करने पर भी 
मदीना-निवासियों की सेवा एवं सहायता का खयाल कर अपना शेष जीवन मदीना में 
व्यतीत किया | उनके जीवनकाल में ही अरब-राष्ट्र एक धर्म-सूत्र में आवबद्ध हो इस्लाम-धर्म 
में प्रविष्ठ हो गया । अपने कार्य को समाप्त कर हजरत मुहम्मद ६३ वर्ष की आयु में मर 
गये। चालीसवें वर्ष की आयु में 'इक्रा विइस्मि रव्विकः से लेकर मरने के सत्रह दिनों 
पूव॑ रव्विकल्‌ अकम्‌ ([ प्रभु, तू अति महान्‌ है ) वाक्य के उत्तरने तक जो दिव्योपदेश 
तेईस वर्षों में मुहम्मद-द्वारा प्रचारित हुए, उन्हीं के संग्रह का नाम कुरान पढ़ा और यही 
इस्लाम-पर्म का स्वतःप्रमाण ग्रन्थ है | 


फुरान 


'तेईंस वर्षों के अंदर कुरान के अंश अलग-अलग वाकयों में प्रकट होते रहे। 
उन्हें लोग उसी समय मुहम्मद साहब की आज्ञा से अलग-अभ्रलग ताल-पत्नों, चमड़े के 
ठुकडों, लकड़ियों या शिलाओं पर लिखते रहे । ये ठुकड़ें लकड़ी के एक बक्से के 
अंदर विना किसी खास तरतीब के रख दिये जाते थे। कुछ हिस्से मुहम्मद साहब के 
जीवनकाल में ही उनकी आज्ञा से अलग-अलग सूरों श्रर्थात्‌ अ्रध्यायों में बाँट दिये गये । 
क्रान में इस बात का भी जिक्र है कि अल्लाह जिस आयत को चाहता है, रद्द कर देता 
है (२२१०६ )। मुहम्मद मुख्तार पासा अपनी अंग्रेजी पुरतक विजडमस आफ द-कुरान 
( जांइते0ा 0 श ० एए7 ), एड्टठ ४४ में लिखते हैं कि ६० आयतें मुहम्मद साहब 
के जीवनकाल में ही रद कर दी गईं। मुहम्मद साहब के बाद पहले खलीफा अबुबकर 
ने उन सब्र टुकड़ों को निकालकर, जो उस- समय वर्तमान थे और कुछ अ्रंश, जो लोगों के 
कंठस्थ थे, की मदद से, पहली बार ११४ यूरों में कुरान तेयार कराया और उसे मुहम्मद 
साहब को विधवा हफसा के पास सभालकर रखवा दिया। पर इन अलग-अलग आअंशों 
को प्रतिलिपियाँ दूसरे लोगों के पास भी मौजूद थीं। जिन लोगों के कंठस्थ थे 
उन्होंने भी अपनी याद से वे हिस्से लिख रखे थे। नतीज्ञा यह हुआ कि. १०-१५ वर्षों 
के अंदर ही कई अलग-श्रलग कुरान मक्का, सदीना और ईराक में चल पड़े, जिनमें. एक 
दूसर से काफी मिन्न था। आखिर, तीसरे खलीफा उसमान ने उस प्रति को, जिसे पहले 
खलीफा ने सुरक्षित रखा था, प्रामाणिक घोषित किया और- जितनी दूसरी प्रतियाँ 
इधर-उधर प्रचलित हो चुकी थों .उन सत्रको मैंगवाकर जलवा दिया ताकि एक ही कुरान 
प्रामाणिक माना जाय | 

आज साहें तेरह सो वर्षों के बाद भी सात तरह के कुरान मिलते हैं; किन्तु उनमें 
फक सिर्फ पाठ-भेद का है। इन सबमें यद्यपि आयतों की संख्या में भेद है तथापि 
मजमून सबमें एक ही है और शब्दों की संख्या भी सबमें समान पाई जाती है | 
कुरान के अतिरिक्त मुहम्मद साहव की बाकी सभी नसीहतत्तें, कहावतें और . उनकी 

समय-समय की सभी रिवायतें “हदीस! कहलाती हैं और वे इलाही या ईश्वरीय नहीं 


मानी जातीं। जो स्थान वेदों की तुलना में ब्राह्मण-प्रन्थों का है वही कुरान की 
तुलना में हदीस का है | 


चयन 


हि विश्वधर्म-द्शेन 


.. सदीना जाकर हजरत ने विचार किया कि सरलतापूव॒क धर्म-प्रचार करने से इस 
देश की जंगली ओर आवेशपूर्ण स्वभाववाली प्रजा नहीं मान सकती | इसलिए लोकरुचि 
के प्रतिकूल भी धमप्रचार करना चाहिए | अरतएव उन्होंने कहा कि लोगों को बलात 
इस्लाम में दीक्षित करने का ईश्वरीय श्रादेश हुआ है| श्रतः हमें इस धर्म के प्रचारा्थ 
बलप्रयोग भी करना चाहिए। ऐसा करने में जिनके प्राण जायँगे, खुदा उन्हें जन्नत 
( स्वग ) देगा। इसी विचारधारा के अनुकूल मुहम्मद ने कुरैसी व्यापारियों के दल 
को जो ऊँटों पर माल लादे जा रहे थे, लुथवा लिया। उस समय की परिस्थिति को 
देखते हुए शायद ऐसा आदेश आवश्यक था; किन्तु इस आदेश ने मुहम्मद के 
अनुयायियों को ऐसे ढाँचे में ढाल दिया कि देश-देश में इस्लाम के अनुयायियों ने एक 
हाथ में तलवार और दूसरे में कुरान लेकर बलपूर्वक इस्लाम फेलाया। संसार 
में जहाँ वे गये, सफल रहे | किन्तु भारतवर्ष में हजार वर्षों के इस्लामी राज्य के बाद भी 
एक चौथाई जनता से अधिक को इस्लाम-धर्म में प्रविष्ट नहीं कर्रा सके | हिन्दू-धर्म की 
उदारता ओर व्यापकता के कारण इस्लाम का प्रचार न हो सका | 

ईश्वर की एकता--लाइलाह इलिल्लाह”ः (एक ईश्वर के सिवा कोई देवता 
नहीं है ) इस धर्म का मूल सिद्धान्त है जो भारतीय वेदान्त 'एकमेव परंत्रह्म द्वितीय॑ 
नेह किल्वन? का प्रतिरूप है । 

कुरान ओर यहूदियों के धर्म में बहुत समानता है और मूर्तिपूजकों के सिद्धान्त से घोर 
विरोब है। तो भी दं ष के मारे यहूदी लोग मुसलमानों से मूर्तियूजकों को श्रच्छा बतलाते 
थे। मुहम्मद यहूदियों को “अस्सलामुलेकुम? ( तुम्हारा मंगल हो ) वाक्य कहकर प्रण,म 
करते थे। किन्तु यहूदी डाह के मारे उत्तर में “अस्सामु अलेकुम? ( तुम पर मृत्यु हो ) 
कहा करते थे | ु 

सिद्धान्त 


_संक्षेपतः इस्लामी सिद्धान्त के चार स्कनन्‍्च हैं--(१) सोम ( रमजान के मास 
में उपवास ), (२) सलात ( नमाज ), (३ ) दृज्ज ( मका-मदीना की यात्रा ) 
(४) जकात ( दान )। प े 

(१) सोम (€ रोजा )--हे विश्वासियों ! पूर्वजों के समान तुमलोगों के निर्मित्त 
कुछ दिनों के लिए उपवास करने का विधान बनाया गया है जिससे ठुम संयमी बन सको | 
फिर भी यदि कोई तुममें से रोगी हो या यात्रा में हो तो उपवास करने के बदले वह एक 
गरीब को भोजन दे | यह उपवास तुम्हारे लिए शुभ है। रमजान का मास पवित्र 
है; क्योंकि इस मास में स्पष्ट मार्गगदर्शक, मानव-शिक्षक, सत्यासत्य-विभाजक कुरान 
उतारा गया। इसलिए जो कोई रमजान [महीने में उपवास कर सके, अ्रवश्य करें' 
(२।२३।१-३) | ््््ि ह 

सलात (नमाज)--सलात और मध्य सलात के लिए सावधान रहो | नम्नतापूवक 
परमेश्वर के लिए. खड़े हो जाओओ। यदि खतरे में हो तो पैदल या सवारी से यात्रा पूरी 
कर लो | पुनः जब शांत होश्रों तो प्रभ्म को स्मरण करो? (३३०।३-४) । 
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“है विश्वासियों! जबतक तुम जो कहते हो उसे नहीं समझते या तुम नशा में हो 
ज्थवा यात्रा में न होने पर भी अशुद्ध हो तबतक विना स्नान किये नमाज में न जाओ | 
यदि रोग या यात्रा की अवस्था में मलोत्सर्ग अथवा स्त्री-स्पर्श किया हो ओर जल न मित्र 
तो शुद्ध मिट्टी ही हाथ-मुख पर फेर लो? (४७१) | 


नमाज दो तरह की होती है--(१) फर्द (आवश्यक) और (२) सुन्नत (सामूहिक)। 
इमाम ( नमाज पढ़ानेवाला अगुश्रा ) के पीछे उसके पढ़ने के मुताबिक पढ़ने को सुन्नत 
कहते हैं और श्रकेले पढ़ने को फर्द कहते हैं । 

यद्यपि कुरान में पाँच बार नमाज पढ़ने का वर्णन नहीं है तथापि पाँच बार की नमाज 
मान्य हो गई है और मोर में, एक बजे दिन में, चार बजे दिन में, संध्या तथा रात्रि में 
सामहिक अथवा वेयक्तिक रूप से पढ़ी जाती है। शुक्रवार को चार बार सामूहिक 
नमाज के स्थान पर दो बार ही पढ़नी पड़ती है ओर शेष दो बार के स्थान पर इसाम का 
उपदेश होता है जिसे लोग सावधानी से सुनते यह उपदेश सामाजिक एवं राज- 
नीतिक प्रभाव-प्रचार का अवसर प्रदान करता है और साथ ही धामिक कृत्यों के 
अंतर्गत होने के कारण कानूनी दायरे के भीतर नहीं ग्रता | ईद की नमाज में जो वर्ष 
में एक बार पढ़ी जाती है, दो रंकात सामूहिक होती है । फिर उपदेश होते है | 

. नमाज के पूर्व एक आदमी जिसको '“मुश्नज्जिनः कहते हैं, कावे की ओर मदद करके 

ऊँचे स्वर से कहता है--“परमेश्वर अ्रति महान्‌ है। में साक्षी देता हूँ. कि परमेश्वर के 
सिवा कोई पूज्य नहीं। में साज्ञी देता हूँ कि मुहम्मद ईश्वर का दूत है। नमाज में आश्रो । 
अल्लाह के सिंव। दूसरा पूज्य या ईश्वर नहीं है ।! नमाज में कुरान की मिन्न-मिन्न 
आयतों से प्रर्थना की जाती है |# इनमें एक यह है--“परसदयालु दयामय ईश्वर के 
नाम से आरम्म करते हैं। प्रशंसा जगदीश्वर स्वामी के लिए है जो परम दयालु है, 
जो न्‍्याय-द्विस (कयामत) का स्वामी है। प्रभो, तेरी ही हम सेवा करते हैं ओर तुमसे ही 
सहायता माँगते हैं। हमें सीधे मार्ग का आदेश कर। उनके सार्ग का आदेश कर 


जिनपर तूने कृपा की, उनके मार्ग का नहीं, जिनपर तूने कोप-किया या जो कि 
पथश्रष्ट हैं। एवमस्तु |? 


सामूहिक नमाज़ का इस्लाम में बड़ा मान होता है। वस्तुतः वह संघशक्ति बढ़ाने- 
वाली होती है। एशिया, यूरोप और अफ्रिका के निवासी मुसलमान एक स्वर से, 
एक ही भाषा और भाव से प्रेरित होकर, मक्का-मदीना में, ईश्वर के चरणारविन्द में 
अपने को श्रर्पित करने के लिए, ऊँच-नीच और अमीर-गरीब का भेद भाव छोड़कर 

एक ही पंक्ति में खड़े होकर बता देते हैं कि ईश्वर के सम्मुख सभी समान हैं | 
(३) हज्ज--कावा अरब का प्राचीन देवालय है, जो मक्ता शहर में है | मुहम्मद के 
जन्म के पूर्व भी अनेक यात्री वहाँ दर्शनार्थ जाते थे | पुराणों में भी शिव के द्वादश 

६ >> आह 

* भृत्रत्मिल्लाहिरहमानिरहीम्‌ | अलहम्द लिल्लाहि रव्यिलशालमीन ग्ररहमानिरहीम। 
मालिकियों मिद्दीन। इृव्याक न अचद व इव्यक 


नस्तइन्‌ इहदनास्तरातल्मस्तकीम | 
सिरातल्लजीन अनश्रम्त अरलेदिम गेरिल्मगजूवि अलेहिम व लब्ज वाल्लीन्‌ | आमीन |? 
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ज्योतिलिगों में 'मकेश्वर” का नाम आया है | कहा जाता है कि मुहम्मद ने समस्त मूर्तियों 
के साथ इसको भी तोड़ डाला। आज भी इस पत्थर का बोसा ( चुम्बन ) लेना हाजी 
(तीथयात्री) अपना घामिक कत्त व्य समभते हैं। कहा गया है--'हम तुम्हारे मुख को 
( दे मुहम्मद ) उठा देखते हैं। अ्रवश्य तुम्हें उस विल्‍्ला (देवालय) की ओर फेरेंगे . 
ज तुम्हें अभीष्ठ है। सो जहाँ ठुम रहो वहाँ से अपने मुँह को कावा की ओर फेर लो' 
(१|१७।२)। मनुष्यों को हज के लिए. तू बुला। ताकि तेरे पास दूर से पेदल श्रोर 
ऊटों पर चले आदवें? (२२।४।२)। '“शआरदेश दिया गया है कि भगवान के लिए हज 
करो और यदि किसी प्रकार रोके गये तो यथाशक्ति कुर्बानी ( बलिदान) करो |. जबतक 
वलि ठिकाने पर न पहुँच जाय सिर की हजामत न बनवाओ? ( २२४८ ) | 

(४७) कुरान-इसमे जकात (दान) का बहुत महत्त्व है। हरएक मुसलमान का 
कर्तव्य है कि अपने आय के नियमित अ्रंश गरीबों के लिए व्यय करे। दान की महत्ता 
दिखाते हुए, कहा गया है कि जब्ृतक अपनी प्रिय वस्तु में से खर्च न करोगे, तबतक पूरा 
नहीं पा सकते (३३१०१) । 

घामिक कत वउय--यह पुएय नहीं है कि तुम अपने सह को पूरब या पश्चिम को 
ओर कर लो | पुण्य तो परमेश्वर, अंतिम दिन, देंवदूतों, पुस्तकों ओर पेगम्बरों पर . 
श्रद्धा रखना है। धन को प्रेमियों, संबंधियों, अनाथों, दरिद्रों, पथिकों, याचकों ओर 
प्राण बचाने के लिए देना चाहिए। जो उपवास ( रोजा-रखना ), दान और प्रतिशा 
को पूरा करते हैं तथा जो युद्ध और विपत्ति में सहिष्णु रहते हैं वे ही सच्चे ओर संयमी 
हैं? (२२२१) । 

इस्लाम में आ्रातृत्व कूट-कूट कर भरा है। यह संसार के सभी घर्मो एवं जातियों के 
लिए. आदर्श है। लिखा है---सारे मुसलमान अवश्य भाई हैं। अतः परस्परं लेड़ते मांइया 
को मिला दो। ईश्वर से डरो, कदाचित ठुम दया के पात्र बनाये जाओ? (४६।१।१०) | 

मुहम्मद ने खुद अपनी फूफी की लड़की की शादी एक गुलाम से कर दी | मारतवप्‌ मे 
भी दास कुवुबुद्दीन को गोरी ने सम्मानित किया। यह ठीक है कि कुरान के आादिशा- 
नुसार भारत के मुसलमानों में श्रातभाव नहीं है। विवाह आदि में ऊँच-नीच का भाँति 
हो गया है, तथापि मुसलमानों में जितना श्रात॒भाव है उतना दूसरों में नहीं | जो श्रातुभवि 
काबुल, तुर्किस्तान, अरब और मारत के मुसलमानों में परस्पर पाया जाता है वसा एक 
देश में पेदा होनेवाले, एक साथ रहनेवाले इहिन्दू-मुसलमानों में परस्पर: नहीं पाया 
जाता है। राजा और रंक एक दस्तरखान पर खा सकते हैं ओर कंधे से कंथा मिलाकर 
मस्जिदों में नमाज पढ़ते हैं। यह द॒श्य न हमें गिरजा में दीखता है, न मंदिर में | 

कुचीनी (वलिदान)-+ कुर्वानी की चाल इस्लाम के लिए नई वस्तु नहीं है | यहूदियों 
की भव्य वेदियाँ सदा पशुरक्त से रंजित रहती रहीं | किन्तु यहूदी ओर इस्लामी वलिदाव- 
पद्धति में फर्क है। जहाँ यहूदी शाख्रामुसार वलि के बाद पशुमांस पुरोद्विताँ-द्वारा 
आग में होम कराते हैं वहाँ कुरान के अनुसार ईश्वर के नाम पर पशु-हत्या करने से दी 
सब विधियाँ समाप्त हो जाती हैं। वे लोग मांस का खुद उपयोग करते हैँ। सारांश 
यह कि यहूदी लोगों की वलिग्रथा पुराने मीमांसकों के पश्च॒वश्ञ का श्तिरय है और इस्लाम 
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की वलिप्रथा काली-दर्गा आदि के सम्मुख पौराणिक पशुवलि के समान है। किन्तु 
काली या दर्गा के सामने जो पशुवलि होती है, उसमें पशु की गर्दन शस्त्र के एक ही 
झटके से अलग कर दी जाती है और इस्लामी कुर्वानी में पशु-पक्नी की जिवह की जाती 
है--फटके से उड़ाई हुई गर्दनवाले पशु या पक्षी का मांस उनकी मजहवी निगाह में 
जायज नहीं है। इस्लाम ने हवन की बात हृटदाकर पशुवलिसात्र रहने दिया। कुरान 

यद्यपि कुर्बानी का वर्शन आया है तथापि कहीं भी यह सर्वोपरि पुण्यकार्य नहीं माना 
गया है| कहा है--'परमेश्वर को उन वलियों का मांस ओर रक्त नहीं पहुँचता; बिक 
तुम्हारा संयम पहुँचता है? (२२।५४) । 


निन्दित कर्मेू--( १) सूद लेना बहुत बढ़ा पाप समझा गया है ( ३॥१४॥१ )। 
(२ ) कृपणाता को अपराध कहा गया है (४६।४) । फजूलखर्ची की निंदा की गई है 
(७।३।६) | (३) मद्यपान का निषेध किया गया है ( २२२७३ )। (४) जुदा खेलना 
महापाप कहा गया है (२२७३) । (५) जो अपने ऊपर किये गये अन्याय का बदला 
ले उसके लिए. तो कुछ कहना नहीं; पर जो लोगों पर अन्याय करते हैं एवं दुनिया में 
व्यर्थ धर्मात्मा होने की धूम मचाते हैं उन्हीं के लिए. घोर यातना है। क्षमा और 
संतोष का काम निस्संदेह अत्यंत साहस का है (५२॥४।१२-१४) | 

विशेबताएँ--(१) प्राय: किसी धम में स्त्रियों को पुरुषों के समान जायदाद में 
हिस्सा पाने का अधिकार नहीं दिया गया है; किन्तु इस्लाम ने दिया है। यह इसकी 
विशेषता है| कहा है--माता, पिता या संत्रंधी जो कुछ थोड़ा-बहुत छोड़कर मरते हैं उसमें 
स्त्री-पुरुष दोनों का भाग है। परमेश्वर कहता है कि तुम्हारी संतान में पुरुष का भाग 
दो स्त्री-भाग के बराबर है (४२॥१)। 

. (२) कुरान में गौणरूप से चार विवाह तक की आशा है। कहा है कि यथेच्छु 
विवाह करो--एक, दो, त्तीन, चार; किन्तु यदि भय हो कि प्रत्येक विवाहिता के साथ' 
उचित व्यवहार नहीं कर सकोगे तो एक ही विवाह पर संतोष करो (४१३) । 

(३) स्त्रियों के परदे के विषय में कहा है--हे नबी, अपनी बहू-वेटियों और अन्य 
स्त्रियों से मी कह दे कि अपनी चादर थोड़ी-सी ऊपर उठा लें जिससे वे पहचानी जायेँ: 
ओर उन्हें कोई न सतावे (३३॥८।१) | 

स्त्रियों से कह दे कि दुष्टि नीची रखें; अपने गुप्त अंगों को दँककर रखें। जों 
प्रकट है उसके सिवा अपने सौन्दर्य को न दिखाबें। अपने पति, पिता, श्वसुर, पुत्र 
सोतेला पुत्र, माई, मतीजा, भानजा, अपनी सहेली, दासी, आश्रिता, ऐसा पुरुष या: बालक 
जो स्त्री-मेद नहीं जानता है--इन सबको छोड़कर औरों के सामने अपनी ओढनी से सीना 
ढक लें; अपने घू घन को न खोलें, पेर धमकाती न चलें, जिससे छिपा जेंबर आदि दीख 
पड़ (२४।४।५) | | 

रवगे-नरक--तरक उत्तर की ओर, स्वर्ग दक्षिण की ओर है और दोनों के 
बीच में एक ओ<ट (दीवार) है। उसके ऊपर मनुष्य है जो प्रत्येक को उसके लक्षण से 
पहचानता है। वह स्वर्गवासियों से कहता है--.तुम्हारे लिए नमस्कार है / वह स्वर्ग में 


परविष्ठ नहीं हुआ। वह स्वर्ग का इच्छुक है। जब नरकवासियों की ओर उसकी दुष्टि पढ़ती 
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७.7 के अधीन स्वर्ग ओर न कमों के भ॑ जीव परतंत्र है-..यह 
सव | किन्तु कुरान मे नेक ऐसे वाक्य हैं जिनसे ।, कर्म करने में 
'तत्रता भलकती है। जे ईश्वर जिस मार्ग पर /उ के) प्रेरणा करत है 
ही मार्ग बाला (ऊंचा) होता है। जिसे ईश्वर भे है व टकता रहता है! 
(७।२२७) | कोई - परमात्मा की आश में लिसि अवधि के पहले नहीं 


... स्वाग में जिस प्रकार आनन्द-सागर तर भारता है, नरक में वसे ही विपत्ति की ज्वाः 

: भौषणता से जल रही है । कहा है-डरो उस अग्नि से जिसके इंधन मजुष्य हैं ((/३।४) 

जिन्होंने ऊरान के प्रमाणों २ विश्वास नहीं किया, थोड़ी देर में हम उन्हें अगिन में फ्रक 
पेंगे। जब उनकी के और की चमड़ी जल 7 पगी तब हम दूसरी ओर बदल देंगे जिसमें 
वे ं + का जल पिल्ाया जाता है। पापी एक-एक कुल्ला 
लेता है, परत घोंउ नहीं सकता | उसके पास ट्यु आती है, पर तह मरता नहीं । उसकी 
पीठ पर बड़ा उड़ा हे (१४ ३।७४-५ / । वह अग्नि के पगूह में जल दिया जाता है फ़िर 


हे | 
नहीं। घाव के धोये हुए जल के सिवा अपराधी कुछ इपरा खाता नहीं (६६।२।२८-३ ४) | 
ऐसे लोगों के लिए. आग्नेय वस्त्र बनाये गये हैं। उनके सिर पर गरम पानी 


7 इस प्रकार कुरान में वर्णित स्वर्ग कर “मणयता और नरक की भीषणता उपयु 
बातों से भली-माँति जात होती है। नरक ओर स्वर्ग दोनों का उपभोग अनन्त काल के 
लिए होता है | ऊँपन में कई स्थानों पर स्वर्ग-वर्णन के पाथ-साथ नरक का भी वर्गुन 
आया है: जिससे पापी पाप करना छोड़ अच्छा बने और निर्णय के दिन नरकामिन में 
डाला जाय | - 

*: 'पुनर्जेन्‍्म--कुरान के उडुतार सजुष्य का यह जन्म तरव॑ंधथम और अंतिम है | ह्न्प् 

मंवालों ( नातनी, जैन, वौद्ध झादि ) जे जिस तरह अनेक जन्मों को स्वीकार किया है 


श्र विश्वधर्म-द्शेन 


है, तब वह कहता है--हे मेरे स्वामी, मुझे अपराधी लोगों के साथ न कर (७५।७-८) | 
इसी बीच की ओट या दीवाल को एराफः कहते हैं। नरक-स्वर्ग दोनों में से एक 
को भी पाने की योग्यता न रखनेवाला यहीं निवास करता है । ह 
कर्मों के अधीन स्वर्ग और नरक है। कर्मों के भोगने में जीव परतंत्र है--यह 
स्वसम्मत है। किन्तु कुरान में अनेक ऐसे वाक्य हैं जिनसे जीव की, कर्म करने में, 
परतंत्रता कलकती है। जसे--ईश्वर जिस मार्ग पर (चलने की) प्रेरणा करता है 
वही मार्ग बाला (ऊँचा) होता है। जिसे ईश्वर भठकाता है वह भवट्कता रहता - है? 
(७।२२।७)। “कोई भी जीव परमात्मा की आज्ञा में लिखित अवधि के पहले नहीं 
सरता (३।१५२) । लि 
स्वगें-नरक का वर्णोन--स्वर्ग के ऐश्वर्यों में तख्त पर आमने-सामने से सुन्दर 

लड़के नफीस शरात्र के प्याले लिये घूमते हैं। वह शराब सफेद रंग .की है और 
पीनेवालों के लिए सुस्त्रादु है | उसके पीने से सिर नहीं चकरातां और न नशा होता है। 
उसफे पास नीची नजर रखनेवाली विशाल नेत्रोंवाली स्त्रियाँ हैं जिनके नेत्र मानो छिपे 
अंडे हों (१७।२।२०-२६) | वहिश्त के विश्वासियों के लिए खुले द्वारवाला रहने का 
बाग है। उनके पास निम्नदुष्टिवाली युवतियाँ हैं ( ४८|४| १२-१४ )। उद्यान में 
स्वच्छ जल की नहरें, दूध की नहरें जिनका स्वाद नहीं बदलता, शराब की नहरें और 
बहुत स्वादिष्ट फल हैं (२६।२|४) । ह 

: . रवर्ग में जिस प्रकार आनन्द-सागर तरंग मारता है, नरक में वेसे ही विपत्ति की ज्वाला 
. भीषणता से जल रही है। कहा है--डरो उस अग्नि से जिसके हधन मनुष्य हैं (२)३।४) | 
जिन्होंने कुरान के प्रमाणों पर विश्वास नहीं किया, थोड़ी देर में हम उन्हें अग्नि में फेक 
देंगे। जब उनकी एक झोर की चमड़ी जल जायगी तब हम दूसरी ओर बदल देंगे जिसमें 
वे कष्ट भोगें (॥८।६) । नरक में पीव का जल पिलाया जाता है| पापी एक-एक कुल्ला 
लेता है, परंतु घोंट नहीं सकता। उसके पास मृत्यु आती है, पर॑ वह मरता नहीं | उसकी 
पीठ, पर बड़ा डंडा है (१४)३।४-५) | वह अग्नि के समूह में डाल दिया जाता है फिर 
१४० हाथ लंबी बेड़ी से बाँध दिया जाता है। वह महान्‌ परमात्मा पर विश्वास नहीं करता 
था, याचकों को मोजन देने में दत्तचित्त नहों था। इसलिए यहाँ कोई उसका .मित्र 
नहीं । धाव के धोये हुए जल के सिवा अपराधी कुछ दूसरा खाता नहीं (६६॥२।२८-३४) | 
ऐसे लोगों के लिए, आग्नेय वस्त्र बनाये गये हैं। उनके सिर पर गरम. पानी 
डाला जाता है। । पा 

. “इस प्रकार कुरान में वर्णित स्वर्ग की रमणीयता और नरक की मीषणता उपयुक्त 
बातों से मली-माँति ज्ञात होती है। नरक और स्वर्ग दोनों का उपमोग अनन्त.काल कै 
लिए होता है | कुरान में कई स्थानों पर स्वर्ग-बर्णन के साथ-साथ नरक का भी वर्णन 
आया है जिससे पापी पाप करना छोड़ अच्छा बने और निर्णय के दिन नरकाग्नि में 
, न-डाला जाय । हे 
: पुनर्जेन्म--कुरान के अनुसार मनुष्य का यह जन्म सर्वप्रथम ओर अंतिम है। हिन्दू 
धर्मवालों ( सनातनी, जैन, बौद्ध आदि ) ने जिस तरह अनेक जन्मों को स्वीकार किया दे 


इस्लास-धर्म ह र्श्ट्ट 


वेसा कुरान का मत नहीं। तथापि कुरान मे कुछ ऐसे वाक्य हैं जो पुनर्जन्स को प्रमाणित: 
करते हैं। जैसे--जिनपर परमेश्वर कुपित हुआ उनमें से कुछ को बन्दर ओर सूआर बर्ना 
दिया (५।६।४)।. और भी अनेक वाक्य हैं जिनसे पुनर्जन्म और आत्मा की अमरता 
स्पष्ट ज्ञात होती है (२८; २२४३; २।२५६; २२।६; ७११७-१८;३०। १६; ३॥२६) । 
आज मुसलमानों का एक सम्पदाय पुनर्जन्म मानता है। संसार-प्रसिद्ध/ कवि-दाशे- 
निक महात्मा रूमी अपनी 'मसनवी? में लिखते हैं ह 
हम चु' सब्जा वारहा सेईद अम । कल. 
हफ्त सद्‌ हफ्तादू कालिव दीद असू॥”? . . 0 
अर्थात्‌ मैंने अनेक जन्म लिये ओर सात सो सत्तर शरीरों में प्रकट हुआ | यह धारणा 
हिन्दओं की चौरासी लाख योनियों में भ्रमण करने की भावना से मिलती-जुलती है। 
न्‍्याय-दिवस (कयामत)--संसार में मनुष्य-पशु आदि सभी जीव प्रथम ही प्रथम. शरीर 
में प्रविष्ट हुए हैं। मरने के बाद पुन्जन्म न होगा। संसारी प्राणी का कोई संर्चितें 
प्रारव्घ कर्म नहीं होता | जगत्‌ के भोगों की असमानता जीव के कर्म के अनुसार नहीं हैं; 
वह ईश्वरेच्छा है । अपने कर्मो' का फल मनुष्य ही पाते हैं--पशु-पक्ञी नहीं । मनुष्य कीं 
आवश्यकता-पूर्ति के लिए ईश्वर ने पशु-पत्षचियों को बनाया है। कयामत अथवा पुन: 
रुत्थान के दिन प्रत्येक जीव अपने-अपने प्राचीन शरीर के साथ जी उठेगा। उस दिन 
उसके शुभाशुभ कर्मों का पारितोषिक या दंड सुनाया जायगा। उस दिन न -किसी 
का कोई मित्र--सहायक--होगा ओर न कोई सहायता पायगा (४४|२।१४)। उस दिन 
कोई दूसरे का सार नहीं उठावेगा। यदि बहुत भार से कोई मरा जाता हो और वह किसी 
की सहारे के लिए पुकारे तो भी उसका भार कोई न ढोयेगा, चाहे संत्रंधी ही क्‍यों 
न हों (३९।३।४;१६।१।६)। डरो उस दिन से जब एक जीव दूसरे जीव के कंम॑ की ने 
बदलेगा और न सिफारिश मंजूर होगी | न उसके बदले में कोई दूसरा लिया जायगा और 
न वह कोई सहायता ही पायगा (२॥६|२) 
परमेश्वर--अल्लाह के सिवा कोई ईश्वर नहीं | वह जीवन ओर सत्‌ है। उसे नींद 
- नहीं आती । जो कुछ भूमि और आकाश है, उसी के लिए है। कोन, है जो उसकी. 
आशा के विना उसके पास सिफारिश करे। वह सब॒-कुछ जानता है--आगे, पीछे, भ्रूत/ 
भविष्य में जो कुछ है उससे छिपा नहीं है, सिवा उन बातों के, जिन्हें वह नहीं जानना 
चाहता | वह उत्तम और महान है (२।३४)२)। वह न किसी से पेंदा हुआ है न कोई उससे 
पंदा है (११२।१।६) । वह परमेश्वर है जिसने छः दिनों में भूसि ओर आकाश को बनाया 
और अर्श (सिंहासन) पर विराजमान हुआ (५७१४; १०१३; १३१२; ३२।१४)। 
थअश पर विराजमान हुआ्राः---इस वाक्य से स्पष्ट है कि कुरान में साकार ईश्वर -की भी - 
धारणा की गई है। ईश्वर सातवें आसमान में सिंहासन पर बैठकर फरिश्तों के द्वारा: 
सारी सृष्टि पर शासन करता है| किन्तु कुरान में सत जगह ईश्वर को सर्वंब्यापी कहा: 
गया है। वह आदि है, वह अंत हे, वह बाहर है, वह भीतर है, वह सब चीजों का 
जानकार है? (३७ १३) । काफिर (नास्तिक, को मगवान्‌ से मिलने में संदेह है, किन्तु.वह 
तो स्वन्यापक है (६१६१०)। अ्रतण्व कुरान में ईश्वर के सर्वव्यायी होने की भी भावना 
| साथ ही साथ, उसको खुदूर साततरें आसमान पर भी रहते तथा सिंहासनारूढ 


२६० विश्वधमे-दर्शन 


होकर मुहम्मद के पास कुरान को जिब्रील द्वारा भेजते भी हम देखते हैँ। कुरान का 
इशवर-संबंधी भाव हिन्दू-धर्म के अद्दोत और द्वौत भावों का सम्सिश्रण है | 


फरिस्ते--जिस प्रकार पुराणों में परमेश्वर के अधीनस्थ अनेक देवता विभिन्न काम करने- 

वाले माने गये हैं उसी प्रकार इस्लाम में फरिस्तों ( देवदूतों) को माना गया है। फरिस्ते 
आस्तिकों के पास आते हैं ओर कहते हैं--“हमारा मालिक परमेश्वर है और हम उसपर 
दृढ़ हैं| डरो नहीं, अफसोस न करो और उसका स्वर्गीय संदेश सुनो जिसके मिलने के 
लिए तुम्हें वचन दिया गया है (४१।४।५)। प्रत्येक मनुष्य के शुभाशुभ कममों के लेखेक 
तथा रक्षक फरिस्ते हैं जिनके विप्रय में कहा गया है--“निसंस्देह तुम्हारे ऊपर रखवाले 
हैं, जो कुछ तुम करते हो उसे वे जानते हैं (८८।१।१०-१२)॥ 
... शैतान--फरिस्तों के अतिरिक्त कुरान में एक तरह के और भी अदुष्ट प्राणियों की 
नात कही गईं है जो सत्र जगह आने-जाने में फरिस्तों के ही समान हैं; किन्तु वे शुभ 
कर्मों से हटाकर मनुष्य को अशुभ कर्मों की ओर प्रेरित करते हैं। उन्हें शेतान 
(पापात्मा) कहते हैं। शेतान एथ्वी तक ही धावा नहीं करते; बल्कि आकाश तक चढ़ 
सारते है। शेतानों के सरदार इब्लिस के स्वर्ग से निकाले जाने की कथा कुरान में वर्णित 
है:। ईश्वर ने इन्हें जब पैदा किया, इनकी सूरत गढ़ी, तब फरिस्तों से कह्य--श्रादम को 
दूंडवत्‌ करो । उन्होंने वेसा किया | किन्तु इव्लिस इन प्रणाम करनेवालों में न था । 
इसपर ईश्वर ने कह्ा--“निकल जा इस स्वर्ग से। क्योंकि यह ठीक नहीं कि तू इसमें 
रहकर गयव॑ करे। अतः तू निकल, तू क्ुद्र है।! दष्ट शेतान से इतना भय है कि कहा 
है कि जब ठुम कुरान पढ़ी तो दष्ट शेतान से (रक्षा पाने के लिए) ईश्वर की शरण 
साँगो ( १६।१३॥१६ )। 
.. बाइबल में भी शैतान का जिक्र आया है। आदम को बहकाने की कथा दी गई है । 
किन्तु अगर विवेकपूर्वक विचार किया जाय तो स्पष्टतया पता लगेगा कि शैतान हमारे 
शरीर. में रहनेवाले विकराल विकार हैं और उसी प्रकार फरिस्ते सदविचार हैं। हमारे 
ह॒ृदय में भी निरंतर इन विरोधी शक्तियों का संघर्ष होता रहता है। कभी जीत फरिस्तों की 
होती है तो कभी शैतानों की | इस प्रकार महाभारत के शांतिपव॑ में वणित गभ्-गोमायु- 
संवाद. भी आलंकारिक भाषा में दी गई है। वह हमारे भीतर होनेवाले मोह ओर वेराग्य 
के :हन्द्र का द्योतक है ओर सवंथा पठनीय है | 

. कुरान के उपदेशों का सार--मिक्षुकों और फकीरों को दान देना प्रत्येक शहस्थ का 
आवश्यक कर्म है। दूसरों के साथ वेसा ही व्यवहार करो जेसा तुम दूसरों से करवाना 
चाहते हो। किसी के साथ अन्याय न करो, इससे तुम्हारे प्रति भी कोई अन्याय न 
करेगा। भूखों को भोजन दो। रोगी की शुश्रूषा करो. और बंधन में पड़े हुए को 
बंधन से मुक्त करो । किसी भी मनुष्य के प्रति घुणा न करो। एशथ्वी पर अ्कड़कर 
: न. चलो; क्योंकि भगवान्‌ घमंडी को प्यार नहों करता। जो मगवान्‌ के बंदों को 
प्यार नही करता, ईश्वर भी उसे प्यार नहीं करता | दान देनेवाला संसार में सवभ्रेष्ठ 
होता है। जो दाहिने हाथ से देकर वाएँ हाथ से उसको छिपा लेता है वह सब॒पर 
विजय प्राप्त कर लेता है। 


'इस्लाम-घर्मं रद 


सम्प्रदाय 


से तो मुसलमानों में कई सम्प्रदाय हैं; किन्तु सुख्य ये हैं--(१) सन्नी, (२) शिया 
(३) बहावी, (४) आगाखानी और (५) कादियानी। इनके अलावा हिन्दू-वेदान्तमत के 
समान सूफीमत भी है। ये सब-के-सब कुरान और मुहम्मद साहब को मानते हैं। सुन्नियों 
की संख्या अधिक है। मुहम्मर साहब की मृत्यु के बाद मुसलमानों में उत्तरा- 
धिकार के प्रश्न को लेकर संघर्ष आरम्भ हुआ, जो बढ़ते-बढ़ते छुठे खलीफा के समय तक 
काफी विषम हो गया | अनेक मुसलमानों ने खलीफा के खिलाफ मुहम्मद साहब के नाती 
इमास हुसेन को खलीफा घोषित किया । खलीफा ने इमाम हुसेंन साहब को मदीना 
से अपनी राजधानी कुफा में बुलवाया | मार्ग में बगदाद के समीप कवला नामक स्थान 
में छुल से खलीफा के आशज्ञानुसार इमाम हुसेन की ह॒त्या कर दी गईं । उसी समय से 
यादगार के तौर पर, शिया मुहर्रम मनाते हैं तथा कुछ सुन्नी भी उसमें शामिल 
होते हैं। खन्नीफा के अनुयायी सुन्नी हैं। मुहम्मद साहब के दामाद अली साहब्र के शहीद 
पुत्र इमाम हुसेन साहब के अनुयायी शिया हैं। शिया लोगों के मुख्य तीर्थ कर्बला और 
ईराक का नजफ अशरफ है। ईरान शियाप्रदेश है ओर ईराक में भी शियों की' संख्या 
पयाप्त है | 
.  चहावी-ये आययंसमाजियों के सदुश मत व्यक्तियों की पूजा के पक्ष में नहीं 
हैं। इनकी राय है कि कत्र के ऊपर यादगार के रूप में मूर्ति बनाना बेकार हैः। 
वहावी राजा इबन सईद ने, कुछ वर्ष हुए, अरब के समस्त केबत्रगाहों को ठुड़वाकर उनका 
अस्तित्व मिटा दिया। अन्य विचार-धारावाले मुसलमानों के विचार का खयाल कर 
उसने सिफ मुहम्मद साहब के स्मारक को छोड़ दिया | ः 

आगाखानी--गे भारतवर्ष के बंबई-प्रांत में और अकफ्रिका में खोजा, मेनन- के 
नाम से प्रसिद्ध हैं। ये मुसलमानों में सर्वाधिक घनाछ्य हैं। इनका विश्वास है कि 
आगाखाँ? ईश्वर के अवतार हैं और उन्हें मनुष्यों को वहिस्त या नरक में भेजने का 
अधिकार है | दक्षिणा पाने पर आपं रोक्‍क्का लिखकर जिन्रील के नाम देते हैं और 
वह रोक्का कब्र में मुर्दे के साथ गाड़ा जाता है। उनका विश्वास है कि स्वर्ग में जिस 
स्थान का निर्देश उसमें रहता है वह उस व्यक्ति को मिलता है | 

कादियानी--श्स मत के अनुयायी सिर्फ पंजाब में हैं। इसके प्रवर्तक हजरत 
गुलाम अहमद कादियान, जिला गुरुदासपुर (पंजाब) के थे | अतएव यह मत कादियानी 
नाम से विख्यात है। यह मत सत्र धर्मों के महापुरुषों की इजत करता है। इसका 
कहना है कि मुहम्मद्‌ साहब अंतिम पैशम्बर नहीं हैं । यह सत कृष्ण, नानक आदि महा- 

पुरुषों को भी सुहम्मद साहब के समान पेगम्वबर या अवतार मानता है | हजरत गुलास 

भी नत्री के रूप में आये हैं। अत: उनके उपदेश अंतिम नवी होने के कारण मान्य 
हैं। किन्तु और सुसलमान उनका अनादर करते हैं | 

मुसलमानों का उदार दल जो परम प्रियतम के रूप में परसात्मा की उपासना करता 
है, सूफी कहलाता है । सूफी मत की यह धारणा है कि प्रभु की पेरणा शुद्ध हृदय से प्रात 
होती है। सूफी मानते हैं कि जो कुछ सत्ता है वह एकमात्र प्रभु की ही है। यह मुसलिम 
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पेदान्तमत है और अनलहकः? हैं हे “मे है) इसका साधना-मंत्र है। सबसें प्रभु 
और 7ज-कुछ प्रभु में है भें के चरणों में सर्वस्व अर्पण कर उसमें लय होना ही. सूफी- 
पाधना की चरम परिणति है। कठोर परस्था, दीर्घ उपवास ओर प्रार्थना रंपका साधन है | 


"सलाद जब उनकी जीम काटने लगा तब उन्होंने कहा-.. हे परमेश्वर, जिन्होंने मे 

स॑ वंचित ने “रे, उनपर नाराज न हो; क्‍योंकि मेरी 

मंजिल को उन्होंने केस कर दिया है। अभी वे मेरा सिर कार लेंगे तो मैंतेरे दर्शन 
करने में समर्थ हो सकूगा। है 
अनन्त प्रेम और अनन्त सौन्दर्य के सच्चे उपासक जलालुद्दीन रूमी का स्थान सूफी- 
संतों में विशिष्ट है । आपके काव्यग्रन्थ 'मसनवी? में पूफी-साधना की पहुत-सी बातें 


$ 


पंसंगवश आई है | 8 पुस्तक पठनीय है | इससे सूफी-धर्म पर पर्यात प्रकाश पड़ता है।। 
अपनी-अपनी विचारधारा के अनुसार सूफ़ियों से दी सार हं--वेदान्तमार्ग शोर 
भक्तिमाग | उनमें मंतर वेदान्तमार्ग के थे ओर रूमी भक्तिमार्ग के। समस्त सत्ता के. केन्द्र 
में उसके: प्राशस्वरूप रेश्वर है। वह नि खिल प्रेम और निखिल सौन्दर्य का समुद्र है | 
 शृष्टि के कण-करा सें उसीका सौन्दर्य कलक हा है। मोह के आवरण के कारण ही 
_उ्य का देवत्व ढँका हुआ है। देवत्व की चिनगारी प्राणिमात्र में विद्यमान है। परमा- 
नन्‍्द की स्थिति में अंधकार का रण हट जाता है। क्र आलोकित हो जाता है। 
“रक अथवा अज्ञान की तो कोई सत्ता ही नहीं रह जाती | है सत्यरूपी सूर्य के उगनें पर 
स्वयं लुप्त हो जाता हे | उतन-कुछ प्रिट जाने पर भी अन्त में प्रभु रहता है । वही 


हमारा सर्वस्व है | * 


दूसरा परिच्छेद 
शंकर ओर अद्ेतवाद 


वेदान्त-दर्शन के अद्वे तवाद का प्रचार भारत में बहुत प्राचीनकाल से है। किन्तु 
जगद्गुरु शंकराचार्य ने इसको केवल नूतन और परिष्कृत रूप ही नहीं दिया, बल्कि. 
सबसे अधिक इसका प्रचार भी किया । इसी कारण, अद्व तवाद शंकरमत के नाम से 
विख्यात है। वेदान्त ( ब्रह्मसूत्र ) पर आज जितने भाष्य उपलब्ध हैं उनमें सबसे 
प्राचीन एवं प्रामाणिक 'शांकरभाष्य' ही है | 


,... परिचय 


जगदगुरु श्रीशंकराचार्य का जन्म ६३६ ई० में केरल-प्रदेश-निवासी ब्राह्मण शिवगुरुः 
की सुभद्रा नामक ज्री के उदर से, वेशाख-शुक्ल-पश्चमी को हुआ था। उनके जन्म का 
नाम शंकर था। जत्र वे तीन वर्ष के हुए, पिता की मृत्यु हो गई | सात वर्ष की अवस्था 
में शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष आदि विद्याश्रों में पारंगत हो मात्ता 
के साथ रहने लगे । स्थानीय राजा शेखर ने उनकी विद्वत्ता, निस्वहता एवं असाधारण 
प्रतिमा देखकर बहुत आदर-सत्कार किया। घट्नाचक्र से आठ वर्ष की अवस्था में उनको 
अपनी माता से संन्यास लेने की आशा मिल गई। घर से चलकर नर्मदा-तट पर स्वामी 
गोविन्द भगवतपाद से दीक्षा ली। गुरु द्वारा बताये मार्ग से साधना आरम्म कर दी | 
कुछ ही.वर्षों में बड़े योग-सिद्ध महात्मा हो गये । बाद काशी आये | ख्याति बढ़ने लगी। 
लोग शिष्य होने लगे। वहाँ से कुरुक्षेत्र होते हुए बद्रिकाश्रम गये। १२ से १६ वर्ष. 
की अवस्था तक २७२ ग्रन्थ लिखे, जिनमें ब्रह्म-सूत्र-भाष्य, दशोपनिषद्भाष्य, गीताभाष्य 
और विवेकचूडामणि मुख्य हैं। बदरिकाश्रम से वे प्रयाग आये, नहाँ कुमारिलमट्ट से 
भेंट हुईं। कुमारिलभट्ट के कथनानुसार माहिष्मती ग्राम में मएरडन मिश्र के पास शासत्रार्थ 
के लिए आये | मण्डनमिश्र बड़े दिग्गज विद्वान और सीमांसक परिडत थे। इसका 
आभास इसीसे मिलता है कि जिस समय शंकर माहिष्मती पहुँचे उस समय उन्होंने एक 
दासी से उनके घर का पता पूछा । दासी ने उत्तर में कहा-- 
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रतअमाणएं परत:प्रमाणं॑ कीराक्लनना यत्र गिरो गिरन्ति | 
द्वारस्थनीडान्तरस न्निरुद्धा जानीहि. तन्मण्डनमिश्रधाम ॥ 
फल प्रद॑ कर्म फल्लप्रदोडजः कीराक्ना यत्र गिरो गिरन्ति। 
द्वारस्थनीडान्तरसन्निरुद्धा जानीहि. तन्मण्डनमिश्रधाम | 
जगदू प्र व॑ स्याज्जगद्ध्र्‌ व॑ स्थात्‌ कीराकुना यत्र गिरो गिरन्ति। 
द्वारस्थनीडान्तरसब्निरुद्धा जानीहि. तन्मण्डनमिश्रधाम | 
अर्थात्‌ वेद स्वतःप्रमाण है या परतःप्रमाण ; कर्म आप ही फल देता है या ईश्वर 
कर्म का फल्ल देता है; जगत्‌ नित्य है या अनित्य--इस प्रकार जिनके द्वार पर पिंजरे में 
बठी मेना बोलती है, वही मण्डनमिश्र का घर है | द 
उपयुक्त तीनो श्लोक षडद्शन के मूल सिद्धान्त के द्योतक हैं| भीमांसा वेद को स्वतः- 
प्रमाण मानता है, किन्तु न्य/य को यह सान्‍्य नहीं है। सांख्य का सत है कि कर्म आप 
ही फल देता है, किन्तु वशेषिक का निश्चित मत है कि कर्म का फल देनेवाला ईश्वर 
है। वेदान्त संसार को ज्ञणमंगुर माया का प्रसार समझता है, किन्तु योग नहीं। इस 
उत्तर से सहज ही अनुमान होता है कि उस समय देश में विद्या का कितना प्रचार 
था ओर मण्डनमिश्र के घर पर कसी शाख्रचर्चा होती थी | 
शंकराचार्य ओर मण्डनमिश्र में शा््राथ हुआ। मण्डनमिश्र की पत्नी भारती! 
( उपनाम शारदा? ) मध्यस्थ हुईं। मण्डनमिश्र परास्त हुए, ओर संन्यास लेने को 
_ उद्यत हुए। अब भारती और शंकर में शाख्रार्थ हुआ। भारती कौशल से कामशा|ख्र- 
सम्बन्धी प्रश्न पूछ बेठीं। शंकर बाल-ब्रह्मचारी थे | उन्हें न वास्तविक अनुभव था, न 
उन्होंने कामशाख्र-सम्बन्धी ग्रन्थों का अध्ययन ही किया था। अतणव, उन्होंने अवधि 
माँगी। बाद शंकर ने योगबल से मस्त राजा अमरुक के शरीर में प्रवेश किया तथा 
काम-शाखत्र का ज्ञान प्राप्त कर मारती को पराजित किया। भारती पति के संन्यास लेने 
के बाद श्र॒गगिरि पर रहकर अध्यापन का कार्य करती रहीं । 
शंकर में प्रकाण्ड पाश्डित्य, गम्मीर विचारशेली, प्रचण्ड कर्मशीलता, अ्रगाघ 
भगवद्धक्ति, सबोच्च त्याग, अ्रदू्ृत यौगेश्वर्य आदि अनेक शुण थे। उनकी वाणी में 
तो साज्ञात सरस्त्रती विराजती थीं। इसी कारण, बत्तीस वर्ष की अवस्था में, यातायात की 
सुविधा का सर्वथा श्रमाव होने पर भी, सुदूर कश्मीर एवं बदरीनारायण-घाम से कन्या कुमारी 
तक, सारे भारत में भ्रमण कर शैव, कापालिक, शाक्त, गाणपत और सर्वोपरि बौद्ध 
सम्प्रदाय के प्रष्ठपोषकों को शाख्रार्थ में पराजित किया। भारत के चारों कोनों में चार 
प्रधान मठ स्थापित कर सारे देश में युगान्तर उपस्थित कर दिया। इस प्रकार. डूबते 


धर्म का पुनरुद्धार कर उसे दुह् नींव पर स्थापित किया। परिणाम-स्वरूप, 


हुए, हिन्दू स्थापित 
मुसलमानों के मयंकर आ्रक्रमणों के बावजूद भी हिल्दू-धर्म और संस्कृति की रक्षा हों सकी | 


सिद्धान्त 


शंकर के मत-से, जितना भी दश्यवर्ग है, सब माया के कारण विभिन्न-सा प्रतीत होता 
है। वस्त॒तः वह अ्रखण्ड शुद्ध चिन्मात्र ही है। सम्पूर्ण प्रतीतियों के स्थान में एक 
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अखण्ड सच्चिदानन्दघन का अलुभव करना ही ज्ञान है। जेसे तरंग, धारा, भैंवर आदि 
जल से अभिन्न होते हैं वेसे ही यह अनेक विधि-मेद-संकलित संसार केवल शुद्ध परंत्रह्म 
ही है |- उससे भिन्न कोई वस्तु नहीं है। और, वही आत्मा है। इस बात का बोध 
होना कि सम्पूर्ण जगत्‌ माया का प्रसार है और सच्चिदानन्दघन से उसका अमेद है--शान 
कहलाता है। 

शंकर ने अवण, मनन और निद्ध्यासन को ज्ञान का साधन माना है। किन्तु 
' इसकी सफलता ब्रह्म की जिज्ञासा होने पर ही है। जो मनुष्य विवेक, वराग्य आदि घद 
सम्पत्ति और मुरज्ञादि चार साधनों से सम्पन्न है, उसका चित्त शुद्ध होने पर जिज्ञासा हो 
सकती है, चित्त की शुद्धि के लिए निष्काम कर्म बहुत उपयोगी है। उन्होंने भक्ति को 
जशानोतत्ति का प्रधान साधन माना है। अपने शुद्ध स्वरूप का स्मरण करना ही भक्ति 
कहलाता है। ज्ञान को प्रधान और उपासना तथा कर्म को गोण सिद्ध किया है। उस 
समय के प्रचलित सभी धर्मों, मतों, पंथों के आचार्यों से वाद-विवाद कर ज्ञान-सार्ग का 
मण्डन किया और विजय प्राप्त कर अदह्त का भी प्रचार किया | क्‍ 
साधारण जन-समाज में अद्देतमत का पूर्ण प्रचार करने के निमित्त परमात्मा के 
सगुण रूपों की पूजा के अनेक स्तोत्र बनाये। यद्यपि वे ज्ञानमार्ग के ही पूर्ण पक्षपात्ती थे 
तथापि कर्म ओर भक्ति को ज्ञान का अवान्तर साधन सममकर वर्णाश्रम के अनुसार 
कर्मादि करने की आज्ञा प्रदान करते थे। केवल मोक्ष के लिए ज्ञानमार्ग श्रेष्ठ है--यह 
बतलाते हुए अहिंसा परमोधम:?, “ब्रह्म सत्यं जगनूमिथ्या?, “जीवो ब्रह्मोव नापरः?, सर्व 
खल्विदं॑ ब्रह्म'* उपदेश देते थे ओर एकात्सभाव का प्रचार करते थे | ..., 
उनके द्वारा स्थापित चार मठ, जिनमें उन्होंने चारों वेदों के आचायों को मठाधीश' 
नियुक्त किया, निम्नांकित हैं--- 
(१ ) ठु गभद्वा के तथ पर श्रुगेरीमठ | यही प्रधान मठ है। यजवंदी सुरेश्वराचार्य 
( मण्डनमिश्र ) प्रथम सठाधीश हुए, । 
(२) शारदापीठ, द्वारका के प्रथम मठाधीश सामवेदी हस्तमालकाचार्य बनाये गये | 
( ३ ) गोवधन-मठ, पुरी। आचार्य पद्मपाद ऋग्वेदी, जो शंकर के प्रथम शिष्य ये 
प्रथम मठाधीश हुए । 
(४) जोशीमठ ( बद्रिकाश्रस ) के प्रथम मठाधीश अ्रथर्ववेदी तोय्काचार्य हुए |. 
इन चार सठों के अतिरिक्त कांची का कामकोटि-पीठ भी आचार्य-दहारा स्थापित माना 
जाता है। हु | 
प्रकाएड विद्वान्‌ श्रीईन्द्रारसणजी का विचार हे कि “यह बात आँख मँदकर मान 
लेने योग्य नहीं है कि देशव्यापी और सुसंघदट्धित शंकर-मिशन सिर्फ सायावाद वा अद्यत- 
वाद के प्रचार के लिए ही कायम हुआ था। ञआ्राज भी .शंकर-सम्पदाय के चार मठ 
चार सम्प्रदाय, सात अखाड़े और बावन कुटियाँ देश के चतुर्दिक स्थापित हैं. तथा. 
उनके नागालोगों का जो फोजी वाना, अर्न-शसत्र, निशान ( सनिक रएडा ), लड़ाकू 
* अहिंसा परम धम है; ब्रह्म सत्य और जयगत्‌ मिथ्या है, जीव और ब्रह्म दोनों एक 


ही हूँ तथा विश्वमान्न ब्रह्मस्वरूप है| 
विश्व० ३७ 
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स्वभाव आदि संस्कार अब मी शेष रूप से देखा जाता है| इन सबसे भी यही ज्ञात होता है 
कि शंकर-सम्प्रदाय का वह व्यूह अवश्य किसी विशेष सामाजिक प्रयोजन से रचा गया था। 
वह प्रयोजन था वाममार्गीमूत नकली बोद्धों से तथा विदेशी एवं विधर्मी आक्रमण॒कारियों 
से भारतीय वर्णाश्रमघर्म और समाज तथा देश की रक्षा करना। इसके लिए सुधार और 
संहार दोनों को आवश्यकता थी | सुतरां, परिस्थिति के अनुसार शंकर को ब्रह्म-क्ञात्र-संयुक्त 
समाज-घम को अपनाना पढ़ा और यथाप्रयोजन शास्त्र तथा शस्त्र दोनों से काम लेना 
पढ़ा | तातपय यह कि शंकर-सम्प्रदाय मुख्यतः धर्म-सैनिकों और समाज-निर्माताओं का 
संगठन था । पर, न जाने क्‍यों, उसका तद्दिषयक इतिहास उपेक्षित रहा | 

उपयु क्त विद्वान का ही मत है कि “श्रीशंकराचार्य को अपने उद्देश्य की सिद्धि के 
लिए दो बार, दो प्रकार से वर्ण और आश्रम का परिवत्त न करना पड़ा था | पहले तो 
बोद्दों ओर मुसलमानों से वर्णाश्रमघम की रक्षा करने के लिए और विशेषत; मुसलमानों 
के विध्वंसक आक्रमणों से तत्कालीन हिन्दू-मठ-मन्दिरों को बचाने के लिए, उन्होंने चातु्॑रण 
के अपने अनुयायी युवकों का एक विराद धर्म-युद्ध-सेन्य-दल संघटित किया | उसे सुदृढ़, 
निर्भय एवं निद्द न सेन्‍्य बनाने के लिए ही उन्होंने 'गोस्वामीकरण' की प्रक्रिया निकाली, 
जिसका संक्षिप्त परिचय यों है--जत्र श्रीशंकर ने देखा कि इस प्रकार बौद्धों तथा विधमियों 
का उपद्रव होने लगा तो आप वहाँ से तत्काल चलकर प्रयाग आये | वहीं पर उन्होंने 
अपने मुख्य अनुयायियों को निमंत्रित किया | चारों वर्ण के लोग बड़े हर्ष और उत्साह के 
साथ उनकी आज्ञा का तन-मन-धन से पालन करने के लिए प्रस्तुत हुए। बहुत-से नव- 
युवक एवं कुलीन लोग अपने घर का सुख त्याग करके, गो-ब्राह्मणों ओर देवी-देवताओ्रों 
के हितार्थ, उनके दल में सम्मिलित हुए। उस समय उन सबको गोस्वामी की उपाधि 
दी गई। वही शब्द अब 'गोसाई”? हो गया। इस प्रकार, बहुत थोड़े समय में उनके 
पास एक बहुत बढ़ी सेना हो गई | इस घामिक सेना को उन्होंने सात खण्डों में विभाजित 
किया और हर एक का नाम “अखाड़ा? रखा। इनमें, इस समय, भारत में, दो हो 
अखाड़े - निरवांणी ओर निरज्लनी--कायम हैं ।१” 

, गोसाई' लोग किसी के धर्म पर आ्षेव नहीं करते; परन्तु अपने धर्म की रक्षा करना 
प्रम आवश्यक समझते हैं। वे छल, कायरता और असत्यता का आदर नहीं करते थे | 
वस्तुतः वे सत्यवादी, दयावान और बहादुर होते थे | 

“इन अखाड़िवाले गोस्वामियों के अपने विशेष निशान (कण्डा) और विशेष प्रकार के 
बाण, चक्कर, मोगरी, जुजुखे, तलवार, बछी वगेरह अजीब अख्तर होते थे। अब भी कुम्भ 
के अवसर पर हरिद्वार, प्रयाग आदि के घढ़ावों में निकलनेवाले अखाड़ों के जलूसों में इन 
चीजों का स्मारक प्रदर्शन होता है; पर अत्र उनमें वह शौर्य, तेज, धर्मरक्षा के लिए मर- 
मिटने का भाव, स्वामिसान ओर भारतीयता का जोश तनिक भी नहीं हैं, जिनकी बदौलत 
ही शायद सम्पूर्ण भारतवर्ष विधर्मी होने से बच गया था। इसमें तनिक भी सन्देह नहीं 
कि शंकराचार्य तथा सिक्‍्ख-गुरुओं के धार्मिक सैन्यदल ने ही विधर्मियों को, भारतायों को 
धर्मश्रष्ट करने के हौसले और इरादे छोड़ देने के लिए, विवश किया। हिन्दू सन्त- 


३ श्रीइन्दिरास्मण, मानव धर्मशासत्र--पृष्ठ २१३-२१६ 
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पन्थियों ने पूर्वोक्त प्रकार के धर्मरक्षक सेन्यद्ल संगठित कर आक्रमणकारी विधियों का 
सशस्त्र विरोध ही नहीं किया, समाज-हुधारक तथा लोक-संग्राहक कार्यों के द्वारा, विधर्मी 
हुए हिन्दुओं को पुनः वर्णाभरमी भी बनाया और मूल विधर्मियों को भी, यथासम्भव बात्य- 
स्तोम संस्कारों से शुद्ध करके, वर्णा श्रसमधर्स में मिलाया | 

इस प्रकार वर्णाश्रमधर्म को फिर से स्थापित कर शंकर ने जप, तप, ब्रत, उपवास, 
दान, संस्कार, प्रायश्चित्त आदि को फिर से जीवित किया। उन्होंने अरद्वतवेदान्त की 
व्याख्या की और साथ-साथ पश्चदेव--विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश और शक्ति--की, 
परमात्मा के पाँच स्वरूपों की, उपासना प्रचलित की। पश्चदेवोपासना का मत 'स्मात्त'सत्तः 
कहलाया | आज के साधारण सनातनधर्मी इसी स्मात्त मत के अनुयायी समझे नाते हैं |१? 

आचाय शंकर के पूर्व वेदिक धर्म का जो हास हो रहा था या हो गया था, उसे 
रोककर पुनः वेदिकधर्स को स्थापित और प्रचलित करने का श्रेय स्वयं जगद्गुरु शंकर को 
है। उन्होंने अपने अह् तमत के प्रचार द्वारा, बौद्यों को, उनके आध्यात्मिक सिद्ध)न्तों 
का खण्डन कर अपदस्थ कर दिया। उनके समय में अन्य अवैदिक तांतिक वाम-मार्गी 
पद्धतियों का बोलबाला था। वे लोग नाना प्रकार के अ्नाचार फेलाते रहे | आचार्य ने 
उनकी खूब खबर ली | सर्वोपरि, हिन्दू-जाति का संगठन कर भावी घा मिक आक्रमण से 
भारत को रज्ञा की | 


१ मानव धर्मशासत्र, पृष्ठ २१३-३२ 


तीसरा परिच्छेद 
योगमाग 


योगवेत्ता महषियों ने योगसाधन की चार स्वतन्त्र शैलियों का उपदेश दिया है। 
और, योगमार्ग से भगवद्राज्य में पहुंचने के लिए आठ प्रौढ़ियाँ बताई हैं। चार योग- 
साधन-शेलियों के नाम हैं--(१) मंत्रयोग, (२) हठयोग, (३)लययोग, और (४) राजयोग | 
आठसप्रीढ़ियाँ हं-- ( १) यम, (२) नियम, (३) आसन, (४) प्राणायास, (५) प्रत्याहार, 
(६) धारणा, (७) ध्यान, ओर (८) समाधि। ये आठो अंग ब्ह्मरूपी सर्वोच्च शिखर पर 
चढ़ने के लिए आठ सीढ़ियाँ हैं। इनका संज्ञषिप्त विवरण इस प्रकार है--- 

[१]यम--तरहिरिन्द्रियों पर आधिपत्य जमाने के साधनों को यम? कहते हैं| अहिंसा, 
सत्य, अस्तेय, त्रह्मचय ओर अपरिग्रह--इन पाँचों का नाम यम है | 

(क) किसी भी ग्र।णी को मन, वाणी अथवा शरीरद्ारा, कभी किसी प्रकार, थोड़ा 
भी कष्ट न पहुँचाने का नाम अहिंसा है । 

(ख्र) अन्तःकरण और इन्द्रियों द्वारा जेसा निश्चय किया हो, हित की भावना से, 
कृपटरहित प्रिय शब्दों में, वेसा-का-वैसा ही, प्रकट करने का नाम सत्य है | 

(ग) मन, वाणी और शरीरद्वारा किसी के किसी प्रकार के भी पदार्थ को या स्वत्व 
(हक) को, उसकी इच्छा या अनुमति के विना, न छीनना, वा न लेना या न हड़पना 


अस्तेय है | 


(घ) मन, इन्द्रिय और शरीरद्वारा होनेवाले काम-विकार के सर्वथा अ्रभाव का 


नाम ब्रह्मचये हे । “ 

() शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्‍्ध आदि किसी भी भोग-सामग्री का संग्रह न करना 
अपरिस्रह है | । ॥॒ 

[२] नियम--पवित्रता, सन्तोष, तप, स्वाध्याय, ईदवर-प्रणिधान--ये पाँच नियम हें । 

(क) अहंता, ममता, राग-द्व प, ईर्ष्या, भय, काम-क्रोधादि भीतरी इुगु णों के त्याग से 
भीतरी ( मानसिक ) पवितन्नता होती है | 

(ख) सुख-दुःख, लाभ-हानि, यश-अपयश, सिद्धि-असिद्धि, अनुकूलता-ग्रतिकूलता 
आदि के प्रास होने पर सदा-सवंदा सन्तुष्ट एवं प्रसन्नचित्त रहने का नाम सन्तोप है | 
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(ग) और श्न्द्रियो संय लिन के लिए' कृष्ट पहने #. और 
तितिज्ञा ( केराग्य )» एवं वादि का भा हे 
(घ) कल्य पद शास्त्रों पा अर दल पात्र ॥। जए ज स्तोक्ादि 
पठन-पाउन एवं पणानुवाद हरने का न 'वाध्याय है 
(<) इंडवर ह। मक्ति- ? गण और * बारा झेबर के लिए, इ्वर 
के अनुकूल ही! चे४ हरे... के 'वर-पशिष) हे 
(शि पिन अनेक अंक हैं। उनमें 'नेवाले पुरुक के 
लिए: सिद्धय उन, प्मासत रे पक से. पहत उपयोगी ने गये ३ पे तीनों # से 
रे भी आसन हे. *रिन्तु सेरदश> (4), भत्तक और योवि। के । रखना 
पाहिए ओर पटक) पाततिकाश अथवा नो पकुटियों पीच नो पाहिए | जिस 
आसन के जो पुरुष *3क दीपक्षाल पक क्षे ? पेंही उसके लि आसन है. , 
शरीर ३9 स्ाभाविक शेधिल् करने और 'व परमात्या में पन्‍्मय लेते 
+र आसन सिद्धि हे (4 2 कंस ती+ पंटेत आसन हे कक, छ चल 
गाव से, बैठने को नसन-सिक्कि २.5 
४। आाणायास >शवास 'प के) गति के रोक क पा आयाम? 
है। हर) वायु का भीतर प्रवेश फेरना रास: हे और ३ की वायु क. जहर जिक: 
जना ८ गचा। हा दोनों के ऐक्रेने पाय ५ वि? है भ/ततर हे. श्वास क) बाहर 
निकालकर हर सना लिकुर्मक: रेलाता है ओर पाहर के; सतत क्ो 
भीतर सॉचकर * हैं। रोके के। ५ “वन्‍्तरकु७ कहते है , 
' रवाकत को ना पूरक फेहलाता भीतर रोक खंना 
कुम्मकः गया पके उसे वाहर निकालना रेचक? । ब्रके करते वदि एक पेकेछ- समय 
षगा, तो ऊुमग्पक पार लेक. / चाहिए और रेचक दो सेकर- शायर 
में, संख्या र कल रै। परस्पर निष्ठ सर "व होने के कारण नियस हे व्यति 
गह लेना पाहिए | 
विस के विषय वी योगियों पि रहकर हैं। उनसे /वना पाहिए, 
पहढीं तो श्स्से /ररिक् हानि द्ये पकेती है , 
एवम ३ पिक्ष होते 7२, विवेक: ( शान ) ३) गाशत अरनेवाले ५ ओर अज्ञन 
हे क्षय हो पति हे, पेन स्थिर | जात है और उसकी पारण के. "व सासथ्के 
ही जाती है | 
(४7 जहर और. उसका ण-वहिय ७ कै) अन्तर ख करने 3. पाधन 
2 अत्याह्रः फेहते है, अपने-अपने विययों के पेंग से रहित हे , इच्चियों के सित्त 
के रूप मे अवस्थित ( स्थिर » हे जाना यत्वाह्रः है । उत्याहर के सिक्ष होसे 7२, अत्या- 
हर डे. / जधक ७) पाद्यज्ान पढे रहता | अन्य किसे पेध्षन के वदि अत के 
निरोध हे जात ) तो रैन्टियों क- निरोध- छए जहर अपने-छाफ हैं। उस्छे- 
थे जाता हे। भजाह्मर ३ रेन्द्रियाँ पक था शत हो जाती है , 


अन्तर्गत 


[8] आरणा--अन्तजगत में ले कर मन को एक स्थान में ठहराने की साधना 
को घारणा कहते 5 । किसी एक ध्येय स्थान में चित्त को बाँध देना, स्थिर कर देना 


(७ |] ध्य नचं--जब देश-विशेष में ध्येय वस्तु का ज्ञान एकाकाररूप से प्रवाहित 
होत। है और उसे ( ध्येय वस्तु को ) दाने के लिए कोई अन्य जञ न नहीं होता, तब उसे 
ध्यान कहते हैं। थ् न्तजगत्‌ में मन को हराने का अभ्यास आर करते हुए अपने इष्ट- 
देव-..चा हे पग्नुणमय रूप हो या ज्योतिमय, विन्ट्सय रूप हो ग्रथवा निशु ण- सच्चिदानन्द- 


भय, जिसका जेसा अधिकार हो- को ही केवल ध्येय पनाना ध्यान का लक्ष्य होता है । 


परसाधि--सविकल्य और निर्विकल्प-..दो पकार की होती है निविकल्य समाधि ही सब 
पाधनों का अन्तिम लक्ष्य है । 

अपर कहा गया है कि यौगिक क्रियाएँ चार प्रकार की हैं। संसार में भक्तियोग, कर्म- - 
योग और ज्ञानयोग भी मरतिद्ध हैं। वे इन्हीं आर पूव्वोक्त योग-प्रणालियों के अन्तर्गत 
आ जाते हैं | योगतत्तोपनिषद्‌ में मंत्रयोग, हठयोग, लययोग ओर राजयोग का स्वरूप- 


निर्देश, लक्षण-वर्णन और : ज-विवेचन बहुत अच्छे कार से किया गया है | 


कई प्रकार का होता है ! मंत्रयोग की समाधि को 'महाभावससाधिः कहते हैं। 
इस मंत्र की साधना निरन्तर मंत्रजप से होती है | | 

[ २ | हठयोग का सिद्धान्त बह है कि स्थूछ शरीर और पक्ष शरीर एक ही भाव 
से गुम्फित हैं तथा एक हा प्रभाव दूसरे पर पूरा बना 'हता है। “हठ? शब्द सांक्रेतिक 
है। €? से अमिप्राय है बाहर जानेवाली वायु ( अर्थात्‌ ग्राण ) से । ८ से तात्पर्य 
है भीतर जानेवाली वाड्डु ( अर्थात्‌ अपान ) से। अतः प्राण तथा अपान वायु में 
पमत्व लानेवाछा योग “हठयोगः कहलाता है। इसके तहान्‌ आचाय मत्थेद्धनाथ ओर 
उनके शिष्य गोरखनांथ डुए हैं। हठयोग के ध्यान को ज्योतिध्यानिः कहते हैं 
और प्राण के निरोध से होनेवाली हृठयोग की समाधि 'महायोगसमाधि? कहलाती है | 

विक्रम की सातवीं से नवीं शताब्दी के भीतर, बौद्ध और हिन्दू तांत्रिक, वाममार्ग की 
उपाष्तना में एक हो रहे थे | तंत्रों की सांकेतिक भाषा को न जानने से जनता में अनर्थ 
की गचार हो रहा था। वाममार्ग की उपासना ऐसे गृह शब्दों में पेताईं जाती थी कि 
अधिकारी साधक ही उसके वास्तविक अर्थ को समझ पक्रता था। फलत: तांत्रिक 
सिद्धियों का वरुपयोग होने लगा | मारण, मोहन, उचाटन, वशकरण आदि थोर 
पटकर्मों की--कामरूप? ओर “काम।रू पा! में--खूज बाढ़ आई | उस समय के साधक 
उसमें बह गये | ईन तांत्रिकों और सिद्धों के चमत्कार प्रसिद् हो गये थे तथा तंत्रपद्धति 
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नाम हो गई थी। थे गाक्त तांबिक भ्य- भसादि के व्यवहार के कारण और 
ज्री-सम्बन्धी आचार के कारण पा की दुष्टि से देखे जाने लगे थे। श्न योगिक 
क्रियाओं के उद्धार के लिए ही नाथ- “मदाय का आहर्भाव हुआ | 


पाथ-सम्प्रद| यृ 

नाय-सम्प्रदाय के अवर्तक आदिनाथ थे। इनके शिष्य मत्स्वेन्द्रयाथ ओर उनके 

शिष्य गोरज्ञना ( गोरखनाथ /डए। शक राचाय॑ पद भोरक्षनाथ के सदश 

.भवशाली और इतना भहिमान्वित * भारत में दूसरा उत्रा। भारतवर्ष 

कोने-कोने में अज्ञयायी आज भी पाये जाते हैं। अक्ति- आन्दोलन के पूरक सबसे 

शक्तिशाली पघामिक आ न्दोलन गोरज्ञनाथ का योगमार्गं । भारतवर्ष के ऐसी कोई 

भाषा नहीं है. जिस में गोरज्षनाथ-सम्जन्धी कहानियाँ न पा ३ जाती हो | गोरज्ञनाथ अपने 
उग के सबसे बडे धामिक नेता थे 


भोरज्ञगाथ और उनके द्वारा प्रभावित योगमार्गीय अन्यों के अवलोकन से सछ पता 
चलता है कि उन्होंने योग को उक बहुत ही व्यवस्थित रूप दिया है | उन्होंने शैब- 
भत्यमिज्ञादर्शन के सिद्धान्तों के आधार पर पहुधा विद्वस्त केायायोग के साधनों को 
व्यवरि ति और शेव-परम्परा के सामंजस्य ते चक्रों की पैंख्या नियत 
के | उन दिनों थ्रत्यन्त प्रचलित पेञयानी साधना के रिभाषिक शब्दों के सांशतिक 


तय को बलपूर्वक प्माथिक रूप दिया ओर अजाहण- उद्गय से उद्भूत आऔ 


पम्पूर्ण बह्यण-विर थी साधनमार्ग' | प्रकार वा कि उसके रूह 
विरोधी रूप ू -का-त्यों बना रहा। परन्तु उसकी अशिक्षा "व असाद-पूर्ण रट़ियाँ 
परिष्कृत हो गई १2 

गोरखनाथजी का मन्दिर भोरखपु ( उत्तरप्रदेश ) मे पायपन्थी कनफरे 
॥ैगी रहते हैं | उनके कानों में बड़े: "बड़े छेद होते हैं. जि में बे गे के बड़े ७३ ण्ड्ल 
हनते हैं | उनके गत्ते में काले ऊ पेटा हुआ डोरा इता है और ३ में सींग गै 
एक सीटी बँधी रहती है। हाथ में नारियल *। खप्पर रहत है भस्म भी रमाते 

श्स भस्मस्नान / एक विशेष पात्पं है | से वायु का आना 
केते हैं. तब रोमकूपों को भी “सम से ढेंक देते है | गाया की क्रिया भें यह महत्त्व की. 

है, यह शुद्ध वोगसाधनवाला पन्‍थ है | जे वें लियार्चन करते है और 
ने शिवोपा वे तीर्थ-दे पेता आदि नते हैं। इस ५५ ग-साधन पात्तंजल- 
फा विकसित नाथपन्थ से वरेतस (पय का ऊपर 7) सबसे अधिक 
नहत का है। दि सभी पामसिक ' दरा निषेक्ष है । इस पन्‍्थ 
फे योगी गलि-अल्नचारी हो 


शरीगोरखनाथ से मात्मा को वेद की तरह ओर अस्त, जाम ओर 
पे परे माना ति है कि परमात्मा ८३ 7. ल? है। इस प्ुँचन द 
| “7... उनका #* हैं कि पर हँ कि का _अवेल? है । इसी “रसात्या तक पहुँचना मोक्ष 
$ सौहजारीप्रसा द्‌ दी-नायसंग्रदाक ९४६६... ६० 
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हे | जीव का उससे चाहे जैसा सम्बन्ध माना जाय, किन्तु व्यावहारिक दृष्टि से उससे 
सम्मेलन ही केवल्थ मोक्ष या योग है | इसी जन्म में इसकी अनुभूति करना--इस मत का 
लक्ष्य है। इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए पहली सीढ़ी काया की साधना हैं। कोई काया 
को शत्रु समक्कर उसे भाँति-भाँति के कष्ट देते हैं और कोई विपय-बासना में लिप 
होकर उसे वे-लगाम छोड़ देते हैं। किन्तु नाथ-पन्‍्थी काया को प्रभु का आवास समझकर 
उसकी समुचित साधना करते हैं। काया उनके लिए वह यंत्र है जिसके द्वारा वे इसी 
जीवन में मोज्षानुभूति कर लेते हैं--जन्म-मरण-जीवन पर पूरा अधिकार कर लेते हैं 
ओर जरा-मरण-त्याधि पर विजय पा जाते हैं। इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए पहले वे 
काया-शोधन करते हैं। वे यम, नियम, श्रासन, प्राणायाम, प्रत्याहम र, धारणा, ध्यान 
ओर समाधि द्वारा हठयोगसाधन करते हैं जिससे काया शुद्ध हो जाय | योगासन, नाड़ी- 
शान, पट्चक्र-निरूपण तथा प्राणायाम-द्वारा समाधि की प्राप्ति ही इसका मुख्य अंग है । 
इस पन्थ के योगी जीवित समाघि लेते हैं या शरीर छोड़ने पर उन्हें समाधि दी जाती 
है। वे जलाये नहीं जाते | गोरखा लोग गोरखनाथ को महादेव का अवतार मानते हैं। 
नाथ-पन्‍थी योगी अलख ( अलक्ष्य ) जगाते हुए कहते हैं--“अलख, खोल दे पलक, 
देख ले झलक |? इसी शब्द से इष्टदेव का ध्यान करते हैं ओर यही कहकर मधुकरी भी 
माँगते हैं। नाथ-पन्थ का सबसे प्राचीन हृठयोग-सम्बन्धी ग्न्थ “बेरण्ड-संहिता? 'शिव- 
संहिता? और (हठयोगप्रदीपिका? आदि हैं ।* 
हृठयोग के दो भेद बताये गये हैं। प्रथम में असन-प्ररएणायाम तथा धोति आदि 
प्रटकर्स का विधान है। इनसे नाड़ियाँ शुद्ध होती हैं। दूसरे भेद में बताया गया है कि 
नासिका के अग्रभाभ में दुष्टि-निबद्ध करके आकाश में कोटि सूर्य के प्रकाश को स्मरण 
करना चाहिए. और श्वेत, रक्त, पीत और कृष्ण रंगों का ध्यान करना चाहिए। ऐसा 
करने से साधक चिरायु होता है ओर हठात्‌ ज्योतिर्मय होकर शिवरूप हो जाता है। 
इस योग को इसीलिए हठयोग कहा गया है | यह सिद्ध-सेवित मार्ग है | गे 
- शरीर में तीन ऐसी वस्तुएँ हैं जो परम शक्तिशालिनी हैं; पर चंचल होने के कारण 
वे मनुष्यों के काम नहीं आती हैं। पहली और प्रधान वस्तु है (१) बिंदु अथति शुक्र । 
इसको यदि ऊपर की ओर उठाया जा सके तो बाकी दो भी स्थिर होते हैं | बाकी दो हैं . 
(२) वायु और (३ ) सन | हृठयोगी का सिद्धान्त है कि इनमें से किसी एक को भी 
यदि वश में कर लिया जाय तो दूसरे दो स्वयं वश में हो जाते हैं । 
ब्ह्मचर्य और प्र।णायाम के द्वारा इस बिंदु अर्थात्‌ शुक्र को ऊध्य॑म्रुव किया जा 
सकता है। परन्तु इसके लिए आवश्यक है कि नाड़ियों को शुद्ध किया जाय | दृठयोगी 
पटकर्म-द्वारा वही कार्य करता है | धौति, वस्ति, नेति, च्राटक, नोलि ओर कपालभाति-- 
बट कम कहे जाते हैं। नाड़ी के शुद्ध होने से त्रिंद स्थिर होता है, सुघुम्ना का मार्ग 
साफ हो जाता है, प्राण और सन क्रमशः अ्रचंचल हो जाते हैं। प्रबुद्ध कुएडलिनी परमे- 
एशवरी सहखारचक्र में स्थित शिव के साथ समरस हो जाती है आर योगी चरम प्राप्तव्य 


पाजाता है| 
३१ नाथ-सम्प्रदाय--पृष्ठ ८य--६६ 
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| ३ ] लययोग--जिस योग द्वारा कुरुब्लिनी शक्ति को ले जाकर ब्रह्म से मिला 
दिया जाता है उस ब्रह्ममुक्ति को प्राप्त करने के पाधन का नाम लययोग है । 
लययोग के आठ अंग हैं | इस योग के ध्यान को विन्दुध्यान और लय-समाधि को 

हालयसमाधि कहते हैं | 

जिसमें चित्त का लक्ष्य अन्तमु'ख रहता है और 'शि बाहर की ओर रहती है अर्थात्‌ 
नेत्र खुले रहते हैं; किंतु कोई बाह्य पदार्थ दिखाई नहीं देता, शास्त्रों में वह छिपी हुई 
'शाम्भवी मुद्रा! कहलाती है। इस योग के साधन के लिए. साधक को शरोर, मस्तक 
ओर ग्रीवा को समान रखकर सरल ओर निश्चल भाव से स्थिर होकर नासिका के अ्ग्र 
भाग को देखना होता है। इस समय और कोई भाव मन में नहीं आना चाहिए। इस 
कार मशान्तात्मा, भय-रहित, ब्रह्मचर्यत्रत में स्थिर योगी मन को नि विषय करे-और 
योगयुक्त रहकर स्थिर रहे । निद्रा और तन्द्रा दोनों के त्याग करने पर मन जहाँ लय 
हो वहीं ब्रह्म का श्रनुभव होता है | क्‍ ह 

लययोग में सूक्ष्मातिसूक्ष्म मन से साधन करने योग्य क्रियाओं के सम्बन्ध अधिक रखा 
गया है। इसी कारण लय-क्रिया से साधन करने के बाद लबयोगी महालय-समाधि का 
अधिकार ग्राप्त करता है। जिस प्रकार जल गा बिन्दु समुद्र में गिरकर समृद्र से अभिन्न 
हो जाता है, उसी प्रकार ध्येयरूप परमात्मा में संलग्न हुआ अन्त: करण शेब्र में उसी 
ध्येय अर्थात्‌ परमेश्वर से अ्रमिन्न हो जाता है। इस अवस्था को समाधि कहते हैं | 
जिस प्रकार जल में निन्षित लवण-खण्डः क्रमश: जल के सम्बन्ध से जल में घुल-मिल 
जाता है, उसी प्रकार विषय से स्वतन्त्र डुआ सन ध्येय वस्तु ( परमात्मा ) में युक्त होकर' 
अन्त में परमात्मा के स्वरूप को ही प्राप्त हो जाता है और यह आत्मत्वरूप-पापि ही 
समाधि कहलाती है। नाद और बिन्दु की सहायता से इस समाधि के सिद्धि होती है। 
भथम नाद और विन्दु का एकत्व होकर उसके साथ मन भी लय हो जाता है | उसी समय 
*य का नाश होकर द्रष्टा का स्वरूप प्रकट हो जाते। है ओर आँखें खुली रहने पर भी 
बाह्य पदार्थ दीख नहीं पड़ते | | 

ध्यान-योग-द्वारा निर्विकल्य-समाधि सिद्ध होती है। सिद्धासन और शाम्भवी मुद्रा के 
दरा पूर्ण स्थिति प्राप्त की जा सकती है | यह सर्वथा सरल और निरापद है | द 

लययोग यूहुरहस्प-पूर्णं अपूर्व साधन है, जिसको योगिराज श्री पद्गुरुदेव 
से प्र,॑प्त कर साधक ऊतकत्य हो सकता है | 

[७] राजयोग--योग के क्रियात्मक भाव की सभी शाखात्रों में राजयोग का सम्बं- 
केवल मनः शक्ति से है। इसे इसे क्रियात्मक मनोविज्ञान कह सकते हैं। इसका उद्ो 
सभी प्रकार की मानसिक वाधाओं को हृदाकर सन को पूर्णतया स्वस्थ और 
बनाना है। इसके अ्रम्यास का मुख्य अभिप्ाव है, --इच्छाशक्ति को 
पलवती करके राजयोग-साधक को ध्यान ओर धार 
उद्दे श्य की प्राप्ति करा देना | 

समस्त धर्मों में श्रेष्ठ धर्म यही है कि योगवल से परमात्मा का साक्षात्कार किया जाय | 


राजयोग की सिद्ध-दशा में जीज-अह्म की एकता सिद्ध हे तन भर: 
ध च < "६ हाक़र सत्र आंद्ितीय परत्रह्म कृ कर 
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की कृपा 


थे * 


जगाना तथा उसे 
ज के द्वारा: सभी धर्मो के चरम 
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सा्षात्कार हो जाता है। इसलिए राजयोग सर्वश्रेष्ठ कहा गया है। वेदान्त-प्रतिपाद 
माया से अतीत परत्रह्म की उपलब्धि इस योद का लक्ष्य है | 

राजयोग-साधन में विचारबुद्धि का प्राधान्य रहता है। विचारशक्ति की पूर्णता- 
द्वारा राजयोग-साधन होता है। राजयोग के ध्यान को ब्रह्मथ्यान कहते हैं और उसकी 
समाधि को नित्रिकल्प-समाधि कहते हैं |! राजयोग के सिद्ध महात्मा को जीवन्मुक्त कहा 
जाता है। मंत्रयोग, हृठयोग अथवा लययोग में सिद्धि प्राप्त गोगी, तत््वज्ञान की सहायता 
से, राजयोग में अग्रसर होता है। राजयोग सब साधनों में श्रेष्ठ और साधन की चरम- 
सीमा है। इसी कारण इसको योगों का राजा अथवा राजयोग कहते हैं | 

यह बात पहले ही कही गई है कि पतञ्ललि-द्वारा वर्शित यम-नियमादि शअ्रष्ठांगयोग 
ही योग-साधनाश्रों का निमित्त रूप है। अ्त्तएव राजयोग के साधन में भी अष्ट॑ग का 
सन्निवेश है। परन्ु राजयोग का साधन केवल अ्रन्त;करण द्वारा सूक्ष्मरूप में होने से 
ओर उसमें स्थूल-शरीर-सम्बन्धी तथा वायु-विषयक कोई भी क्रिया न होने से “मंत्रः-हठ?- 
ललय'-योगोक्त साधनों की तरह राजयोग में कथित आसन, प्राणायाम आदि के साथ किसी 
भी क्रिया का सम्बन्ध नहीं है। वे सब अन्त:करण के द्वारा सूक्ष्म तथा विचित्ररूप से ही 
साधित होते हैं| मंत्रयोग, हठयोग ओर लययोग--तीनों साधनावस्था के योग हैं शोर 
राजयोग सिद्धावस्था का सूचक है | 


योगवासिष्ठ में योग 

योगव[सिष्ठ महारासायण भारतवर्ष के आध्यात्मिक अन्धों में बहुत उच्च कोटि का ग्रन्थ 
है। इसमें वसिष्ठ ऋषि द्वारा श्रीरामचन्द्र को किये गये आध्यात्मिक उपदेशों का बहुत 
सरस भाषा में वर्णन है। इसके दार्शनिक सिद्धांत बहुत सूक्ष्म ओर गहन हैं। अतएव 
योग-वासिष्ठ के योग-सम्बन्धी विचारों का दिग्दर्शन संक्षेप में कराना उचित ज्ञात होता है । 

योगवासिष्ठ के अनुसार योगद्वारा मनुष्य अपने असली स्वरूप (सचिदानन्द) का 
अनुभव कर लेता है। योग का ध्येय वह तुरीय नामक परम आत्मा में स्थिति है जिसमें 
जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति--किसी का भी अनुभव न हो और न इनके आगामी श्रन्ुभव 
का बीज ही रहे; किन्तु परम आनन्द का निरन्तर अनुभव होता रहे । 


योग की तीन रीतियाँ 


योगवासिष्ठ के अनुसार (१) एक तत्त्व की दुढ़ भावना, (२) मन की शान्ति ओर 
(३) प्राणों के स्पन्दन का निरोध -योग की रौतियाँ हैं। इन तीनों में से किसी एक पर 
भी चलने से तीनों की सिद्धि होती है। तीनों में मन को शान्त कर लेना सबसे सरल 
है। योगवासिष्ठकार का कथन है कि पाणों के निरोध की अपेक्षा मन को शान्त करना 
आझथवा एक तत्व का दृढ़ अभ्यास करना अधिक सरल है। द कि 
(१) एक तत्त्व की टंढ़ भावना से मन शान्त होकर विलीन हो जाता है शरीर 
प्राणों का स्पन्दन स्वयं ही रुक जाता है। यह अभ्यास निम्न ,तीन रुपों में किया जाता 
' है--(क) बह्ममावना अर्थात्‌ संसार भर में केबल एक ही अनन्त तत्त्व दै आर सब 
पदार्थ उसी तत्त्व के नाना नाम-रूप हैं, (ख) अभाव-मावना अ्रथांत्‌ उदादां को श्रत्यन्त 
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असत्‌ समझकर उनके पारमार्थिक अ्रभाव की दृढ़ भावना ओर (ग) केवलीमाव जिसमें 
केवल एक आत्मतत्त्व की स्थिति मानी जाय और समस्त दुश्य पदार्थों के असत्य होने के 
कारण अपने उस आत्मस्वरूप में स्थित हो जाय जिसमें दूत का कोई भाव नहीं है । 


(२) योगवातिष्ठ के असुसार मन ही संसार का उत्पन्न करनेवाला ओर चलानेवाला 
है। मन के शान्त हो जाने पर जीव ब्रह्मत्व को प्राप्त हो जाता है और प्राणों का स्पन्दन 
भी स्वयं रुक जाता है। मन को जीत लेने पर सब-कुछ जीत लिया जाता है। चित्त के 
लीन हो जाने पर होत और अद्वेत--दोनों ही मावनाओ्रों का लय होकर परम शान्त 
आत्म-तत्व का ही अनुभव रह जाता है। संसाररूपी दुःख से मुक्त होने का उपाय केवल 
मन का निग्नह करना है। इसी को सन की शान्ति कहते हें | 

मन को शान्त करने की अनेक रीतियाँ हैं, उनमें से मुख्य हैँ--(१) ज्ञान-युक्ति, 
(२) संकल्प-त्याग, (३) भोगों से विरक्ति, (४) वासना-त्याग, (५) अहंभाव का नाश, 
(६) असंग का भाव, (७) कतृ त्व-भाव का त्याग, (८) सर्वत्याग, (६) समाधि 
का अभ्यास और (१०) लयक्रिया । 


(३) तीसरी रीति प्राण-निरोध है | प्राणों की गति रुक जाने पर मन शान्त हो जाता 
है। ओर मन के शान्त होने पर संसार का लय हो जाता है | 

प्रणण क्या हैं, प्राणों को प्रगति किस प्रकार होती है और प्राणायाम कैसे किया 
जाता है--इन विषयों की चर्चा योगवासिष्ठ में खूब विस्तार से की गई है। योग- 
वासिष्ठानुसार जिनसे प्राण का स्पन्दन रुक जाता है, वे हैं--वैराग्य, परमकल्याण का 
ध्यान, व्यसन-क्षय, निरोध की विशेष युक्ति, परमार्थशान, शासत्र और सज्जनों का संग, 
सांसारिक प्रवृत्तियों से मन की निवृत्ति, इच्छित वस्तु का ध्यान, एक तत्व का अभ्यास, 
दुःख हटानेवाले प्राणायामों का भूरि अभ्यास, ऐकास्तिक ध्यान, श्रोंकार का उच्चारण एवं 
शब्द्तत््व की भावना हत्यारि। 

॥ “को के अतिरिक्त योगवासिष्ठ में कुण्डलिनीविद्या का भी विस्तारपूवक 

वर्णन है। 


योग की सात भमिकाएँ 

योगवासिष्ठ के अनुसार संसार के अनुभव से मुक्ति पाने और परमानन्द का अनुभव 
प्राप्त करने के योग नामक मार्ग की सात भूमिकाएँ हैं| जो जीव प्रयत्नशील होते 
हैं वे उन सबको थोड़े ही समय में पार कर लेते हैं और जो प्रयत्नशील नहीं होते 
उनका जन्म-जन्मान्तर खप जाता है। ज्ञान की निम्न सात यूमिकाएँ हैं--(१) शुभेच्छा, 
(२) विचारणा, (३) तनुमानस, (४) सच्चापत्ति, (४) असंसक्ति, (६) पदार्थाभावनी और 
(७) तुर्बंगा । इन सातों के श्रन्त में मुक्ति है जिसको प्राप्त कर लेने पर कोई ढ;ख 
नहीं रहता | हु 


कु शुभेच सं ५ आप ग्य | गे 
(१) शुभेच्छा--संठार से वेराग्य दो जाने पर जब मनुष्य अपने को अज्ञानी समझकर 
शास्त्रों और सजनों की संगति करके सत्य का ज्ञान प्राप्त करने की इच्छा करता है, उस 
अवस्था का नाम शुभेच्छा है । 


हज, . विश्वधर्म-दर्शन 


(२) विचारणा--शाझरों भर सजनों के सम्पर्क से तथा वेराग्य और अभ्यास से 
जो सदाचार में प्रवृत्ति होती है, उस अवस्था का नाम विचारणा है | 

(३) तनुमानसा--शु भेच्छा ओर विचारणा के अभ्यास से और इन्द्रियों के विपयों 
में असक्तता होने से, मन के सूक्ष्म हो जाने का नाम तनुमानसा है | 

(४) सत्त्वापति-शुभेच्छा, विचारणा ओर तनमानसा के अभ्यास से और चित्त 
के विषयों से पूर्णतया विरक्त हो जाने पर सत्य आत्मा में स्थित हो जाने का नाम 
सत्त्वापत्ति हे | 

(४) असंघक्ति-चारों अभ्यासों के परिपक्व हो जाने पर जब मन में पूर्णतया 
अनासक्ति उत्तन्न हो जाता है एवं आत्मतत््व में दुढ़ स्थिति प्रास हो जाती है त्व उस 
अवस्था का नाम असंसक्ति है | 

(६) पदार्थाभावनी--पू्व पाँचों श्रभ्यासों के निरंतर आचरित होने से और 
आत्मा में निश्चल स्थिति हो जाने से जब आन्तर और वाह्य वस्तुश्रों के श्रभाव की 
भावना द॒ढ हो जाती है तब्र उस स्थिति का नाम पदार्थाभावनी है | 

(७) तुर्यंगा--पूर्वोक्त छः मृमिकाशरों के अभ्यास द्वारा पदार्थानुभवज्ञानशुन्य होने से 
अपने असली स्वरूप में निरन्तर स्थित रहने का नाम तुर्यगा है। जीवन्मुक्त लोगों को 
इस अवस्था का अनुभव होता है। विदेहसुक्ति इस श्रवस्था से परे है | 


उपनिषदों में योग 


कठ, वहृदारण्यक, मुश्डक तथा श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ के श्रेनेक वाक्यों में योग को 
महिमा प्रस्फुट देखी जाती है| इसके पश्चात्‌ केवल्योपनिषद्‌, गर्भापनिषद्‌, मंत्रायणी उप- 
निषद्‌, वहज्जावाल:, अ्रम्ृतनादोपनिषद्‌, नादविन्यूपनिषद्‌, ध्यानविन्यूपनिषद्‌, योगतत्त्वोप- 
निषद्‌, योगचूडासण्युपनिषद्‌, योगशिखोवनिषद्‌ और योगकुण्डलिन्युपनिषद्‌ आदि उपनिषदों 
में भी योग का वर्णन और महत्व है। इनमें से एक का भी मनन कर लेने से जिशासु जन 
के मन को पूर्ण समाधान मिल्लेगा और साथ-ही-साथ योगविषयक गुप्त रहस्यों का परिं- 
ज्ञान भी प्राप्त होगा । इन उपनिषदों को सदगुरु के मुख से श्रवण करके मनन करना 
चाहिए; क्‍योंकि इनमें बहुत ही गुद्य क्रियाओं का वन है। उनका शुद्ध ज्ञान क्रियावान्‌ 
विद्वान गुरु के विना नहीं हो सकता | योग के प्रत्येक अंग के विषय में इन उपनिषदों में 
बहुत-कुछ कहा गया है। अतः उपनिषदों का पूर्णतया मनन करने पर हम इसी निष्कर्ष 
पर आते हैं कि यौगिक साधनों के विना हमारी पारमार्थिक प्रवृत्ति अधूरी ही रहती हैं । 


भोग में योग 


' बासनात्याग के लिए जंगल में जाने की या अमुक क्रिया करने की जरूरः नहीं है। 
उसके लिए तो ब्रह्मश्ञ गुरु द्वारा आत्म-परमात्मस्वरूप का यथाथ ज्ञान ग्राप्त कर ब्न्तःकरण- 
वच्छिन्न वासनाओं का त्याग करना होगा। संबर्षमय जीवन को चश्चलता को नष्ट कर 
समता के साम्राज्य में विचरना होगा। “समत्वं योग उच्यते!? का पालन करना होगा | 


१ कल्याणु-योगांक, पृष्ठ ११७ 
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'सर्बमनास्था खलु? की धारणा दुह़ करनी होगी; ऐहिक ऐश्वर्यों को पाकर भी निलिम 
रहना होगा; सच्चा विदेह बनना होगा, तभी भोग में योग का आनन्द प्राप्त द्वोगा, 
गृह में जंगल से अधिक मंगलसय जीवन व्यत्तीत होगा | दृठयोग द्वारा किसी वृत्ति को 
समूल नष्ट करना अथवा किसी वृत्तिविशेष », उत्पत्ति के पूव ही, नष्ट कर देना वास्तविक 
गोग नहीं है | योगी तो वही है जो विश्व-वेभव-सरोवर में खड़ा होकर भी अपने को सूखा 
(निलिस) रख सके, उसकी तरंगों का रंग अपने ऊपर न चढ़ने दे। विषय-दृन्द्द में भी 
निद्द नव (निविकार) रहे | निर्वात दीप की माँति चित्त को अचंचल ओर मन को एकाग्न 
रखे। सारांश यह कि सम्पूर्ण भोगों को भोगे; किन्तु उसमें लिप्त न हो ओर कर्मफल का 
त्याग करे। गीता को भी यही मान्य है। गीता की मूल शिक्षा आसक्ति-हीन कर्मफल- 
त्याग ही है। गीता का आदेश है, भोग में यदि योग प्राप्त करना है तो चित्त में विक्षेप 
का प्रवेश मत होने दो, सन के विकारों को नष्ट करो, कल्पना को मिटा दो । उदासीनता 
के संवन का अभ्यास करो, जंगल के बदले घर में ही सच्चा कर्मयोगी विदेह (जनक) बनो । 
निलित होते ही ऋद्धि-सिद्धियाँ दासी हो जायँँगी; तथष्णा हथ जोड़े खड़ी रहेगी. संतोष मित्र 
वन जायगा; फिर भय और चिन्ता किसकी १ बन्वन तो वासना में है। जब वासना लय 
हो गई तब जाग्रत्‌ अवस्था होते कित्तनी देर लगेगी। वासनारहित योगी सदा ही 
जीवन्पुक्त है । 

वामकोलतांत्रिक योग की साधना में भी कर्म के त्याग और ग्रहण की आवश्यकता 
नहीं है, केवल कर्मफलत्याग की आवश्यकता है | 


की थ 
चोथा परिच्छेद 
कि 
वष्णुचमत 

हम इतिहासखरड में “फागवतधर्म? का संक्षेप में दिग्दर्शन कराते हुए कह आये हैं 
कि महाभारतकाल में परब्रह्म परमात्मा के रूप में विशेष रूप से विष्णु की पूजा चल 
पड़ी थी और वैदिककाल के वरुण तथा इन्द्र का स्थान विष्णु ले चुके थे। अ्त्र हमें 
यहाँ इतिहासकाल के बाद की प्रगति का दिग्दर्शन कराना है| 

आज विष्णु की पूजा के साथ-साथ विष्णु के अवतार--राम और क्ृष्ण--की पूजा 
भारतवर्ष में सवमान्य हो गई है। अ्रत्र हमें देखना है कि रास और कृष्ण की पूजा कब्र 
से प्रचलित हुई | 

औक राजा एणिटयालकिदाय का राजदूत हिलीयोडोर भागवतघर्म का अनुयायी था | 
वेसनगर के शिलल्ेख से ज्ञात होता है कि ईसबी सन्‌ के २०० वर्ष पूर्व हिलीयोडोर ने 
वासुदेव की प्रतिष्ठा में विष्णुध्वजस्तम्भ बनवाया था, जिसपर एक लेख खुदवाया 
जिसमें 'परस भागवतों हिलीयोडोर:” आज भी खुदा हुआ देखा जाता है। इसके कुछ पूब 
घुसुणडी के शिलालेख से ज्ञात होता दे कि वासुदेव की पूजा होती थी | बाद के नानाघाट 
के शिन्नालेख से भी इसकी पुष्टि होती है। यह प्रायः निश्चित है कि प्रसिद्ध वेयाकरण 
पाणिनि ई० सन्‌ के लगभग छः शताब्दी पूर्व हुए थे । पाणिनि के सूत्र (४)३।६५) से ज्ञात 
होता है कि वासुदेव की पूजा उनके समय भी प्रचलित थी। दक्षिण के आलवार-समुदाय- 
जिनका जीवनकाल, श्रीशुद्धानन्द भारती के अनुसार, इंसवी सन्‌ की सातवीं शताब्दी से 
लेकर नवीं शताब्दी पर्यन्त माना ज;ता है, वासुदेव-भक्त थे | किन्तु वासुदेव” से यह नहीं 
सममना चाहिए कि वह कृष्ण का पर्यायवाची शब्द है। तेत्तिरीय आरण्यक के दसवें 
प्रपाठक में लिखा है--नारायणाय विद्महे वासुदेवाय धीमहि तन्‍नों विष्णुः प्रचोदय।त्‌ |! 
यहाँ वासुदेव शब्द विष्णु के रूप में आया है, किन्तु मह्यभारत में वासुदेव शब्द वसुदेव 
के पुत्र श्रीकृष्णचन्द्र का द्योतक है | 

श्रीकृष्ण क्‍ 

घुसुण्डी के शिलालेख में वासुदेव के साथ संकर्पण (बलदेव ) का डल्डेख है। 

अतएव यह स्पष्ट है कि वहाँ वासुदेव शब्द भ्रीकृष्ण के लिए द्वी लिखा गया हे | ऋग्वेद से 
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लेकर महाभारत तक कृष्ण नाम के कितने महान पुरुषों का उल्लेख आया है। ऋग्वेद 
(११ १६।२३) में विश्वकाय के पिता कृष्ण का नाम आया है। कौषीतकी ब्राह्मण (३०।६) 
में कृष्ण अंगिरस का नाम आया है। ऐतरेय आरण्यक (३॥२।६) में कृष्ण हरित का नाम 
आया है और छान्दोग्य-उपनिषद्‌ (३३१७।४) में देवकीपुत्र कृष्ण को हम घोर-अंगिरस्‌ 
के यहाँ अध्ययन करते पाते हैं। बाद महामारत में कृष्ण का उल्लेख एक आचारवान, 
सर्वप्रिय, सत्यवादी, अद्वितीय योद्धा तथा राजनीतिश्ञ के रूप में आया है ॥ दरिवंशपतव॑ में, 
जो बहुत बाद की रचना है, और जो स्पष्टतया मद्दाभारत का खिलपवें है, कृष्ण की 
बाललीलां का विस्तारपूर्वक उल्लेख है। इसकी पुष्ठि श्रीमद्भागवतपुराणान्तर्गत दसवें 
स्कव्ध द्वारा मी हुई है। इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि बुन्दावनलीला का प्रचार बहुत 
पीछे महामारत के निम्नलिखित श्लोक के आधार पर हुआ | 


श्रीकृष्ण ! द्वारकावासिन्‌ ! गोपगोपीजनपग्रिय ! 
कौरवें; परिभूतां मां कि न जानासि केशव !! 


आचार बलदेव उपाध्याय का विचार है कि “महाभारत में द्रोपदी की यह यक्ति है | 
इसमें “गोपगोपीजनप्रियः शब्द इस बात का स्पष्ट प्रमाण है कि महाभारत कृष्ण की 
बाललीलाओं से--गोपियों के साथ क्रीड़ा करने से--पूर्ण परिचित है | अतः इन लीलाशों 
को कल्पित तथा नवीन मानना नितान्‍्त अनुचित है |? 


किन्तु इस सम्बन्ध में श्रीचिन्तामशिविनायकवेद्य-सदुश विद्वानों की राय है कि 
महाभारत को वत्त मान स्वरूप ई० सन्‌ से लगभग २४० वर्ष पृथ सिला | उस समय तक 
“यह कल्पना थी कि गोपियाँ श्रीकृष्ण से जो प्रेम करती थीं वह निर्व्याज, विषयातीत और 
इश्वर-भावना से युक्त था। यही कल्पना महाभारत में दिखाई देती है। वरत्र-हरण के समय 
द्रोपदी ने श्रीकृष्ण की जो पुकार की थी उसमें उसने उन्हें 'गोपीजनप्रिय” नाम से सम्बो- 
घित किया था। स्पष्ट है कि इस नाम का अमभिप्राय यही है कि वे दीन-अबलाश्ों के 
दुःखहत्ता हैं। उस नाम में यदि निनन्‍्य अर्थ होता तो सती द्रौपदी को पातिव्रत की अग्नि- 
परीक्षा के समय उसका स्मरण नहीं होता । यदि होता भी तो वह उसे मुख से कृदापि न 
निकालती, और यदि निकालती भी तो वह उसके लिए फलप्रद नहीं होता | अतएवं यह . 
निविवाद है कि इस नाम में गोपियों का विषयातीत मगवत्पेस ही गर्भित है |?१ 


बन्दावन की लीला काह्यनिक है। उसका प्रमाण हमें महाभारत से ही मिलता है । 
जत्र शिशुपाल ने कृष्ण को सभा में एक सो गालियाँ दीं तत्र उनमें कृष्ण की गोपियों के 
साथ रासलीला का कहीं उल्तेख तक नहीं किया | गालियाँ देने के सिलसिले में शिशुपाल 
ने बहुत-सी अनगल बातें कहीं। यदि कृष्ण का वाल्यकाल वास्तव में कलुषित होता तो 
यह बात शिशुवाल के मुख से निकले बिना नहीं रहती और उन -घटनाशओों को बहुत 
पढ़ा-चढट्ाकर अत्यन्त कलुषित रूप में वह कहता । इसके अतिरिक्त यह सर्वमान्य है कि 
#८णुमह्ल-विद्या में निपुण थे ओर उनकी प्रशंसा सुनकर कंश ने उन्हें मह न-युद्ध के लिए 
अप + अर मम सिर ली परकली ली मपलर 
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मथुरा बुलाया था ओर उस युद्ध में ही कृष्ण ने कंश को मारा | यह अकास्य सिद्धान्त है 
कि ऐसे बालमहल को कामवासना कभी नहीं हो सकती | कि 
अतणएव वेद्य महोदय इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैँ कि “वर्तमान महाभारत के समय तक 
यही धारणा थी कि गोपियाँ श्रीकृष्ण से केवल निर्विपय प्रेस करनेवाली परम भक्ता थीं | 
परन्तु धीरे-धीरे भक्तिमार्ग में जब भक्ति की मीसांसा होती है तत्र सम्भव है कि भक्ति 
की उपमा उस प्र म से दी गई हो जो अ्रसती का जार से रहता है |? । 
इस प्रकार जहाँ उपनिषद्‌ में कृष्ण का वर्णन एक मेधावी ब्रह्मचारी छात्र के रूप में 
किया गया है, वहाँ महाभारत में देवी शक्तियों से समन्त्रित पुरुषोत्तम के रूप में और 
हरिवंश एवं श्रीमद्धागवत में परत्रह्म परमेश्वर के रूप में | 


श्रीराम 5 
रामावतार का उल्डेख गुप्तवंश के प्रतिमाशाली राजाशों के शिलालेखों में नहीं है। 
किन्तु गुप्कालीन कालिदास ने पहले-पहल अपने रघुवंश में 'रामामिघानोहरिः (१३।१) 
कहा है। रामानन्द स्वामी के पूष भी राम की उपासना का टहठेख हमें कई आलवारों 
के पदों तथा चरित्रों में मिलता है। पुराणों ने रास को विष्णु का सातवाँ अवतार माना 
है | साम्प्रदायिक उपनिषदों में शोर विशेषतः रामरहस्योपनिषद्‌ में राम की निर्विष्न पूजा 
के लिए सखावेष्टित रूप की झ्रवश्यकता बताई गई है। तुलसीदास के अन्धों में रामो- 
पासना का पूर्ण परि+कक्‍्व रूप देखने में आता है । ह 
. इस प्रकार विष्णु-पूजा के साथ-साथ विष्णु के अवतार रूप में पहले कृष्ण की पूजा 
ओर उसके बाद राम की पूजा आरम्म हुई और मिन्‍्न-भिन्‍न आचार्यों ने विष, कृष्ण 
एवं राम की पूजा घर-घर फेल्लाकर सारे भारत को वेष्णवधस की तरंग में बहा दिया | इन 
प्रचारकों में आलवार सन्त, विष्णु स्वामी, वामनाचार्य, रामानुजाचार्य, सध्वाचार्य, 
रामानन्द स्वामी, वह्लभाचार्य, निम्वार्काचार्य, चेतन्य महाग्रम्ु एवं तुछढसी, सूर आदि 
अनेक वैष्णव सन्त हुए | शंकराचार्य के विरोध में रामानुज, वह्लभ आदि ने भक्तिमांरग- 
समन्वित - मिन्न-मिनन्‍्न प्रकार का द्वोत-सम्प्रदाय चलाया जिसका यहाँ संक्षेत में तुलना- 
त्सक वर्णन किया जायगा। इन लोगों ने भी श्रपने मत की पुष्टि के लिए शंकर के 
, समान ही प्रस्थानत्रयी अर्थात्‌ दशोपनिषद्‌, बह्मसूत्र और गीता पर भाष्य रचे। 


क्‍ (क) आलवार सन्त 
क्‍ दक्षिण भारत में लोगों के हृदय में भमगवत्य म की बुझती हुई लो को पुनः उद्दीत 
तथा वायुमण्डल को पवित्र करनेवाले कुछ वेष्ण्व सन्‍त हुए जो थ्रालवार नाम से 
प्रसिद्ध हैं। आलवार का अर्थ है अध्यात्म-ज्ञानरूपी समुद्र में गहरे गोते लगानेवाला । 
आलवार सन्त गीता की सजीब मूर्ति, उपनिषदों के जीते-जागते नमूने, भगवान 
के चलतें-किरते मन्दिर, और भगवत्मेम की कलकलनिनादिनी सरिता थे। आलवार!। 
की संख्या बारह मानी जाती है। उन्होंने नारायण, राम, कृष्ण ञआ्रादि के गुर्णा का 
वर्णन करनेवाले हजारों पद रचे जिनको सुनकर हृदय एक बार फड़क उठता है | .आल- 
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वार सन्त इतने सीवे-सादे, इतने विनयी, भगवस्मेम में इतने भींगे हुए ओर संसार से इतने 
ऊपर उठे हुए, थे कि उन लोगों ने इस बात की बिह्कुल परवा न की कि उनके सुन्दर 
सुललित भावमय पदों को लोग जानें । उनका चित्त सदा नारायण के चिन्तन में लीन 
रहता था, उनकी वाणी केवल भगवान के गुणों का गान करती थी। 

झलवारों का समय ईसवी सन्‌ की सातवीं शताब्दी के लगभग माना जाता है। इनके 
पदों का संग्रह और प्रचार, नाथमुनि द्वारा हुथ्रा, जो स्वयं बड़े मक्त और विद्वान थे | 
श्रीमाथ के वंशज यामुनाचार्य-द्वारा निरूपित प्रवृत्तिमार्ग को एक निश्चित॒रूप देकर 
उसका प्रचार आचार्य रामानुज ने किया। आलवार सन्त भिन्न-भिन्न जातियों में 
उत्मन्न हुए थे, परन्तु सन्‍त होने के नाते उन सबका समान रूप से आदर है । इन सन्त 
. कवियों के चार हजार पद दिव्यप्रबन्ध! नामक ग्रन्थ में संगहीत हैं, जो शान, प्रेस, सोन्दर्य, 
समता और आनन्द की भावना से श्रोत-प्रोत अ्रध्यात्मशज्ञान के अमूह्य खजाना हैं। दक्षिण 
के सभी वैष्णव अपने-अपने घर में तथा मन्दिर में एवं सब्र प्रकार के उत्सव, धार्मिक 
कृत्य तथा पूजा में 'तिर्वाय मोड़ी! नामक दिव्यप्रजन्व को गाते हैं जिसका अर्थ तमिल 
भाषा में 'सन्‍्तों के पवित्र मुख से निकली हुईं दिव्य वाणी! है। 
ये बारह आ्रालव,र (१) पेरिश्रालवार (विष्णुप्रिय), (२) श्रीश्रारादाल (रंगनायको), 
(३) कुल-शेखर आञलवार, (४) विग्रनारायण, (५) मुनिवाहन, (६) पोयग, (७) भूतताल- 
वार, (८) पेयालवार, (६) मग्तिसार आलवार, (१०) नीलण्ट, (११) मधुर कवि और 
(१२) नम्मालवार के नाम से प्रसिद्ध हैं। इनमें हरएक का चरित्र विमर है। उन 
लोगों ने सबत्रकी शंकाओं का यथोचित उत्तर देते हुए यह सिद्ध किया कि भगवान 
नारायण के चरणों में अपने को सब्बंतोमावेन समर्पित करना ही कल्याण का एकमात्र 
उपाय है। भगवान नारायण ही हमारे रक्षक हैं। वे अपनी योगमाया से साधुओ्रों की 
रक्षा और दष्ठों का दलन करने के लिए समय-समय पर अवतार लेते हैं। वे समस्त भृतों 
के हृदय में स्थित हैं। भगवान माया से परे हैँ और उनकी उपासना ही माया से 
छूटने का एकमात्र उपाय है। प्रत्येक आलवार का चरित्र एवं उपदेश पठन एवं मनन 
करने योग्य है। इन लोगों ने कोई सम्प्रदाय कायम नहीं किया । 


(ख) विष्णुस्वामी 

विष्णु स्वामी का सम्प्रदाय सर्वापेज्ञा अधिक प्राचीन है। सम्मवतः आप तीसरी 
शताब्दी में वतसान थे। शास्त्रों के अध्ययन से विष्णु स्वामी का चित्त शान्त और बुद्धि 
पवित्र हो गई थी। उन्हें परमात्मा के सत्य-स्वरूप का ज्ञान हो गया था | साथ ही, उनकी 
इच्छा थी कि सर्वमान्प सरल धर्म का प्रचार हो | उन दिनों एक ओर शाक्त-जैसे सम्प्रदायों 
में अनाचार ओर अपवित्नता फैल गई थी और दूसरी ओर शैव और बौद्ध-प्रभति धर्मों 
में कठिन नियम, योग-लाघन और कायाकष्ट का आधिपत्व हो गया था | विष्णु स्वामी ने 
लोकरचि के अनुकूल वेष्णव-सम्पदाय की स्थापना की | मूर्तिपूजा प्रचलित हो चुकी थी | 
श्रतः उन्होंने विप्णु के प्रतिम,पूजन को ही शास्ष-सम्मत बतलाया | उनका मत है कि विष्णु 
की पूजा और भवित से ही झुक्ति मिल सकती है। उन्होंने काया-कप्ड को निरध्धंक और 
विष्णु के नाम-ल्मरण को सोक्ष का साधन वतलाव[। उनका उपदेश ब्राक्षणों तक द्दी 
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सीमित था। सम्मवतः वे श्रन्य लोगों को दीक्षा नहीं देते थे। ञ्त; यह मत सर्वव्यापी 
नहीं हो सका | 


(ग) यापुवादार्य 


मुनाचाय वत्तमान वष्णवधर्म के प्रवतक रामानुज के आदिगुरु थे। यामुनाचार्य 
के दादा नाथमुनि वेष्णुब-सम्प्रदाय के एक प्रधान आचार्य थे | नाथमुनि ने योग की 
अद्भुत सिद्धियाँ प्राप्त कर ली थीं और योगेन्द्र कहलाते थे | यामुनाचार्य का जन्म संवत्‌ 
१०१० में सदुरा (मद्रासप्रान्त में) हुआ था| उनकी अलौकिक प्रतिभा का परिचय उनके 
बचपन में ही मिलने लगा। वह अपने गुरु से शिक्षा पाकर थोड़े समय में सब शास्रों में 
पारंगत हो गये। बारह वर्ष की अवस्था में पाण्डुराज़ की समा में दिग्विजयी परिडत 
कोलाहल को पराजित कर शाझ्लार्थ-पूर्व-प्रतिज्षा के अनुसार उनका आधा राज्य प्राप्त कर 
लिया | शासत्राथ में बालक यामुन ने कोलाहल से निम्नलिखित प्रश्न किये-- 

(१) आपकी माता वन्ध्या नहीं हैं, इस बात का खण्डन कीजिए | 

(२) पाणड्याधीश प्रमेशील हैं, इसका खण्डन कीजिए, 

(३) रानी, सावित्री की तरह, साथ्वी हैं, इसका खण्डन कीजिए 

कोलाहल चकराये, वे उत्तर न दे सक्रे। अ्रन्त में यामुनाचार्य ने इन प्रश्नों का 
उत्तर निम्न लखित रीति से दिया--- 

(१) जसे सिफ एक वृक्ष से बंगीचा नहीं हो सकता, उसी तरह जिस किसी के एक 
सन्तान है उसे वन्ध्य। के सिवा दूसरा क्या कहा जा सकता है ! 

(२) शाखत्र का वचन है कि राजा को समस्त प्रजा के पाप का अंश मिलता है। 
राजा को सबसे अधिक पाप के बोक का वहन करना पड़ता है। अ्रतएव वास्तव में राजा 
धर्मशील नहीं हो सकता | 

(३) प्रत्येक कन्या विवाह के पहले अग्नि, वरुण तथा इन्द्र को अप॑ण की जाती है 
ओर तत्पश्चात्‌ जिस पुरुष से विवाह होता है उसको अपंण की जाती है। अतएव किंसी 
स्री को हम साध्वी नहीं कह सकते | 

बालक यामुन राजगद्दी पर बेठकर बड़ी दक्षता के साथ राजकाज सँभालने लगे। 
जन्म याम्ुुन २३ वर्ष राज्य कर चुके तब्र उनके दादा नाथमुनि के शिष्य रास मिश्र उनके 
पास आये और बो ते--महाराज, आपके पितामह आपके लिए बहुत घन छोड़ गये हैं । 
उसे लेने के लिए. आप मेरे साथ चलिए | राजा साथ चले। राम मिश्र राजा को इस 
बहाने श्रीरंगनाथजी के मन्दिर में ले आये । रास्ते में परम भक्त राम सिश्र के सत्संग तथा 
भ्गवत्सम्बन्धी संलाप के कारण यामुनाचार्य के हृदय में भक्ति का खोत उमड़ पड़ा । 
वैराग्य से उनका हृदय भर गया। वे राम मिश्र के उपदेश सुनकर सुग्ध हो गये ओर 
उसी दिन से राजपाट छोड़ श्रीरंगजी के सेवक हो गये। उन्होंने सच्चा धन प्राप्त कर 
लिया और अपना शेष जीवन भगवत्सेवा तथा ग्रन्थ-प्रणयन में विताया | 

यामुनाचार्य, रामानुज के परम गुरु थे | उनका रामानुज पर बहुत स्नेह था | रामानुज 
ने भी यामुनाचार्य के सन की तीन कामनाओं को भली भाँति पूर्ण किया। 


वष्ण्बमत -: र्८३ 


(घ) रापासुजाचाय और उनका विशिष्टादत 


रामानुज ने कांची में यादवप्रकाश नाम के शुरु से वेदाध्ययन, किया। उनको बुद्धि 
इतनी कुशाग्र थी कि वे अपने गुरु की व्याख्या में भी दोष निकाल दिया करते थे | 
विद्या, चरित्रवल और भवित में रामानुज अद्वितीय थे। उन्होंने योग के बल से कांची की 
राजकुमारी को प्रेतवाघा से मुक्त कर दिया। आचार्य रामानुज दया मे भगवान 
बुद्ध के समान, प्रेम और सहिष्णुता में ईसामसीह के प्रतियोगी, शरणागतवत्सलता में 
आअलवार-सन्तों के अनुयायी और प्रचारकार्य में जगदुगुरु शंकराचाय के समान उत्साही 
थे। उन्होंने तिर्कोरिन्द्र के महात्मा नाम्बि से अ्रष्यज्ञस्मंत्र (श्रोम नमी नारायणाय) की 
दीक्षा ली थी। गुरु ने मंत्र देते समय उनसे कहा था कि इस मंत्र के जप से विष्णुधाम 
मिलेगा । अतएव उसे गुप्त रखने का आदेश दिया। किन्तु गुरु की अनुपस्थिति में 
रामसानुज ने सभी वर्णों के लोगों को एकत्र कर, मन्दिर के शिखर पर खड़ा होकर, यह मंत्र 
सुना दिया | गुरु ने जब्न रामानुज की इस धघृष्टता का दाल सुना तब उनपर बहुत क्रुद्ध 
हुए. और कहने लगे--.तुम्हें इस अपराध के लिए. गरक भोगना पड़ेगा। रामानुज ने 
इसपर बहुत विनय-पूवंक कहा--“भगवन्‌ , यदि इस महामंत्र का उच्चारण कर हजारों, 
आदमी नरक की यंत्रणा से बच सकते हैं तो मुझे नरक भोगने में आनन्द ही होगा |? 
रामानुज के इस उत्तर से गुरु का क्रोध शान्त हो गया। उन्होंने बड़े प्रेम से उन्हें गले 
लगाया और आशीर्वाद दिया। इस प्रकार रामानुज ने अपनी समदर्शिता और उदारता 
का परिचय दिया | ै 

उन दिनों भ्रीरगम पर चोल देश के राजा का अधिकार था। वह बड़ा कट्टर शैव 
था[। उसने भ्रीरंगजी के मन्दिर पर एक ध्वजा स्थापित करा दी थी जिसपर लिखा था-- 
पशिवात्परतरो नास्तिः (शिव से बढ़कर कोई नहीं है)। जो कोई इसका विरोध करता 
उसके प्राणों पर था पड़ती । रासानुज राजा का अभिप्राय जान गये और मेंसरराज्य के 
शालग्राम नामक स्थान में रहने लगे | वहाँ. बारह वर्ष रहकर वेष्णवधर्म की बड़ी सेवा 
की | घोल राजा के देहान्त हो जाने पर आचार्य रामानुज श्रीरंगम वापस आये ओर 
उन्होंने मन्दिर चनवाया | इसके बाद देश में भ्रमण करके हजारों नर-नारियों को भक्ति- 
साय में लगाया | 

रामानुज के ७४ शिष्य थे जो सब-के-सत्र संत हुएं। सारा जीवन साधन, भजन 
ओर धर्मग्रचार में व्यतीत कर आचार्य दे प्रायः १५० वर्ष की अवस्था में ११६४ 
विक्रमाव्द में दिव्यधाम को प्रस्थान किया | 

रामानुज ने गुरु यामुनाचार्य की इच्छा के अनुसार ब्रह्मयूत्र, विष्णुसहत्लनाम और 
आलवारों के (दिव्यप्रवन्धमः की थीकाएँ स्वयं लिखीं तथा लिखबाई' | 

रामानुज ने विशिष्टाइ तमत का प्रचार किया | इस सम्प्रदाववाले लक्ष्मी तथा विष्णु 
ओर उनके अबतारों की प्रधकृ-इ्रधकू किंवा चुगलहूम में उपासना करते हैं। श्रीराम 
पर विशेष भाव रखते हैं। शेवमतावलम्बियों से बड़ा द्वप रखते हैं। उत्तरमारत में 
एस सम्प्रदाय का अधिक प्रचार नहीं है। रामानुजी ललाट में नासामूल से लेकर केश- 


र्‌ 
पमन्त गोवीचन्दन के 


[ सड़ा तिलक लगाते हूं झोर उसके दीच में एक लाल रेखा 
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अंकित करते हैं। उनके ललाट, करठ, बाहु, नामि, पाश्व, कणमूल, शिरोमध्य, पीठ 
आदि द्वादश अंगों में शंख-चक्र का चिह् श्रंक्ित रहता है | 

रामानुज के मतानुसार ध्यान और उपासना मुक्ति के साधन हैं, ज्ञान मुक्ति का 
साधन नहीं है | मुक्तिग्राप्ति का उपाय भक्ति है। भगवान के चरणों में आत्म-समपंण 
करने से जीव को शान्ति मिलती है। मगवान की प्रसन्नता से दो मुक्ति मिल सकती है | 


(च) आचाय॑ रामानन्द 


रामानन्द का समय पन्द्रहवीं शत्ती का मध्यभाग माना जाता है | 

रामाननर ने देश के लिए तीन मुख्य काम किये | पहला तो उन्होंने घोर साम्प्रदायिक 
ग्रह-कलद शान्त किया | दूसरा यह कि लोदी बादशाहों की हिन्दू-संहारिणी वृत्ति को 
दबाया और तीसरा काम उनका वेष्णबमत को लोकप्रिय बनाना था | 

रामानन्द के सम्प्रदाय का प्रचार एक घटना के कारण हुश्आ। कहा जाता है कि 
रामानन्द एक बार देशाटन करने निकलते। दीरबकाल तक भारत के भिन्‍न-मिन्‍न भागों में 
भ्रमण करते रहे । तत्कालीन वेष्णब्-सम्प्रदाय का नियम था कि भोज्य पदार्थ पर यदि 
दुष्टि पड़ जाय तो वह अपवित्र हो जाता था और फेंक दिया जाता था। रामानन्द ने 
देशभ्रमण में इस नियम का पालन नहीं किया | अतणव वे पतित माने गये | जब उनके 
गुरु राघवानन्द ने भी उनके ग्रुरुमाइयों की बात का समथन किया तब्र उर्हें बहुत दःख 
हुआ ओर उन सबका साथ छोड़कर अपने नाम से एक भिन्न सम्प्रदाय की स्थापना की | 

रामानन्द काशी में पंचगंगाधघाद पर निवास करते थे ओर आपने वहीं शरीर- 
त्याग किया | 

रामानन्दी विष्णु के समस्त अबतारों को मानते हैं और श्रीराम को अपने इष्टदेव के 
रुप में पूजते हैं। रामानजी वेष्णव की माँति वे प्रथक्‌ किंवा युगल-मूति की आराधना 
करते हैं| शालग्राम तथा तुलसी पर विशेष श्रद्धश रखते हैं | केवल नाम-जप॒ और स्मरण 
को मोक्ष का साधन मानते हैं | ि 

रामानुज-सम्प्रदाय का कठोर नियम उन्हें पसन्द नहीं था। अतएव उन्होंने अपने 
शिष्यों को खान-पान के विषय में स्वतन्त्र रहनें की आशा दी। वे श्रपनी इच्छा तथा 
लोक-व्यवहार के अनुसार इस विषय में आचरण कर सकते हैं। 

इस सम्प्रदायवालों का रामवाम गुरुमंत्र है। वे एक दूसरे से मिलने पर “जय श्रीराम, 
“जय राम?, सीताराम? इत्यादि शब्दों से अमिवादन करते हैं। 

रामानन्द के अनेक शिष्य थे जिनमें कबीर, रेदास, पीपा, धसन्‍ना आदि १३ प्रधान थे । 
इनमें कबीर जुलाहा, रैदास चमार, पीपा राजपूत, घनन्‍्ता जाट और सेन नापित थे । इससे 
र्ष्ट है कि रामानन्द ने ऊँच-नीच का भेदमाव नहीं रखा और सब जाति के लोगों को 
शिष्य बनाया । गोस्त्रामी तुलसीदास आपके ही अनुयायी थे | 

रामानन्द-सम्पदाय की शिक्षा का सार है कि ईश्वर की भक्ति करके जीव सांसारिक 
कष्टों से तथा आवागमन से बच सकता है। यह भक्ति राम की उपासना से ही ग्राप्त ह्द 
सकती है | इस उपासना के अधिकारी मनुष्यमात्र हैं | जाति-पाँति का भेद इसमे अवरोब 


उपस्थित नहीं कर सकता | 


पष्णक्मत 4 
राम नन्द शे कार्यक्ेत रत रह अरे आज उत्तभारत प्र पमस्त 
मिमक्त कै रामानन्दी है योध्या- व संत का उख्य कर है 
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पर नहीं है । केव 
रे / क रूप और रिमाण ओे 
पयानन्से रहस्थ और उदासी लेजों 
वेग के थे ग्रे 


रफह विश्वधम-दर्शन 


कप त्त जि 
वष्णव की भाति मध्वाचारी खड़ा तिलक लगाते हैं, किन्तु मध्य में लाल अ्रथवा 
 े के | कुष् है ख ५ जे. ६५ 0 
पीली रेखा के बदले कृष्ण रेखा अंकित करते हैं और उसके शिरोभाग पर हरिद्रा 
की गोल बिन्दी लगाते हैं। । रु 


(ज) निम्पार्काचाय और उनका द्ैवाद्वैतमत 


. इनका मूज्ञ नाम नियमानन्द था | इनका जन्म निजाम-राज्य (दक्षिण हैदराबाद) के 
वेद्र नासक आस में हुआ था। इन्होंने राधाकृष्ण की सूर्ति स्थापित कर उनकी पूजा करने 
का उपदेश दिया । ; द 

ये ब॒न्दावन में रहा करते थे। इनके अनुयायी इन्हें सूर्य का अवतार मानते थे | 
भक्तमाल में इनके सम्बन्ध की यूह अलौकिक कथा है | 

एक बार अ्रपनी कुणी सें एक सन्‍्यासी से धर्म-चर्चा करते-करते सन्ध्या हों गई | 

न्यासी रात में भोजन नहीं करते | अ्रतणव इन्होंने सूर्य से कुछ देर ओर ठहरने का 

अनुरोध किया और जबतक अतिथि ने भोजन-कार्य समाप्त नहीं किया तबतक सूर्य 
अस्ताचल पर नहीं गये | साधु के भोजन करते समय सूर्य का प्रकाश नीस के पेड़ पर 
चमकता रहा, अतएवं उसी दिन से इनका नाम निम्बार्काचार्य पड़ा | 

निम्बाकाचार्य ने द ताद्नतसम्प्रदाय का विशेष प्रचार किया। इनके मत से भक्ति 
ही मुक्ति का साधन है; उपासना द्वारा ही ईश्वर की प्राप्ति होती है। कृष्ण को ही ये 
भगवान्‌ का अवतार मानते थे। अतएव इन्होंने भगवान्‌ कृष्ण की पूजा ओर भक्ति 
का आदेश दिया। 

इस सम्प्रदाय की गद्दी मथुरा के पास यम्ुनातठ पर है। इसके अनुयायी उत्तरभारत 
में अधिक पाये जाते हैं। इस सम्प्रदायवाते गोपीचन्दन का खड़ा तिलक ओर उसके 
बीच में कृष्णवर्ण की नबिन्‍्दी लगाते हैं । हि द 


(के) वस्लभाचार्य और उनका शुद्धाहेतमत के 

वल्लभाचार्य का जन्म संवत्‌ १३५३५ में रामपुर ( मध्यप्रदेश ) के जिले में हुआ | 
काशी में ११ बर्ष की आयु में विद्याध्ययन समास कर बुन्दावन आये। यहाँ कुछ काल 
रहकर तीर्थाट्न करने निकले। विजयनगर के राजा कृष्णराय को सभा में विद्वानों 
को शाखस्त्रार्थ में हराया। यहाँ पर इन्हें वेष्ण्वाचार्य की पदवी मिली। ततश्चात्‌ 
इन्होंने वन्‍्दावन एवं गिरिराज आदि जगहों में रहकर भगवान्‌ कृष्ण को प्रेममयी आरा- 
धना की । इनकी अष्टयामसेवा वड़ी ही सुन्दर है ओर उसमें साधुर्यभाव का बड़ा सुन्दर 
प्रकाश, हुआ है। कहा जाता है, बाद में भगवान कृष्ण ने इन्हें वात्सल्यभाव से 
उपासना के प्रवार की आशा दी। अतएव भगवान्‌ को आजा से २८ वर्ष की अवस्था 
में इन्होंने विवाह किया, जिससे विद्दलस्वामी का जन्म हुश्ा। उन दिनों लोग धर्म 
के कठिन नियमों का पालन करते-करते ऊदत्र उठे थे। वे सांसारिक सुखों में तन्‍्मय दो 
रहे थे और उन्हें तनिक मी त्याग करना पसन्द नहीं था। अतछ्य इन्होंने राधाकृष्ण 
की लीला के प्रति पूर्ण भक्ति का उपदेश देकर लोगों को अपने धर्म में दीक्षित करने 


की चेषश की । 


वेष्णवसत ०८७ 


ये राधाकृष्ण के अनन्य उपासक थे। इनकी दिनचर्या में भगवान्‌ की सेवा के अ्रति- 
रिक्त अन्य किसी वस्तु के छिए स्थान नहीं है। इनकी उपासना के तीन अंग हैं-- 
भोग, राग और सेवा | इन तीनों वस्तुओं के द्वारा मगवान्‌ का अ्रनुग्नह प्राप्त करना ओर 
गननन्‍्तर मुक्ति पाना इनका लक्ष्य है। भगवान्‌ के अनुग्रह को ही भागवत में पुष्टि कहा 
गया है--पोबरणं तदनग्रह; ( भागवत )। इसीलिए, यह माग पुष्टिमार्ग कहलाता है । 
सूर तथा अष्टछाप के अ्रन्य कवियों ने कृष्ण को--जो उनके इष्टदेव हैं,--पूरात्रह्म 
पुरुषोत्तम माना है, जिनके सगुण, निगु ण्‌ दो रूप हैं। ब्रह्म का निगु णरूप दुरमिगम्य है; 
अतएव सगुण का आधार आवश्यक है। सगुणरूप की लीला के गुणगान को ही सूर ने 
आध्यात्मिक सिद्ध का साधन साना है। सूर तथा अष्टछाप के कवियों ने जीव को स्त्री 
तथा ब्रह्म को पुरुष माना है। जिस प्रकार पत्नी पति से बिछुड़कर दुखी होती है उसी 
प्रकार यह जीवात्मा ब्रह्म से बिछुड़कर मर्त्यलोक में आ गई है, जो दिन-रात प्रियतम 
के वियोग में श्रश्नु बह्यया करती है | 
वल्लमाचार्य के ८४ शिष्य हुए, जो ८४ वष्णव के नाम से विख्यात हैं। ये अपने 
शिष्यों को श्रम नमो मगवते वासुदेवाय” अथवा “ओीक्षष्णः शरणुं सम? मंत्र का उपदेश 
देते थे। इन्होंने श्रीमद्भागवत पर सुबोधिनी नाम की टीका लिखी है जो इस मत का 
प्रधान साम्प्रदायिक अन्ध है । 
गुजरात में इस सम्प्रदाय का विशेष प्रचार है | वहाँ के घनी-मानी ओर वरशिक-वेश्य 
इसमें सम्मिलित हैं। थे गुरु को ईश्वर मानते हैं ओर “जय श्रीक्षष्ण', जय गोपाल? से 
परस्पर अभिवादन करते हैं। वल्लमसम्पदायी मन्दिरों में विविध प्रकार के पकवान्न और 
फल भगवान कृष्ण को भोग लगाये जाते हैं, और पुजारियों तथा मन्दिर के सेवकों द्वारा 
प्रसाद के रूप में भक्तों के बीच बेचे जाते हैे। नाथद्वारा के मन्दिर का राग-भोग 
प्रसिद्ध है। यह मन्दिर उदयपुर-राज्य सें है | यहाँ प्रतिदिन राग-भोग में हजारों रुपये 
व्यय होते हैं। जन्माए्मी, शरतपूनो, अ्रन्नकूट आदि अवसरों पर और भी अधिक व्यय 
होता है। 
२ कर 
(2) चेतन्य-महाप्रसु और उनका अवचिन्त्य-भेदमाव 
यह एक वृहद्वेष्णव-सम्प्रदाय है। बंगाल में कृष्ण की भक्ति के प्रचार का श्रेय चैतस्व- 
महाग्रभु को है। उनका जन्म १४०७ शकाब्द में नवद्वीप (बंगाल) में हुआ । वे वचपन 
से ही बड़े मेघावी थे | सदा एकाग्रचित्त से मागवत का पाठ किया करते थे। शहस्था- 
श्रमी होने पर भी श्रीकृष्ण की उपासना में निरन्तर लीन रहा करते थे। अन्त में 
वेराग्य दो गया ओर उन्होंने २४ वर्ष की अवस्था में सन्‍्यास ग्रहण कर लिया। किर 
छः वर्षा तक भिन्‍न-मिन्‍न स्थानों में घूमकर कृष्णभक्ति का प्रचर किया। इसके बाद 
जगन्नाथ र। से १८ चंषा तक निवास [कया। वे सदा टःख-पीड़ितों का कष्ट दर करने की 
चेष्टा में लगे रहते घे। रोगी को ओऔपघ और शोकाकुल को सदा सान्लना देते थे | 
चतन्य का केधन था कि सत्र लोग समानभाव से ईश्वर-भक्ति कर सकते 


हूं। भक्ति द्वारा समत्त जातियाँ शुद्ध हो सकती हैं। यही कारण है क्रि उन्होने 


जञमान तथा अन्यान्य विधामियों को भी दीक्षा देकर अपनाया | उन्होंने 
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'शिष्टाप्टक? में अपने उपदेशों कासार दिया है, जिसका भाव इस प्रकार है- 
“मनुष्य को चाहिए कि वह अपने जीवन का अधिक समय भगवान के सुमधुर नामों के 
कीत्त न में लगावे जो अ्न्तःकरण की शुद्धि का सब्रसे उत्तम और सुगम उपाय है| 
कीतन करते समय वह प्रेम में इतना मग्न हो जाय कि उसके नेत्रों से आँसुश्रों की धारा 
बहने लगे । उसकी वाणी शद्गद और शरीर पुलकित हो जाय। भगवन्नाम का 
कीत्त न करनेवाला अपने को तुण से भी ठुच्छ समभे। भगवन्तास के उच्चारण में 
देशकाल का कोई बन्धन नहीं है। जहाँ, जत्र चाहे, भगवन्नाम का उच्चारण कर 
सकता है। भगवान्‌ ने अपनी सारी शक्ति और अपना सारा माधु्य अपने नामों के अन्दर 
भर दिया है| यों तो भगवान्‌ के सभी नाम मधुर और कल्याणकारी हैं, किन्तु-- 

हरे कृष्ण हरे कृष्ण, कृष्ण कृष्ण हरे हरे | 

हरे रास हरे राम राम राम हरे हरे |! 
महामंत्र सबसे अधिक लाभकारी ओर भगवद्येम को बढ़ानेवाला है। मगवन्नाम 
का श्रद्धा के विना उच्चारण करने से भी मनुष्य संसार के दःखों से छूटकर मगवांन के 
परमधाम का अ्रधिकारी बन जाता है।” क्‍ 

उनके मत से भक्ति ही सोज्ञुप्र।प्ति का मुख्य साधन है, ज्ञान और वैराग्य सहकारी साधन 

हैं| ज्ञान, वराग्य ओर भक्त के विना भगवत्‌-प्राप्ति नहीं हो सकती | वे शान्त, दास्य, सख्य, 
वात्सल्य ओर मघुर--पाँचों भावों को स्त्रीकार करते थे; परन्तु इनमें मधुरर्स को ही सबसे 
श्रेष्ठ मानते थे। उनके सत से निष्कामधर्म में निर्लित चित्तवाला, सत्संग की इच्छा 
रखनेवाला, श्रद्धालु ओर शम-दमादि से सम्पन्त जीव ब्रह्म-जिशासा का अधिकारी है। 


3 | 
वेष्णवों के कुछ उपसम्प्रदाय 
वेष्णव-सम्प्रदायों में मी कुछ उपसम्पदाय हैं जिनमें (१) राधावह्लभी सम्प्रदाय, 
(२) स्वामीनारायणी सम्प्रदाय, (३) परिणामी सम्धदाय और (४) सतानी सम्प्रदाय 
मुख्य हैं । 

(१) राधावल्लभी सम्प्रदाय-स्तरामी हितहरिवंशजी ने संवत्‌ १६४२ के लगभग 
बुन्दावन में राधावह्त्वभी सम्प्रदाय का आरम्म क्रिया। बुन्दाव्रन में अबतक राधावल्‍्लभ 
का मन्दिर मौजूद है जो इस उपसम्पदाय का सुरझुष स्थान है। राघावह्ज्वम की उपासना 
इसकी विशेषता है। राधारानी महाशक्ति और स्वामिनी हैं। भगवान्‌ कृष्ण उनके 
आशानुवर्ती हैं। उनकी आशा से ह्वी विश्व को स॒ष्टि, भरण और हरण होता है| स्वामी 
हितहरिवंशजी की तीन पोथियाँ इस उपसम्पदाय के आधारग्रत्थ हैं :(१) (धा- 
सुधानिधि?, जिसमें संस्क्रत के पीने दो सो श्लोक हैं; (२) 'चौरासी पद! ओर (३) स्फुट- 
पद? | पिछले दोनों तजमाषा में हैं |" वे अश्छाप के महाकवियों में एक ये | 


(२) स्वासीनारायणी सम्प्रदाय--ग्रजरात में राधाकृष्ण का उपासक सवा मी 
नारायणी सम्प्रदाय है। वल्लम-सम्प्रदाय के धोर अत्याचार से खिन्न होकर संवत्‌ १८६१ 
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के लगभग स्व्रामी नारायण ने अपना सम्प्रदाय चलाया। उन्होंने ऊँच-नीच के भेद को 
छोड़कर सभी जातियों के लोगों के लिए अपने पंथ का द्वार खुला रखा। इस्लाम मताव- 
लम्बी. खोजा लोगों को भी पंथ में सम्मिलित किया। इस सम्प्रदाय के मन्दिरों में स्री- 
पुरुष का पारस्परिक स्पर्श न हो-ऐसा प्रचन्ध किया जाता है। वे अधिकाकांश मूत्ति 
के स्थान पर चित्रपट की पूजा करते हैं। अधिकांश अनुयायी शहस्थ हेँ। इनका 
दार्शनिक मत विशिष्टाह्वत है। परन्तु उपासनाविधि वल्‍लभकुल की है। इनके शिष्यों 
में ( १ ) गुणातीतानन्द स्वासी, (२ ) गोपालानन्द स्त्रामी, (३ ) नित्यानन्द स्वासी, 
(४ ) शतानन्द स्वामी (५) निष्कुलानन्द स्वामी, (६) मुक्तानन्द स्वामी तथा 
(७) ब्रह्मानन्द स्वामी प्रसिद्ध संत हो गये हैं । 

(३) परिणामी सम्प्रदाय--इस सम्प्रदाय के अनुयायी अपने को 'प्रणामी? भी कहते 
हैं। इसके प्रवत्त क महात्मा प्राणनाथजी परिणामवादी वेदान्ती थे और विशेषतः पन्ना 
(मध्यभारत) में रहते थे। ये अपने को मुसलमानों का मेहदी, ईसाइयों का मसीहा 
ओर हिन्दुश्नों का कल्कि अवतार मानते थे | इन्होंने मुसलमानों से शास्त्राथ भी किया. 
था। सर्वधर्म-समन्वयय इनका लक्ष्य था। इनका मत राधावल्‍लभी-सा था। ये भगवान्‌ 
कृष्ण के सख्यभाव को उपासना की शिक्षा देते थे। इनकी रचनाएँ बहुत हैं। इनकी 
शिष्य-परम्परा का भी अच्छा साहित्य है। इनके अनुयायी वष्णव हैँ और गुजरात्त, 
राजस्थान तथा बुन्देलखण्ड में अधिक पाये जाते हैं |" 

(४) सतानी सम्प्रदाय--यत्रपि इसके सभी अनुयायी शुद्ध या शूद्रवत्‌ समझे जाते हैं; 
तथापि ब्राह्मणों से कुछ कत्त “यों की शिक्षा लेने के ये अधिकारी होते हैं। ये शिखा-सूत्र- 
विद्दीन होते हैं ओर रामानुजाचार्य के समय के बहुत पहले से श्रीबेष्णव कहलाते हैं । 
मेपूर, आंप्रदेश ओर तमिलनाड में पाये जाते हैं। कई मन्दिरों में, विशेषतः हनुमानजी 
के मन्दिरों में ये पुजारी का काम करते हैं। इन मन्दिरों में ब्राह्मण भी दर्शनार्थ जाते 
हैं, किन्तु वे पूजा नहीं चढ़ाते। साधारणतः ब्राह्मण, श्रीवेष्णव-मन्दिरों में आवश्यकता 
पड़ने पर, मूर्ति को सवाहन ढोते हैं और असवणों को जब्न श्रीवेष्ण्व की दीक्षा दी जाती 
है, तत्र वे द्वी ततप्त शंख-चक्र से उन्हें अंकित करते हैं। भ्रीर॑ंगम्‌ के मन्दिर में प्राचीन 


सतानियों का विशेष आदर होता है। सतानी लोग तमिल-वेद के अ्रधिकारी माने 
जाते हैं।९ 


इस प्रकार भक्ति का जन्म द्वाविड़प्रदेश में आलवार-सन्तों द्वारा हुआ। कर्माटक- 
प्रदेश में यह बढ़ी हुईं, ओर महाराष्ट्रदेश में बहुत दिनों तक वास करके गुजरात 
में जीए दो गई |* सध्ययुग के भक्त लोग भी कहते हैं कि भक्ति द्वाविड़ देश में उत्पन्न 
हुई थी और रामानन्द उसे उत्तरमारत में लाये थे । 





सन ९ हिस्ुत्व--पृ४्ठ ७४०-४१ | २ हिखूल--इ४ ७४४०-४१ | ३ पद्मपुराण, उत्तर 
५७११६ 


पॉचवों परिच्छेद 


आधवायों का दाशनिक मत 


अद्व तवाद के प्रबलमेधावी प्रवत्तक शंकराचार्य के मत के अनुसार जितना भी 
टृश्यवर्ग है वह सत्र माया के कारण ही विभिन्‍न-सा प्रतीत होता है। वस्तुत; वह एक 
अखणड शुद्ध चिन्मात्र ही है। सम्पूर्ण विभिन्‍न प्रतीतियों के स्थान में एक अखण्ड 
सच्चिदानन्द-धन का अनुभव करना ही ज्ञान है। तथा उस सर्वाधिशान पर दृष्टि न 
देकर भेद ( माया ) में सत्यता का बोध करना ही अज्ञान है | श्रतणव शंकर ने भक्ति 
को ज्ञानोत्तत्ति का प्रधान साधन माना है। फल्न-रूप से तो उन्होंने ज्ञान को ही स्वीकार 
किया है। उनके मत से झपने शुद्ध स्वरूप का स्मरण करना ही भक्ति है। 

शंकर का अद्वेतवाद भारत की विचारधारा केक्षेत्र में तो सर्वोपरि आसन पर 
प्रतिष्ठित है ही, साथ ही पाश्चात्य दर्शन भी अ्रत्र उसमें ही अपना लक्ष्यविन्द्‌ु खोजने लगा 
है। क्या आश्चयं, यदि आधुनिक विज्ञान की अणु-परमाणु-सम्बन्धी खोज अन्ततः शंकर 
के ही इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि जगत केवल एक भ्रांति और माया है; ओर जो कुछ 
है वह एक चेतन-तत्त्व है। शंकर का अद्वतवाद या वेदान्त भारतीय दर्शन का सबसे 
गहन और प्रकाण्ड विषय है । उसपर सेकड़ों विशद ग्रन्थ लिखे जा चुके हैं। बहुतेरे 
लोगों के लिए. उसकी बारीकियों को समझ लेना कठिन है। यद्यप्रि अहं ब्रह्मास्मि! 
या “तत््वमसि? सूत्ररूप में उसका सार निचोड़कर मानों मर दिया गया है तथापि इन्हीं 
सूत्र-वाक्यों की विशद्‌ व्याख्या के रूप में शंकर ने जो जगत्‌ और जीव की नाम-रूपात्मक 
मिथ्याप्रतीति करानेवाली माया या शअ्रविद्या की असत्ता और उसकी उपाधि से रहित 
निगुण निर्विशेष ब्रह्म की एकमात्र सत्ता का जो दाशंनिक वाद हमारे समक्ष प्रध्व॒त 
किया है उसके सभी पहलुओश्रों पर प्रकाश डालना अत्यन्त दुष्कर कार्य है | 


९ 


हा ऐप 
विशिष्टाद्व त 
शंकराचार्य के मत में जीव और ब्रह्म की एकता का प्रतिपादन होने“के कारण 
सगुण ईश्वर की भक्ति अथवा अवतारवाद की धारणा के लिए कोई गुजाइश नहीं 
रह गई थी | अतण्व प्राचीन भागवतधर्म के अनुयायी वेष्णवों के लिए इस अ्रद्व तवाद 
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के विरुद्द, जिसे उन्होंने 'मायात्राद! के नांम से पुकारना शुरू किया था, आन्दोलन 
सचाना और तने स] की पुष्टि के लिए नवीन दाशनिक भूमिका तेयार करना 
आवश्यक हो गया। एक बात ओर थी। शंकर की अद्व तवादिनी विचारधारा सामान्य 
जन-मस्तिष्क-द्धारा ग्राह्म नहीं थी। वह वस्तुतः ज्ञानियों की वस्तु थी। साधारण नर- 

नारी तो उस ईश्वर की खोज में थे जो उनपर दया करता, विपत्ति के समय आकर रक्षा 
करता तथा जिसके चरणों में अपने को समर्पित कर वे अपने दःख-देन्‍्य से छुटकारा 
पा जाते। जन-साधारण की इस मावना से ही ज्ञान के बदले भक्ति-प्रधान धर्म की माँग 
प्रचल हुईं। इसी माँग ने बोद्धधर्म के उत्कर्पकाल में उसमें भक्ति और उपासना की 
प्रधानता कायम की थी। इस माँग की पूर्ति के लिए ही रामानुज ने शंकर के 
अदह्वतवाद को प्राचीन महामारतकालीन भागवतघर्स के साथ संयुक्त करके विशिष्टाह्नत 
नामक उस दार्शनिक धारा का जन्म दिया जिससे जीवास्मा, जगत्‌ ओर ब्रह्म 
मूलतः तो शंकरमत के अनुसार एक ही रहे; किन्तु कायरूप में एक दूसरे से मिन्न तथा 
विशिष्ट गुणों से युक्त माने जाने लगे। रामानुज ने ज्ञान और कर्म दोनों को भक्ति का ही 
उपादान बताया ओर इस बात पर जोर दिया कि ईश्वर के साक्षात्कार करने का सबसे 
उपयुक्त मार्ग भक्ति ही है। रामानुज ने जीव, ब्रह्म ओर शरीर की उपमा कृष्ण, रक्त 
ओर श्वेत धागों के संघात से बने हुए कपड़े से दी है। उनका कहना है कि तीनों 
प्रकार के घागों से बना हुआ कपड़ा श्वेत, कृष्ण ओर रक्त होता है. | इसी प्रकार 
चेतन, जड़ और ईश्व के के संत्रात से बने हुए जगत्‌ की कार्यावस्‍था में भी भोक्ता, 
भोग श्रौर नि नियन्ता रहते हैं श्रोर संकरता नहीं आरती, ध/गे तो अलग-अछूग रह सकते हैं 
ओर जलाहे के इच्छानुतार 'क/रण? स्थानीय धागे के रूप में या 'कार्य” कपड़े के रूप में 
रहते हैं । परन्तु जगत्‌ : में चेत तन ओर जड़, सत्र ब्रह्म के नित्य शरीर हैं और उसके प्रकार 
हैं। यही चेतन-जड़-पदार्थ-विशिष्ट परमात्मा शब्द से पुकारा जाता हे | इसका तात्पर्य 
यह कै कि स्थूल ओर सूक्ष्म अवस्थापन्न जगत्‌ भ्लौर जीव ब्रह्म के शरीर हैं। चित्‌ और 
चित्‌ की सूक्ष्म समष्टि ही स्थूल जगत्‌ का उपादान है। इन दोनों--चित्‌ और हक 
न्र्ह्म पर में विकार नहीं होता; क्योंकि नित्य व्यापक होने पर भी ब्रह्म सदा प्रथक है, ज॑ 


रक्त और श्वेत धागे दर जगह पर एक नहीं हो जाते उसी प्रकार ब्रह्म, जीव और 
४ झलग-अलग रहते हैं । 


९ 2 आय 


८॥ 


शंकर ब्रह्म को सब प्रकार के गुणों से रहित--निगु ए--मानते हैं । रामानुज को यह 
णोंसे 


स्त्रीकार नहीं है। इसलिए उन्होंने गुणों से ब्रह्म को समन्वित सानकर अद्व त के साथ 
पवशिष्ट? शब्द का प्रयोग कर दिया। शंकर को सत्र प्रकार का द्वत अमान्य था। वे गुण 
आप 8 छा. २ ० 

सर गुणी के भेद को भी नहीं चाहते थे। दो शब्द ही क्‍यों रहे १ द्रव्य और शुण का 
होते ष्् ही द्सो जप ऐ न्सोः उन्हेने ट्राः 

हृतभाव ही क्यों हो १ शसीलिए उन्होंने द्रह्म को इक इन्हों से मुक्त कर दिया। परन्तु 


रामानुज का कहना है कि यह मनमानी बात दो नहीं है, कोई वस्तु बिना गुणों के नहीं 
होती । गणी फे गण ण्‌्रहते ही हूँ। यदि ब्रह्म एक का है तो उसमें गुण होना ही 
साहिए। ध्यज्ञिण उ उन्होंने नर्स हो सजुए या स विशेष साना दे आर इस साकार अद्द त्‌ 


र६२ विश्वधर्म-दर्शन 


२५ 
उवाहत 


निभ्याकाचार्य ने द्तादतः मत का प्रतिपादन किया जिसका तात्पर्य है कि ईश्वर 

जीव ओर जगत्‌--तीनों ही ब्रह्म हैं। उन्होंने र मानुज के सत को स्वीकार नहीं किया; 
क्योंकि रामानुज ने ब्रह्म की केवल ईश्वरत्व का प्रतिपादक माना है| उनके मत से यत्रपि 
जीव, जगत्‌ और ईश्वर भिन्न हैं तथापि जीव और जगत्‌ का व्यापार तथा अस्तित्व ईश्वर 
को इच्छा पर अवलम्बित है, स्वतंत्र नहीं। और परमेश्वर में ही जीव तथा जगत के सूक्ष्म 
तत्त्त रहते हैं। जीव ब्रह्म का अंश है, ब्रह्म अंशी है। ब्रह्म ही जगद्र,प में परिणत हुआ है, 
जगद्ग,प में परिणत होने तथा जगत्‌ के ब्रह्म में लीन होने पर भी उनमें कोई विकार नहीं 
होता | जीव अगु ओर अल्पन्ञ है, मुक्त जीव भी अर है | मुक्त और बद्ध में यही भेद है कि 
मुक्त जीव ब्रह्म के साथ अपने ओर जगत्‌ के अ्रभिन्नत्व का अनुभव करता है; किन्तु वद्धजीव 
ऐसा नहीं करता | इस प्रकार दोताहइतमत एक तरह से भेदामेदवाद है| इस मत के 
अनुसार दंत भी सत्य है और अद्वेत भी | इस सम्प्रदाय की एक विशेषता है कि इसके 
आचार्यों ने श्रन्य मतों के श्राचार्य की तरह दूसरे सत का खण्डन नहीं किया है | 


शुद्धाहन त 

वलल्‍लभाचाय रामानुजाचाय के विशिष्टाहत अथवा निम्त्रा्काचार्य के दताह्नत से 
सममोता करने पर तेयार न थे । अतएव सबको अलग रखकर उन्होंने अपने मतवाद के ढिए . 
एक बिल्कुल नई दाशंनिक भित्ति तेयार करने का निश्चय किया। यहाँ पर इस बात 
का उल्लेख आवश्यक है कि जहाँ शंकर, रामानुज, निम्बाक आदि ने प्रस्थानत्रयी? 
अथांत्‌ ब्रह्मसूत्र, दशोपनिषद्‌ ओर गीता को ही अपना आधार बनाया था वहाँ वल्लभ 
ने इनके अतिरिक्त भागवतमहापुराण”ः को भी अपना एक सुख्य प्रमाणभूत आधार 
माना ओर शुद्धाह्वेत नामक सुप्रसिद्ध दाशंनिक विचार-धारा का विकास किया। इसके 
अनुसार उपनिषद्‌ में वर्णित ब्रह्म की अद्वेतसत्ता तो निर्विवाद स्त्रीक़ीर कर ली गई; 
किन्तु शंकर के इस मत को कि एकमात्र निर्विशेष ब्रह्म की ही परमाथित सत्ता स्वीकाय है, 
शेष सब कुछ माया है, बिल्कुल उलट दिया गया। संक्षेत्र में, इसके अनुसार माया-रहित 
शुद्ध जीव और परब्रह्म एक ही वस्तु है। वल्लम ने घोषणा की कि ब्रह्म की अ्रद्व तता तो 
साया की कल्पना के बिना भी सिद्ध है। वस्ठुतः अद्वेत ब्रह्म कारण ओर कार्य--इन 
दोनों ही रूपों में सत्य और एक है--ब्रह विशुद्ध है| माया के ऊपर वह अ्रवलम्बित नहीं 
है | यह सारा दु््य जगत्‌ इस ब्रह्म की क्रीढ़ा-शक्ति का ही विस्तार है। जीवों में भी तो 
लीला के हेतु अंशरूप में सित्रा उसके कौन प्रकट हुआ है ! इस प्रकार शंकर ने जहाँ ब्रह्म 
के निर्याधि निर्विशेष को ही उसका यथार्थ रूप बताया था और सगुण को उसका मायिक 
रूप कहा था, वहाँ वल्‍लभ ने उसके सगुणरूप को ही यथा थ॑ ओर वास्तविक माना | संक्षेप 
में उनके मत में ब्रह्म कारण और जगत्‌ कार्य है | कार्य और कारण दोनों अभिन्न हैं। 

द्वेतवाद क्‍ 

शंकर के अ्रद्नेतवाद के विरुद्ध प्रतिक्रियारूप में मध्ययुग के उत्तरकाल में जो विविध 

दार्शनिक और धामिक विचारघाराएँ उच्छेवसित हुई उनमें मध्वाचार्य-द्वारा प्रवतित 


आधचार्यों का दाशनिक मत २६३ 


द्तवाद का एक विशिष्ट स्थान है। रामानुज, निम्बाक ओर वलल्‍्लभ ने जहाँ शंकर 
के मायावाद का विरोध किया है वहाँ साथ-ही-साथ, विशिष्टाह्वोत, दं ताइत और 
शुद्धाहत नामक अपने मतवादों में परोक्षरूप से अद्वोत की घारणा के साथ समझौता 
करने का भी प्रयास किया है। इसके विपरीत मध्याचार्य के विशुद्ध इ तवाद 
में त्रह्ष, जीव और जगत्‌ की एकता की घारणा के लिए कोई शुजाइश ही शेष 
नहीं रह गई | इनकी दुष्टि में तो एक ओर स्वतन्त्र अद्वितीय चेतन ब्रह्म और दूसरी ओर 
अस्वृतन्त्र जड़ प्रकृति या परतन्त्र जीव है। इन दोनों की ही यथार्थ सत्ता मानी गई है । 
उन्होंने इनके भेद को नित्य माना, अनित्य नहीं | उनका कहना है कि परब्रह्म और जीव 
को कुछ अंशों में मिन्‍न सानना परस्पर-विरुद्ध ओर असम्बन्ध बात है। इसलिए दोनों को 
सदेव भिन्‍न मानना चाहिए, क्योंकि इन दोनों में पूर्ण अथवा अपूर्ण रीति से भी एकता 
नहीं हो सकती | आपके विचार में ब्रह्म और जीव में सेव्य-सेवकभाव है। सेवक कभी सेव्य 
से अमिन्‍न नहीं हो सकता। निरल्तर ब्रह्म का साबह्निध्य प्राप्त करना ही मुक्ति है । 

इन आचार्यों' के मतानुसार ब्रह्मा, शिव आदि से विष्णु श्रेष्ठ हैं। सब देवता विष्णु 
के वश में हैं| वे ही खष्टा, पालक ओर संहारक हैं| वेह्ी मुक्ति देते हैं। रामानुज ओर 
मध्वाचार्य ने विशेषकर दक्षिण भारत में, विष्णु की पूजा का परब्रह्म की पूजा के रूप में, प्रसार 
किया । वृन्दावन के निकट निम्बार्काचार्य और वल्लमाचार्य का कार्यक्षेत्र रहा। अ्तएव 
पश्चिम भारत में विष्णु के पूर्णावतार श्रीकृष्ण की पूजा परत्रह्म की पूजा के रूप में प्रचलित 
: हुई। बाद में चेतन्य मदप्रभ्नु ने बंगाल के घर-घर में कृष्णुमत का प्रचार किया । परब्रह्म के 
रूप में भीराम के प्रचार का विशेष भ्रेय स्वामी रामानन्द को है। आज अयोध्या एवं अन्य 
स्थानों के वेरागी कहानेवाले साधु एवं उनके अनुयायी रामोपासक इसी सम्प्रदाय के हैं । 
रामानन्द ने रामानुजो-वेष्णव सम्प्रदाय की संकुचित सीमा को तोढ़कर उसे अधिक विस्त॒त 
तथा उदार बनाया। अ्तणव उनके मुख्य शिष्यों में कबीर, पीपा, धन्‍ना ओर रेदास हुए | 
उन्हीं की शिष्य-परम्परा में गोस्त्रामी तुलसीदास हुए जिनके लिखे “रामचरितमांनस? को 
रामानन्द के सम्प्रद्राय का मुख्य ग्रन्थ सानना चाहिए.। यद्यपि यह ग्रन्थ सम्प्रदाय की चीज 
है तथापि इसमें किसी सम्प्रदार की विशेषता की शिक्षा न होने के कारण यह ग्रन्थ सार्व॑भीम 
हो गया है। श्रीरामानन्द के सम्प्रदाय की शिक्षा का सार यह है :कि राम की भक्ति और 
उपासना से ही जीव सांसारिक कष्टों से तथा आवागसन से बच सकता है | 'इस उपासना 
का अधिकारी मनुष्यमात्र है। जाति-पाँति का भेद इसमें अ्वरोध उपस्थित नहीं कर सकता | 

निदान, शंकर के अद्द तवाद के विरोध में भारत के मिन्‍त-मिन्‍न भागों में द्वौत्त, 
विशिष्टाइ त, दतादइत, शुद्धाह्षेत और उनके अन्तर्गत चैतन्य महाप्रभु का अचिन्त्य 
भेदाभेदवाद या चेतन्य-सम्प्रदाय और रासाननद के रामानन्द-सम्पदाय आदि वैष्णव- 
सम्पदायों का प्रसार हुझा, जिनका सिद्धान्त है कि मोक्ष की प्राप्ति का सबसे सुगम 
साधन भक्ति हे है कह ने भी गीता में कह्य है--अ्रव्यक्त श्रह्म में चित्र लगाना 
आप को ता वी मद है। यद्यपि गीता में निष्कामकर्म के महत्व का वर्णन 
ट बल वह फेवल साधन है ओर भक्ति ही अन्तिम निश है । भक्ति की सिद्धि द्दो 
जाने पर कम करना अधवा ने करना वरादवर है। 





बढ एश्च्छिट 
शवक्‍-सम्रदायों को परम्परा 


वेष्णव आलवार-सन्‍्तों की तरह दक्षिण भारत में शेब आलवार भी हुए, जिनकी 
संख्या चॉसठ मानी जाती है] इनमें माणिक्त वाचक, सम्बन्ध, वागीश ओर सुन्दर अधिक . 
प्रसिद्ध हैं। आलवारों की अमरवाणियाँ आध्यात्मिक साहित्य के दो महान संग्रह-अन्यों में 
सुरक्षित हैं। उनमें से एक का नास 'देवरन--्रर्थात्‌ भगवद्यस के हार और दूसरे का 
नाम है “निरवराचकम!--श्रर्थात्‌ पवित्रवाणी | परियपुराणम्‌ तथा ईश्वरलीला? नामक 
महान अन्धों में इनके पविन्न चरित्र का वर्णन है | 

इतिहास और पुराणों में शेव-सम्प्रदायों का वर्णन नहीं है; किन्तु बाद में शैवमत के 
अन्तर्गत भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रदाय हो गये | 

शवों के मुख्य पाँच भेद हैं--(क) स,सान्‍्य शेव भस्म धारण करते हैं; भूप्रतिष्ठित 
शिवलिंग की अर्चना करते हैं; शिवभक्तों से श्रात॒ुभाव रखते हैं; शिवार्थ व्यापार 
करते हैं; शिव की कथा सुनते हैं एवं शिवध्यानादि अश्टविधा भक्ति करते हैं । 

(ख) मिश्रशोव उन्हें कहते हैं जो पीठस्थ लिंग की पूजा करते हैं। साथ-ही-साथ 
विष्णु, उमा, गणपति और सूर्य की भी पूजा करते हैं। ये शंकराचार्य के अनुयायी 
स्‍्मातं शेव हैं। 

. (ग) वीर शैव मानते हैं कि अखिलजगत्‌, कर्ता, भर्तता, हर्ता और ब्रह्मरूप शिव हैं | 
जगत्‌ के उपादान और निमित्तकारण वे ही हैं | ये अपनेको वीर, नन्‍दी, भर गी, वृषभ आर 
स्कन्द--इन पाँच गणाधीश्वरों के गोत्र में उत्पन्न बतलाते हैं। वीर शैव सम्पूर्ण जगत्‌ 
को शिवमय मानते हैं | वीर शेव्रों की विशेषता इस बात में है-- 

परत्रह्म इंद॑. लिंगसू पशुपाशविमोचनस्‌ | 


यो धारयति सडद्भकत्या स पाशुपत छच्यते ॥ 
इन प्रमाणों से निरन्तर मृत्यु-पर्यन्त शरीर पर ये लिगधारण किया करते हैँ। इसके विना 
एक ज्ञण भी नहीं रहते | ये लिंगायत के नाम से मी प्रसिद्ध हैं। मद्गासप्रान्त में ओर 
विशेषकर हैदराबादराज्य ( दक्षिण ) में इनकी प्रधानता है। इस शेवमत का आरम्भ 
सृष्टि के आरम्म से बताया जाता है। अतः यह मत पाशुपतमत से अभिन्न दै और 
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कालानुसार ही इसके नामों में भेद पड़ता गया है। इसमें सभी प्रकार के वेदान्तीय विचारों 
का समावेश है। शिवाह्रोत, शक्तिविशिष्टाह्वोत, दह्वताह त, भेदामेदविशेषाद् त--ये कई 
प्रकार के विचार समाविष्ट है । 

वीरशैबों के पाँच बड़े-बड़े मठ हैं, जो एक-एक आवचाये के स्थान-विशेष हैं। कहते 
हैं कि. उन-उन स्थानों के प्रायः ज्योतिलिज्ञ से ही ये पाँचों आचाय प्रकट हुए। इन 
पाँचो स्थानों में--(१) कोलनुपाक (२) अवन्तिका, (३) श्रीकेदार, (४) श्रीशेल और 
काशी में--वीरशबों के बड़े-बड़े सठ हूं | 

वीरशैवों में यह प्रथा है कि बालक जत्र आठ वर्ष का होता है तत्र उसे शिव-दीक्षा 
दी जाती है। वीरशबों में वर्णाश्रमधर्म पूर्णुझण से माना जाता है। सन्यासी विरक्त 
कहलाता है। ये लोग अपने गोत्र के अन्दर विवाह नहीं करते | इस मत के अनुसार कमे 
से ही ज्ञान होता है, जिससे मुक्ति होती है। ये आचाय से पाये हुए शिवलिंग की तीनों 
सब्य्या सें पूजा करते हैं। ये पशु-हिंसावाले यज्ञ नहीं करते | मंत्र, भस्म, रुद्राज्ञ ओदि 
विषयों में इनमें और सामान्य शेव में कोई भेद नहीं है। ये शिवलिंग से वियोग सह नहीं 
सकते, परम भक्त होते हैं, इसलिए वीरशेव कहल।ते हैं | रामायण से ज्ञात होता है कि 
रावण भी वीरशेब था, क्योंकि सोने का शिवलिंग वह सदा साथ रखता था। वीरशैवों 
की संख्या सेतालिस लाख के लगभग कही जाती हे। 

(व) 'वसब?-पक्ती लिंगायत एक सुधारवादी शाखा है जिसका आरम्भ वसवः से 
सममा जाता है ओर जिसका आधार “वसवेश्वरपुराणुः है। वसवेश्वर ने लिंग-घारण की 
विशेषता तो स्थिर रखी, परन्तु वीरशेबों के अनेक मन्तव्यों के विपरीत मत चलाये। 
इन्होंने वर्णाश्रमधर्म का खणश्डन किया, ब्राह्मणों का महत््त अस्त्रीकार किया, वेदों को 
नहीं साना, भगवान्‌ शिव के सिवा किसी देवी-देवता को सानना अस्वीकार किया, 
जन्मान्तर को असिद्ध ठहराया, प्रायश्चित्त ओर तीथ्थयात्रा को व्यर्थ बतलाया, सगोत्र 
विवाह को विहित बताया, अन्तस्येष्टि क्रिया को अनावश्यक और शौचाशौच के विचार को 
श्रमात्मक ठहराया, विधवाविवाह प्रचलित किया | इनके अनयायी भी अपने को वीरशेव 
ओर लिंगायत कहते हैं। परच्तु आचार-विचार में इतना अधिक भेद होने से प्राचीन 
वीरशव, पाशुपतशव ओर वसवपन्थी लिंगायत में भेद सहज में दष्टिगोचर हो सकता है [" 

(च) कापालिक शवमत साननेवाले तांत्रिक साधु होते हैं जो मनुष्य की खोपड़ी लिये 
रहते हूं श्रोर मद्-मांसादि का सेवन करते हैँ | पहले ये नरवलि करते थे। ये लोग मेरव 
या शक्ति को वलि चढ़े हैं। ये स्पष्ट ही वाममार्गी शेत्र हैँ, र॒दस्थों में इस मत का प्रचार 
नहां है। ये श्मशान में रहकर वीमत्सरीति से उपासना करते हैं | 


(छ) प्रत्याभमशादशन के अनुयायी कश्मीर के शंव है| इनके अनसार खष्टिमात्र 
शिवमय 


अरद्व तशान के साथ मुक्ति का योग इनकी विशेषता है| सिर्फ इस शान की 
आाचशदकत:; दे जीद आर इरबर एक नि । इस ज्ञान का ग्राप्त हो मक्ते का साधन हं| 
जीवात्मा और परमात्मा में जो भेद दीख पड़ता है 


प्रद्मतसिद्वान्त का पोरक और शिवसत्रों पर निर्भ 
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चह भ्रम हूं। यह मत शंकराचाय के 
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(ज) 'शिवाह्व तवाद! भक्तिप्रधान मत है| इस मत में शिव को ही परब्रह्म माना गया 
है। शिव की उपासना करने से मुक्ति मिलती है। कहां गया है कि फल की कामना का 
त्याग करके कास करने से पाप का नाश होता है ओर पाप के नाश से चित्त की श॒द्धि 
होती है| तब्र बोध होता है। इसलिए कर्म ही ज्ञान का हेतु है। कर्म और ज्ञान-- 
दोनों का फल मुक्ति है| इस मत के प्रवर्तक श्रीकए्ठ के अनुसार जीत को पापों 
से मुक्त करना ही प्रयोजन है ओर उपासना से प्रसन्न होकर शिव मुक्ति प्रदान करते हैं। 
इस मत के आचाय ने ब्रह्म को सगुण और सविशेष माना है। सर््रशक्तिमान, सर्वश्ञ 
शिव ब्रह्म हैं शोर जीवों को उनके कर्मानुसार भोग प्रदान करते हैं। आत्मा (जीव) 
ग्रशानरूपी वासनाश्रों से बद्ध है। जीब के बन्धचन कट जाने पर वह परब्रह्म के समान 
ऐश्वय प्राप्त कर असीम आननन्‍र का अनुभव करता है। यही मुक्ति है। इस प्रकार 
यह मत द्वोतवादी कर्म-भक्ति-प्रधान है और इसके आन्तार्य ने शकह्लस्मत का खण्डन कर 
ज्ञान-कर्म-समुचय की स्थापना करने की चेष्टा की है।" 
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हले समस्त अ> भाषा भेंत्ि । शंकर, रमानुज, भध्वाचाय 
निम्बाक: प्रमानद्, बल्ज्ञम आदि समस्त पर! ने अपने-आ ने अं प-भाषा 
में लिखे | किन्तु ति की वृद्धि पाथ-साथ स्त-भा / प्रचार 
उपेडता गया | रलाम की 4 एव हुईं धारा ) देखकर पामिक सम्पदायों नेताओं को 
पता की भाषा सहारा शयक्रता अतीत होने लेंगी आओ पन्‍धों ७३ 
'अदायों के बच गे यन्धों अपने-ग ग्रव आन्त की भाषा में लिखने 
आरस्त किया | पहाभारत औ ण्‌ भत्र-भिन्न भाषाशओं मे उवाद हुआ | 
3 रण में, विशेषरू पे, श्रीमद्ध (दि हुआ और | कृष्णक्तरित्र- 
सम्बन्धी दरासश्क्न्ध 'सुखता/गर? के स्प में स्वेस/न्य हो गया | गीता के भी अनेक 
अनुवाद उन और # जे धारण के सुभीते मे माझतग्रन्थ 
अधिकांश पद्चो | पेन्‍्त-महात्मा , सेवेत्र इन साकत अर प्‌ मान्तीय 
नापाओं को अपने साय; सत्र मय अन्‍य जिसे सी, शब्द दोहरे, 
ग्रभंग, पंजन, गीत झा 3. हरा ही > पेश दि ने लगे गे ज्ञ नदेव के 
गनेश्री, मरे: पऊुन्रराज के विवेक सि/: * महीपति लामृत्त, 
उुकनायजी के » विलोचन फे ? पैकाराम के भंग और दासत्रोध 
आदि मराज) सिद्ध अन्‍्ध है। सिक्खों कातो (हवा ही गुरु है | केर्णाथ्की 
परन्ररदरास » पासराज ३ हि तिम्पप (पिया वनदर/स के २ नाएँ, 
चिद्मानन्द के हरि पक्ति-रत।यन ओर हरिकथ/सार आदि आ/ध पसिद्द' है “पे कन्नढ़ # 


मा छह ; ; 
पंगाय झा 8 7 शलीलाशजुदव ( ध्ीमदृभागक्‍्त हे देशमस्कन्ध का अनुवाद / और 
वैजलीरादेवपुर जेमिनि- रत अच्छे भन्ध है पंपाल हे पेरझदात, 5» 

हे बियर 


४3 हझत्तिव ति, 
कस शी [ः प ५ ० आन प्र कैद न यृ / ५ प्िरत्त वा! रे 
प्‌ शिरामस रास ना।द पप्ण्व पतन भह्प्रभु का अनेक अन वाया; ; ल्च्र्त मे विद्याप] ते 
रे के #० दि ्ु २७० बक बज गा ३ ऋषि: ही दा अर 

ण््द भार उमापति घर भाततिरस पाझछे उद्धर फायप हे यू हृ। भगातत भें झेसतिवास- 
“कन्क्फ जनक ९. 2. 6 पा कक ण 8 ७-७० कक ध् कम हि बह 
पनारण ४। पार उलसा. झत २ माय ४ फे सय नि हँ | ने पनत्ता शजरात भें ओर 
भापरर 020: क्रिस > नव का5ि > पिनाप, (3 .... ये आरा 

0 + पाचर्पान में शछ ' + अडख कब हुए | गरनायव, हित गे आदि महात्मा 

दि ४७.__ स्ट 
“०१५३... हा जद एमक 5 शा मा न 


पथा बज के गोस श्यों से ष्ट्छु प्रात अच्छे कवियों + गिने जाने लगे | 
सर में धार्मिक भाव को व्य ऊररने की | सवकता ने तो पाडः मय 
के! सष्टि देदेय के ऊँचे ऊँचे और तरक-से-वा वे और बुढ्ढि $ प्क्ष्म 
पे-ूक्ष्य विचार व्यक्त फरने के ग ( जीक-भाषाओ » को इन भमहत्माओं 

वाणियों आरा और ५। भगवान परम, कृष्ण, कि उले और पारइसा कै 
उण्गान के ७ ने भाषा क) "ब्व्शक्ति अत > बढ़ गईं तथा विमर्श की) अभिव्यक्ति पर 
गफाका अच्छा अधि ।या। भीरे-घी२ संर “यान आाजतों ते लिया 
और वे उपक। साहित्य-निशि के उपयुक्त पाध्यस बन गये 

अनेक वैष्णव सन्‍्तों वार्सिक विपमता ओर कट ता हटाने गवान की और 
भाउक जनता को प्र ने वित्न किया | पाभादास गा भाव बहुत 
दर रखा तथा अपने यें सभी दायो भहात्माओं # ठुति की। & 
पनेश्वर, नासदे: कनाथ, तुक्कार / "रसीमेहता, 7मदात स्वासी, /राबाई, सर दास, 
उलसीदास एक आलवार कन्तों ने किसी मत का अचार नहीं किया; ($: न्तु अपने 


भजनों तथा उपदेशों. ॥रा भक्ति का अचार एक पततालीन कट ता को ने का अथक 
प्‌ में सतों >वे सुधारकों क पंख्या इतनी है कि उनझे संक्षिप्त 
धें भें (पं है; 


महाराष्ट्र में 7ढरखुर नामक एक प्रसिद्ध पथस्थान है | हैं। विहलनाथजी की) म 
है तह सूर्ति पालक कण की है । आबाह ओर केतिक की शुक्त्र दशी को 
पाल में कम-केकश दी बार, | जन वहाँ वि्चल के मत है। कल बॉल 
नाम है बारी | नर; इस पृरययात्र/ अरनवाले का नाम डत्रा वरकरी | इसी कारण 
; पड़ा | 


गरकरी-सम्प्रद पूर्णा द्क्ि मॉनुकूल है । ९ मल्कुल भागवत पग्प्रदाय 
है। भगवान । भक्ति ही शक्षका पर पान साधन है | तवाद के साथ भक्ति 
के सेल करा देन *प पंथ की शक्षिशे ता है। 

*प भत के अनसार भक्ति ज्ञन के अतिकूल नहीं है । एकनाथ महाराज की कथना: 
उधर भक्ति मत है और चान फल्न है । अतएव मूलरूपी भक्ति विना शानरूपी 
ले पाना असम्म है। इस नकार भक्ति तथा शान दोनों का समन्वय इस गर्ग में है 
>कनाथजी कहते है 


थे भाहं पत्तन 
“7८३... कि जाता तया करित से जतन | 
! हिखूल- छा एः रह 
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इस पंथ के चार सम्प्रदाय हैं--(१) चेतन्य-सम्प्रदाय, (२) स्वरूप-सम्प्रदाय, ( ३) 
आनन्द-सम्प्रदाय ओर (४) प्रकाश-सम्प्रदाय | क्‍ 

( १) चेतन्य-सम्प्रदाय में दो भेद हैं। एक में 'राम-कृष्ण-हरि/ यह पषडक्षुर मंत्र है 
और दूसरे में प्रसिद्ध द्वादशाक्षर मंत्र है । 

(२) स्वरूपन्सम्प दाय का जय राम जय रास! मंत्र है। इसके छोटे-छोटे दो उप- 
सम्प्रदाय हैं | 


(३) आननूद-सम्प्रदाय का;तीन अक्षर का मंत्र श्रीराम” और दो अक्षर का संत्र रास 
है | इसके अ्रन्तर्गत नारद, वाल्मीकि, रामानन्द आदि संत साने जाते हैं । 


(४) प्रकाश-सम्प्रदाय का संत्र है ओम नमोनारायणाय! । इस प्रकार मंत्र के भेद से 
वारकरी-पंथ के इतने प्रभेद हैं। 


यह पंथ प्रधानतया कृष्ण भक्तिमूलक होने पर भी शिव का विरोधी नहीं है। इसमें हरि 
और हर दोनों की एकता ही मानी जाती है। यह इस पंथ की विशिष्टता है। जब स्वयं 
पंढरनाथ के सिर पर शिव की मूर्ति विराजमान है तब पंढरनाथ के भक्त का शिव से 
भल्ना कभी विरोध हो सकता है ? ये लोग जिस प्रकार एकादशी के दिन त्रत रखते हैँ उसी 
भाँति शिवरात्रि श्रौर सोमब्रार को मी। इसीलिए महाराष्ट्र में दक्षिणभारत के सद॒ुश 
शेव-त्रे ष्णव के मतभेद का नाम-निशान भी नहीं है | 


शानेश्वर, नामदेव, एकनाथ ओर तुकारास--इस सम्प्रदाय के प्रसिद्ध महात्मा हो 
गये हैं। इनसे सम्बद्ध सत्र स्थान तीर्थ के समान पवित्र माने जाते हैं। इन सनन्‍्तों का 
संज्षित विवरण इस प्रकार है-- 


(क) ज्ञानेश्वर--आरपका जन्म संवत्‌ १३३२ में महाराष्ट्र के नेवास आम में हुआ । 
आपके बड़े भाई शीनिवृत्तिगाथ, एक छोटा भाई श्रीसोगानदेव और एक छोटी वहन 
मुक्तात्राई थी। शानेश्वर के पिता सन्‍्यासी होने के बाद पुन; शहसरुथ हुए थे; अतएव 
आ।लन्दी ब्राह्मणों ने उन्हें जाति से बहिष्कृत कर दिया। उपनयन संस्क्रार के समय बढ़ी 
कठिनाई उपस्थित हुईं। अतएव चारो भाई-बहन इस काये के लिए पाय्ण आये | 
शानेश्वर की अद्धूत सामथ्ये ओर विनय को देखकर पाट्णय के लोग चकित और मुग्ध 
हो गये, ओर इनसे भगवन्नाम-कीर्तन और कथाश्रवण करने लगे। धर्मश ब्राह्मणों ने 
बड़ी नम्नता के साथ इन्हें शुद्धिपत्र लिखकर दिया। कुछ कालतक पाट्यणु के निवासियों 
को अपना आपूर्व सत्संगलाभ कराकर ज्ञानेश्वर अपने भाई और वहन के साथ ब्राह्मणों 
फा दिया छुआ शुद्धिपत्र लेकर अपने ञ्राम को लौंटे। मा 


'नेवासः से ज्ञानेश्वर ने गीता के ज्ानेश्वरी भाष्य का प्रवचन किया जो गीता के 
गष्यों में सवा सठुन्द्र एवं अपने दंग का निराला भाष्य है। ज्ञानेश्वर ने अपने वाल- 


मर ५ +वरंमिक 4 है + जज का सब्र, स्त्कार #आकन+ "मल ट्चत्त बैन्मद०. तय रम्ूम्नकनक, हर रक्त, तर हि 

जीवन में जो-जो चमत्कार दिखलाये, उनमें उबसे बढुकर चमत्कार यह शानेश्वरी भाष्य 
स- जिसका प्ररद्दन ० कनणज फेवल प्ले 7 5 बी. न श्र 
९, जिसका प्रवचन उन्होंने केवल पन्द्रह वर्ष की आयु में किया था। उनके माई और 
श्त्सा रा सख़्छदट रत रउन्त #०4०“ शी आशा बन्‍मकुल नी, अकलक ह86.. ्फ ग्रमण तन हैं 

पन ऋय अच्छ सन्त हुए। उन्होंने सारे भारत में भ्रमण कर टिन्द्रर्म का प्रचार 


कर 


एवं न्‍्यत ०००३० 3 पफूकः अल 
»प उत्तर] ए्ष्टि द्| 


रविधर्स-दप 
रेकीप बह पीन भार पंच दिन फे। अल्प आयु फ्त 
नेयोदश) के) शे।नेश्वर ने जीवित ७. ध्वि ) 


परली)+ सिधारे | 
गेनेश्वर के. पार ऋध पहुत पक हैँ 


गामदेव अद्वर "है। के िढएुर नशराष्र ) लौ> आये और 
अस्यी बढ की अवेस्थ। 3 विहल-पन्दिर के महाद्वर #। सही * संकत १७७ में | 
आशत्याग किया | 
।" 


थे > सेक्‍तू ५५५ 3० में हञ्ञा । बारह वर्ष ॥) 
आयु में उनके अन्दर है उगवत्मीति जाए कि बे । (लि सदगुरु 
लिए बेचैन हे उठे। उन्हें तकाशब) - कड़ी, जिससे देवगढ़ मे नादन कक हे 
वर्ड जाने का शा उन्होने छ। ५५. गु 
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दीक्षा देकर शूलभज्ञन पर्वत पर रहकर जप करने की आज्ञा दी। उन्होंने उस पव्व॑त पर 
घोर तपस्थ्रा की | तप पूरा होने पर उन; शुरु के पास लौट आये | गुर ने उन्हें सनन्‍्त-समा- 
गस और भागवतधर्म का भ्चार करने के लिए तीथ॑ैथात्रा करने की आज्ञा दी | श्सी 
नीच उनके पितामह ने गुरु से आज्ञापत्र ले लिया था कि 'एकनाथ, अब तुम विवाह 
करके गहस्थाश्रम में रहो! | अत: युरु की आज्ञा के अनुसार अपनी तीथयात्रा समाप्त 
करके उन्होंने विवाह किया । उनके धर्मपत्नी गिरिजाबाई बड़) धर्म-परायणा और आा द्श 
शहिणी थीं। इस कारण उनका सारा प्रपश्न भी परसार्थ-परायण ही हुआ | उनका जीवन 
वद्धों को मुमुज्षु बनाने, समक्षु को मुक्त करने ओर युक्तों को पराभक्ति का परमानन्द दिलाने 
के लिए ही हुआ था। उनके परे कारसय निःसव्ृह साधुनीवन की अनेक ऐसी घटनाएँ 
हैं, जिनसे उनके विविध ढैवी गुण प्रकट होते हैं। 

परोपकारमय निःस्पृह साधुजीवन से, उपदेश से, दान से सबका उपकार करते हुए: 
डहस्पाश्रस का दिव्य आदर्श सबके सामने 5 तकर, अन्त में संवत्‌ १६५६ की चेत्र-कष्ण 
पष्ठी को उन्होंने गोदाबरी-दट पर शरीर त्याग किया। उस समय वे पूर्ण स्वस्थ थे | 
उन्होंने महाप्रयाण का दिन पहले ही बतला दिया था। अत; उसके कई दिन पहले से हरी 
पपेठण? में सर्वत्र भगवत्संकीतन हो रहा था। ह रिकथाओं की धूम थी | दूर-दूर से आये 
हुए दशनार्थियों की भीड़ जमी थी | 3 आशा भगवन्नास-कीर्चन से गूँज रहा था | जत्र उस 
पष्ठी तिथि का प्रात;क्ाल आर्म हो रहा था तत्र उन्होंने गोदावरी में स्नान किया 
और बाहर निकलकर सदा के लिए समाधिस्थ हो गये | 

उनके ग्रन्थों में सबसे लोक-प्रिय ओर प्रसिद्ध भागवत का एकादशरु 
स्वर ओर भावार्थरामायणा हैं | सभी अन्थ अद्वौतप्रधान हें | 
सुबोध तथा चित्ताकर्पक है। 

(घ) तुकारास--इनका जन्म दक्षिण के “देह नामक आम में पवत्‌ १६६५ में हुआ | 
पिता के मरने और बड़े भाई के विरक्त होने के रथ शहस्थी का सारा भार उनपर झा 
पड़ा, जिसके कारण उन्हें अनेक कष्ट भोगने पड़े | वे सदा भगवद्धजन में, क्रीत्त'न में 
वा कहीं एकान्त में रहते। दिनभर पर्वत पर श्रथवा मन्दिर में नाम-स्मरण करते 
और सन्ध्या होने पर गाँव में लोटकर लगभग आधी 3 पके हरिकीत्तन सनते | 
“प मकार की कठिन साधनाओरों के फेसेस््ररत उनकी चित्तवृत्ति अखण्डना म-स्मरण में 
लीन रहने लगी। बड़े-बड़े विद्वान ब्राह्मण और पाउ-संत उनकी प्रक्राण्ड शानसयी 
कविताओं को उनके मुख से भस्कृटित होते देखकर उनसे चरणों में नत होने लगे क्कि 
इना से नी मील दूर थाघोरीः गामक स्थान में बेद-वेदान्त के पक्रारड 
रामेश्वर "डे नाम के एक ब्राह्मण रहते थे | उनको लुकाराम की सतिष्ठा सद्य नहीं हुई 
कप कक शद्र के _उख से _सुत्यधंतोधषक मराठी अभंग निकले और ब्राह्मण भी 
उनकी संत जानकर सानें तथ | पजें--पह उन्हें निके भी पसन्ट दीं आय[ | >> 
वेट हे के बा 8 वि तानक ४ नहां गाया ;॒ कल 


गन ते न्रृ वि] र्फी डर ी 
ः ह्छ दे न्किर अन्यन जाने के आजा दिलाई 
श्सर प्रा कक श्र क्यू संधि छेः द्श कार - ट््य न्पु यृ श्र ञ' 
घपरपर भंद् बना के नाग ॥धर्ते। के दर्शन #च्स जाते समः अनगट शाह श्रोलिया 
/ च्् 


ऊन्ध, रुक्मिणी- 
उनकी शैली भी 


+क ४१८7७ ज७+ यहा के सनक. के जप बन >> 8 बक. क् 

5 पावसो न पद फे लिए उत्तर पंहदारर ज्यों व पर आय एकाए5- 5५ 
श्र में भर व 5 हे हद डा गे हे हे ला 2 5/ापिक उनके सारे 
3५ वे भाव उनन पद हो गई । ये रोनेनीजओ 73... 


3०, च््. 
वा पएलाने जग । दवका-दारू रण्से 
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चाहा। पर वे विवाह-मण्डप से उठकर भार्ग गये ओर नासिक के पास एक गुफा 
में जाकर तपस्या करने लगे। वाद मेँ बहुत दिनों तक इधर-उधर तीथयात्रा करते रहे । 
दक्षिणभारत में उनकी साधुता की बहुत प्रसिद्धि हो गई, जिसको सुनकर छुत्रपति शिवाजी 
उनके दर्शन के लिए आये ओर उनके भक्त हो गये | 


संसार के द;खद प्रप॑च से घत्रराकर संसार-त्याग में ही सुख और मोज्ष वतलानेवाले 
 बहत-से महात्मा मिलेंगे; किन्तु प्रवृत्ति तथा निवृत्ति--दोनों के द्वारा मोज्ञ का साधन 
बतलानेवाले महात्मा बहुत कस मिलेंगे। -रामदासी सम्प्रदाय में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति-- 
दोनों का यथानुरूप मिश्रण किया गया है | 'सानपंचक' में रामदासजी ने कहां है-- 


रामदासी ब्रह्मज्ञांन सारासार विचारणा। 
घर्म॑ संस्थापने साठ कर्मकंड उपासना॥ 


_ सदा जागरूक रहना ओर यत्न करते रहना?--इन दोनों को स्वामीजी एक रूप से 
आवश्यक समझते थे; क्योंकि इनसे लोकनयरलोक दोनों बनते हैं। रामचद्ध का 
विश्वामित्र के साथ अयोध्या से प्रस्थान कर रावण-बघ-पयन्त लोक-हितकर कार्य का 
एकमात्र उद्देश्य आयं-संस्कृति को सुदृढ़ एवं विस्तत करना एवं ऋषियों ओर गुरुकुलों 
की रज्ञा करना था। रामचन्द्र इस कार्य में पूर्णतया सफल हुए। अठणव प्रवृत्ति 
ओर निवृत्ति--दोनों का आश्रय समानरूप से ग्रहण करनेवाले महात्मा रामदास को 
रामच नव से बढ़कर आदर्श उपास्यदेव दूसरा कौन मिल सकता था ? इसलिए इस सम्प्र- 
दाय का मुख्य उद्देश्य यह है कि मनुष्य गीता में प्रतिपादित कर्मयोग के सच्चे मार्ग 
पर झुद मन से चले, जिससे उसका दोनों लोक वन जाय | इस मत के अनुवायी णदृस्थ 
ओर विरक्त दोनों हैं। विस्कों के लिए ब्रह्मचारी रहते हुए मिन्षा से अपनी जीविका 
चलाकर, निष्कामबुद्धि से समाज की सेवा करना तथा साथ-ही-साथ आ मज्ञान प्राप्त 
करना ही कर्म निर्धारित किया गया है। शिवाजी उनसे प्रभावित होकर, समस्त राज- 
पाद उनके चरणों में अपित कर, भोली लेकर भिन्नाव्न करने चले | किन्तु शिवाजी के 
द्वारा हिन्दू-पम ओर आय-पंस्कृति की रक्षा अवश्यम्भावी समझकर उन्होंने शिवाजी को 
संन्पास-आाश्रम म॑ जाने से विसरत किया। शिवाजी उनके मंत्रणानुसार पुनः राजकाज 


संभालने लगें। स्वामीजी ने रामनवमी का जो उत्सव आरम्भ किया वह आजतक बढ़े 
समारोह से महाराष्र मे मनाया जाता है | 


. स्वामीजी ने राजमंत्र के ४६ श्लीक लिखे हैं, जो परम विख्यात हैं। मन को सम्बो- 
दधित कर संसार की माया छोड़ देने और भगवान की ओर लगन लगाने के जो विमल 
उपदेश झापने दिये वे 'मनदोधचि इलोकः के नास से प्रसिद्हैं। उनका दासजोथः 


ढ रे ्ः 

एस्ड्सात ऊझे पथने पा च् स्‍्ः 

एन्द्सा न छा पएटुनद आार रासन दृः [ दा द्‌ब्रन्धृहष्ट | सखनातस दन्यप्‌ | ाचाज; च्क्म प्रतापशाली 

जे कक उनकी अब्कुण्फ कु हब, आ स्‍्द्ा गा नस द्र्ो का गा 

ऐने का शकसानर धेय स्वानीदी को है। रद्द 

क्र ३. र्‌ 

सिबस शोर झआगजाति की रत्ता में ततर 

हम हनी 


ष् 
कर बम 
तक द् अासकणा- है. नरक... अन्कलतीत, | की अरण्ग ३ ढ़ 
सके डे कक »% 07१७4 
पर झा 4; प्ट प्र ८२ 4 धर | 


समर को श्र 

जा भग वात है रे हा ॥ 

जेगीं | उनके थे | याकष्ण । मूर्ति ८ ४६ हा कक । दे 
कक कली हम कं आनन्‍्दमान होकर नाच पे के बीच 


*ः 
हक न 
52 
कला 
दा 4 
/ँ 
मा 4 


मूर्ति १ भेजा गया उ हे कहकर 
विरुद्ध नाना पार के बाद * ह दे हर 


० 
घ्ु 


| गा-गाकर 
बन के झन्तिक 
पके अन्तिस दिनि रण्छ्ोड़जी की 


: ४ भजन अपनी स्व रण सर्व के | 
को गोस्वामी उलृतीदास क बे करत 
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मतभेद है। इनकी उपासना-पद्धति सख्यभाव कीथी| ये संवत्‌ १६२० के लगभग 
गोलोकवासी हुए | द 

गुर को आज्ञा से इन्होंने श्रीमद्धागवत की कथा को पदों में गाया । उन पदों का 
संग्रह सूरसागर के नाम से विख्यात है| इस समय तक सूरसागर के कुछ हजार पद ही 
प्रकाशित हुए हैं। जो प्रकाशित हुए हूँ उनसे प्रधानतया श्रीमद्धागवत करे द्शस स्कन्ध 
की कथा वर्णित है। श्रृगार और वात्सल्य का जैसा सरस और निर्मल खोत सूरसागर से 
है वेसा अन्यत्र कहीं नहीं दीख पड़ता । उसके ब [ललीला-संबंधी और श्रमरगीत-संबंधी 
पद बड़े अनूठे हैं। उनके पठन से आत्मा को वास्तविक सुख, शान्ति और तप्ति मिल्नती 

| उनके अनेक पद ऋृष्णभक्तों के हृदय में बराबर गृ जते रहते हैं 

उन्होंने भगवान कृष्ण की बाललीला और गोषियों के बिरह का जो स्वाभाविक 
ओर मर्मस्पर्शी वर्णन किया है वह विश्व-सा हित्य में अद्वितीय है। उनकी उद्धावना- 
शक्ति ने उनके ललित काव्य को अ्रत्यंत भठुर तथा आकर्षक बना दिया है | उनका 
दृष्टिकूड? काव्य भी हिन्दी-साहित्य में अनोखा है। 

(२) नन्दृदास प्रायः सूरदास के समकालीन थे | गोस्वामी विद्लनाथजी के पुत्र 
गोकुलनाथजी ने जो “दो सौ बावन वे व्णवों की वार्ता” लिखी उससें इनका भी. 
उल्लेख हे । ननन्‍्ददास की सबसे प्रसिद्ध पुस्तक 'रासपशञ्चाध्यायी? है, जो रोला छन्हों 
में लिखी गई है। इसमें भगवान कृष्ण की रासलौला का बहुत भावपूर्ण वर्णन है| 
वे परम भागवत, महान्‌ भावुक और उच्च प्रतिभावान्‌ संत्त कवि थे | उनकी रचना 
ममस्पशिनी, सरस और सजीब है । उन्होंने अत्यंत ललित पदों में रासलीला-.का म। मिक 
चित्र अंकित किया है। उनके सम्बन्ध में एक कहावत है-और कवि गढ़िया नन्ददास 
जड़िया !! जेसे सोने के गहने में रतन-जड़ाई होती है बसे ही भाषा में उन्होंने नक्कासी 
फीहै। उनकी भाषा की मधुरिमा ने रासलीला के साधु को और भी बढ़ा दिया है।. 

(३) ऋष्णदास वल्जलमभाचार्य के शिष्य थे | थे शूद्र जाति के थे, परन्तु आचार्य के बड़े 
अपापात्र थे। इसीलिए वे मन्दिर के प्रधान हो गये | उन्होंने भी राधा-कृष्ण के प्रेम- श'गार- 
संत्रंधी बहुत सुन्दर पद गाये हैं| उनका गोलोकवास संवत्‌ १६६५ में हुआ | हु 

(४) परमसानन्द्दास का निवासस्थान कन्नौज । अत्यन्त तन्मयता के साथ उन्होंने 
पड़ी सरस कविता की है। चे नहुत ही सुन्दर कीर्तन करते थे | अजरज के प्रति उनकी 
विशेष अनुरक्ति थी | 

(४) कुम्नदास गोवर्धन के निकट उसनावत गाँव में रहते थे। 
एहस्थ थे। वे धन-मान-मर्यादा की इच्छा से कोसों दूर घे। उनके फ 
जिनका विपय भीकृषद की बाललोला और ग्रेमलीला है | 

0 चतुसु जदास कुम्मनदास के पुत्र थे। थे भगवान के ऐसे अनन्वभक्त 
शोर किसी दूसरे के आगे गाते ही न थे | उनके पद 


पास 
अगृठे है। 


वे पूरे विरक्त 
>केर पद मिलते हैं 


उडुत मनोहर और एक. से-एक 


4५, #प, सु विकण ध्। 
७ अललकूत+- १ ऋ्कूत य्रृ > 9>+ # कर काला ऑन हि कक ल्‍ 
(७) द्लीतस्वामो पट मरा को एच पुयासद शांर उपब्यन्त पंडा मे घछे अदखरड 

के जन्‍--३०-कक डी 9७ ७३ हर पक हा हु मे 
प्र उरण्ट | पाछ यारा दी दद्ृजनाधनजी 


ु 
| दाक्या लेकर परम पान्त भक्त हो गये 


* ०७ फिलक 3 आय हर 


विश्वधरी- दद्श 
राजा से स्क सत्रक्े ह्द्य में बना ५ तारे 3 थे ० भोपड़ी से 
भहल तक, रपकी गति 4 भहापंड्ित आदर-मान * अधिकारी है , 
परत में आज कोई अन्य 2. के सहरशा लोकपि नहीं है हे अन्ध अदायिकता क] 
पोमा को 'जकर करे हेड 2 है और निर्विषा 7-मतान्तरों 
भपान्य है | 
पेलसीदास के पसव में शेष) अरि कैष्णवों णे। विषम | ली हुई थी, जिसके 
करण दोनों रिसर कहर ही रहा 4/, उसका नहुलांश 'बजन करने मे तुलसी- 
सि समर्थ डउंद। आपने "यष्ट वोषित क द्यि। मे और शिव दोनों में ७३ 
हीं है ३ उक के कैसे दूसरे क। # गषन हे 0 ॥ सक्रत विशादि अनार यथपि 
शिंव्भक्त थे पथ।पि पसद्रोह हे श्ण ही आस वध हु समस्त हिनू-समयाज 
के! बिखरी हुई शक्तियों की एक एज में आँधले ' उन्होंने भ्गी ने किया और बहुत- 
ऊछे सकल भी 5९। परिणाम “वह्य स्मात्तों के। संख्य नही आओ धिक्रांश हिलस पे 
पके बनकर सभी देवताओं मान रुप से * अति करने क्यो | 
उजेसीदास हे रत को बिध ॥ होने से “चाय है), €। >मारत को भक्ति 
से परिष्लावि ॥ क्र द्यि। | एव, य& कहने में अखुक्ति नह कि उनका राम 
पेरितमानसः हिन्पू-जनता +%/ जीवन ओर ॥गंअदशक है 
गोसायों (दास भा; द्क्रि वाल्मकि के अवतार करने >> हें | 
आ/विभांत कब ४ के। अ,बृत- उकल/-सत्यी को, बाँद जिले के गतरस्यथ धज्ञा 
उए गाँव मे गसे ३० सील उरूपारीए बहन णु आधथा। 
यहाँ उनके रेस्तलिखित 'रासचरितमान अंडे अंर अपतक सुरक्षित है 
विः प-संवत्‌ १६१ की रामसन पान जि से उन्हों3 रमचरि 
भानसः के प्रण' रिग्प क्रिया | , सात मह।नें, छुगसीस दिन में वर हुआ 
उनके रचे ऋे > रहिवली, केवित्त-रास। ण, गीत / राम चरि ओर क्षित्य- 
पत्रिका विशेष दीने १२६ को में, सं 5० की आवशा 
$#*श-ततीया (शनिवार) ३) काशी के ७ बट पर शर्ते जड़ा 
अश्छाप के थे: 
पलल्‍लभाचाय दे उनके पुत्र गोसाई' विदलनाथजी दे। पर बैठे , पने 
ऊंध्ण भक्त कवियों आ।ठ सर्वोत्तम कवियों को बुनकर “छाप की अतिए के) | अध्छाप 
वि (५ परदास, (२) र्‌ (१) कु उनदास, (६) पर नन्‍्ददास, ) कं प्णदास 
(६) पस्त्ाती, (७) गो विन्रस्त्रामी और (-) चत 3 जदास है इनमे सूरदास नेत्ो 
पन्‍्त तथ। क/३ के दृष्टि के शिष्ट स्थान 9 पे कर है। झनेक विद्वान तो कब्षित 
के हि की तल श्रेष्ठ अध्छाप के ०- ग-द्वारा) रचित 
पदों के अवेश-भजन हे अद् और हृद पवित्र हेत है, मन को 'न्ति सिलती है 
(१) भहात्म सूरद्‌ जन सवत्‌ १५४० करे लगभग द्ल्ज्ी के पास ड्था । 


थे पल्‍्लभाचाय के शिष्यों से पधान थे | इनके जन्मों होने करे संत्रंध में विद्ठ/नों में 


बेष्णव संत ओर उनकी परम्परा ३०७ 


मतभेद है। इनकी उपासना-पद्धति सख्यमाव की थी। ये संवत्‌ -१६२० के लगभग 
गोलोकवासी हुए 

गुरु की आज्ञा से इन्होंने श्रीमद्धागवत को कथा को पदों में गाया। उन पदों का 
संग्रह सूरसागर के नाम से विख्यात है। इस समय तक सूरसागर के कुछ हजार पद ही 
प्रकाशित हुए हैं। जो प्रकाशित हुए हैं उनमें प्रधानतया श्रीमद्धागवत के दशम स्कन्धच 
की कथा वर्णित है। श्रृंगार और वात्सल्य का जेसा सरस ओर निर्मल खोत सूरसागर में 
है बेसा अन्यत्र कहीं नहीं दीख पड़ता । उसके बाललीला-संबंधी ओर भ्रमरगीत-संबंधी 
पद बड़े अनूठे हैं। उनके पठन से आत्मा को वास्तविक सुख, शान्ति और तृप्ति मिलती 
है। उनके अनेक पद कृष्णभक्तों के हृदय में बराबर गृ जते रहते हैं। 

उन्होंने भगवान कृष्ण की बाललीला और गोपियों के विरह का जो स्वाभाविक 
ओर मर्मस्पर्शी वर्णन किया है वह विश्व-साहित्य में अद्वितीय है। उनकी उद्धावना- 
शक्ति ने उनके ललित काव्य को श्रत्यंत मघुर तथा आकर्षक बना दिया है। उनका 
धृष्टिकूट! काव्य भी हिन्दी-साहित्य में अनोखा है । 

(२) ननन्‍्द॒दास प्रायः सूरदास के समकालीन थे। गोस्वामी विद्चलनाथजी के पुत्र 
गोकुलनाथजी ने जो “दो सो बावन वष्णवों की वार्ता” लिखी उसमें इनका भी 
ल्‍लेख है। ननन्‍्ददास की सबसे प्रसिद्ध पुस्तक “रासपश्चाध्यायी? है, जो रोला छ 
में लिखी गई है। इसमें भगवान कृष्ण की रासलीला का बहुत भावषपूर्ण वर्णन है. 
वे परम भागवत, महान्‌ भावुक और उच्च प्रतिभावान्‌ संत कवि थे। उनकी रचना 
मर्मस्पशिनी, सरस और सजीव है। उन्होंने अ्रत्यंत ललित पर्दों में रासलीला का मार्मिक 
चित्र अंकित किया है। उनके सम्बन्ध में एक कहावत है--ओर कवि गढ़िया न्नन्‍्ददास 
जड़िया |! जेसे सोने के गहने सें रतन-जड़ाई होती है वेसे ही भाषा में उन्होंने नक्कासी 

की है। उनकी भाषा की मधुरिमा ने रासलीला के माधुर्य को ओर भी बढ़ा दिया है | 

(३) ऋष्णदास वल्ज्ञभाचाय के शिष्य थे | वे शद्र जाति के थे, परन्त आचार्य के बडे 
कपापात्र थे | इसीलिए वे मन्दिर के प्रधान हो गये। उन्होंने भी राधा-कृष्ण के प्रेम-श॒ गार- 
संबंधी बहुत सुन्दर पद गाये हूँ । उनका गोलोकवास संवत्‌ १६६७ में हआ | 

(४) परसानन्ददास का निवासस्थान कन्नोज था। अत्यन्त त्मयता के साथ उन्होंने 
शब्ड़ी सरस कविता की वे चहुत ही सुन्दर कीतन करते थे। ब्जरज के प्रति उनकी 
विशेष अनरक्ति थी। 

(४) कुष्भनदास गोवघन के निकट यम्ुनावत गाँव में रहते थे। से पूरे विस्‍क्त 
एह्सथ से । वे धन-मान-मयादा को इच्छा से कोसों दूर थे | उनके फुटकर पद मिल 
जिनका विषय भीहृण की गाललोला ओर प्रेमलीला है | 

(६) चठ्सु जंदास कुम्मनदास के पुत्र थ। ये भगवान के ऐसे अनन्यभक्त थे कि 


कफ कस 
घ्प ब्कु+ कि उनका श्र्प पु र दा लि ज्क् कक, बे, 
घर किसी दूसरे के आगे गाते ही न थे। उनके पद बढ़त मनोहर और एक-से-एक 

3 को हे 
त्रयूठ ए। 

(७) पी] अलककक के छू 0 उ्क्ख्क का कु नि कक क्‍पकमाा,.. स्‍ाकनपका- हक श्र ४ 25०07 | के. जिद 

७ परदीसा पहुछ सापुय के एक्र सुप 6 सुसन्पन्तन पंडा इ-इड अचखटड़ 
ते, के + 0०, कक छ १ 
१७ अऑवप्नलफकनओ 5 86 5५ 3-८ >> हम 

आए आाएंश। फछ गाधद्ामा विद्लनापत! से मी 


इंच लेकर परम शान्त भक्त हो गये 


३०८ 'विश्वधर्म-दर्शन 


ओर श्रीकृष्ण का गुणासुवाद कंरने लगे। उनके -फुट्कर पद संग्रहीत हैं जिनमें श्रगार 
के अतिरिक्त ब्रज॒भूमि के प्रति श्रच्छी प्रेम-व्यज्ञना भी पाई जाती है | 


(८) गोविन्द्रवासी का रचनाकाल १६०० से १६२५ है। वे भक्त और कवि के 
अतिरिक्त बड़े पक्के गवेया भी थे | तानसेन कभी-कभी उनका गान सुनने के लिए आया 
करते थे। वे गोकुल में रहते थे, पर यमुना में पाँव नहीं देते थे | वे यमुना को साज्ञात्‌ 
राधा का प्रतिरूप मानते थे। यमुना का दर्शन करते, दश्डवत्‌ करते, उसका जलपान भी 
करते; किन्तु पाँव कभी नहीं धोते। श्रीनाथजी की अ्रन्तरंग-लीला में सम्मिलित होने 
के कारण गोस्त्रामी विद्धालनवाथजी उनपर विशेष प्रम करते थे | 


मुसलमान संत 

मुसलमान सरन्तों में विरागी रहीम और भक्त रसखान का स्थान अग्रगण्य है। दोनों 
समकालीन थे | 

अच्दुज्ञ रहीम खानखाना श्रकत्र के दरबार के नवरत्नों में थे। वे स्वधर्म-समन्त्रयं 
की भावना से ओोतप्रोत थे | भिन्न-भिन्न धर्मों के सन्‍्तों ओर महापुरुषों को आदर की 
टंष्टि से देखते थे । उन्होंने सांसारिक माया-मोह को विष के समान त्याज्य बताया है। 
उनका ईश्वर पर अटूय विश्वास था | उनकी घारणा थी कि जब्बतक मनुष्य में ईश्वर के 
प्रति श्रद्धा, भक्ति ओर आत्मतमप॑ण की भावना नहीं होती तत्रतक उसका उद्धार नहीं 
हो.पाता। उन्होंने लिखा है कि मनुष्य जब्र अपने को ईश्वर के हाथों में सोंप देता है तत्र 
सब प्रकार से उसकी लजा रखने का भार वे ले लेते हैं | 

भक्त रसखान दिल्‍ली के पठान थे। उनका जन्मकाल संवत्‌ १६१५ के लगमग 
माना जाता है। युवावस्था में वे सांसारिक वासनाओं में फँसे हुए थे; किन्तु भगवान 
श्रीकृष्ण की एक दर्शनीय मूर्ति के सौन्दर्य पर मुग्ध होकर ओर गोपियों के कष्णानुराग 
की कथा! से प्रभात्रित होकर सांसारिक प्रयंच से विमुख हो गये। उनका डउत्कट 
वैराग्य और उतच्ची लगन देखकर गोसाई' विध्वलनाथजी ने विधर्मी ओर विजाति का 
विचार छोड़कर उन्हें अपना लिया | वे श्रीनाथजी के प्रेम में ऐसे रँग गये थे कि 
भावावेश में नित्य मगवान्‌ के साथ गाय चराने जाया करते थे। उनका मन भगवान 

«णु की भक्ति में निरंतर तल्‍्लीन रहता था। उनकी रचनाश्रों में उनकी गंभीर तन्‍्मयता 

की स्पष्ट छाप है। परमभागवत वैष्णव कवियों में मुसलमान केवल रसखान ही हैं | 


उपयुक्त अष्टछाप के कवियों और मुसलमान भक्त-कवियों ने ज्रपनी रचनाओं के 


द्वारा भगवद्भक्ति का जंनता में जो प्रचार किया, उससे हिंद जाति का बढ़ा कल्याण 


हुआ | यदि ये भक्त कवि न हुए होते तो विधर्मियों के प्रभाव से हिन्दू-समाज छिन्न-मिन्न 
द्वो गया होता । 


आठवाँ परिच्देद 
. सुधारक ओर उनके पंथ 


लगभग १००० वर्ष हुए, भारत पर मुसलमानों का आक्रमण हुआ। हिन्दू और 
मुस्लिम संस्कृति का संघर्ष होने लगा। जहाँ हिन्दू-संसक्तति दाश्शनिकता से ओतप्रोत है 
वर्हाँ मुस्लिम संस्कृति भक्तिप्रधान है । 


विदेशी श्राक्रमणों से अपने को बचाने के लिए हिन्दओं ने कोई आपसी संगठन नहीं 
किया; बल्कि आपस में शाख्रार्थ ओर मतझेदों में उलभे रहे | बाहरी शत्रुश्रों से भिड़ने के 
बदले आपस में ही भिड़ते रहे | जिन लोगों का -उद्द श्य एकमात्र भगवद्धक्ति का प्रचार है 
उनके निकथ तो जाति-पाँति का भेद ही नहीं होना चाहिए. | मध्वाचार्य और वल्लभाचार्य 
'का ध्येय था विजातीय प्रभावों से बचाकर हिन्दू-संगठन; किन्तु हिन्दुओं की आपसी फूट के 
कारण उनके उद्दे श्य की सिद्धि में बहुत बाधघाएँ पड़ीं। रामानन्द ओर चेतन्य महाप्रभ्र 
ने वेष्णब सम्प्रदाय के आचार्य होते हुए भी, मगवच्छरणागत विधमियों तक को 
अपनाकर, अपनी उदाराशयता तथा शुद्ध भावना का परिचय दिया। रामानन्द के शिष्य 
कबीर ने तो ऐसा पंथ चलाया जिसके अनुयायी होने में किसी हिन्दू या मुसलमान को भी 
कोई आपत्ति नहीं हो सकती थी। इसी प्रकार पंजाब में गुद नानक ने भारतीय और 
गभारतीय धार्मिक सिद्वान्तों के आधार पर अपना अलग पंथ चलया | उनका कथन था 
कि जब मुसलमान आकर भारत में व गये झर राजकाज भी करने लगे तत्र दोनों 
जातियाँ मिलकर एक राष्ट्र का रूप बनायें त्तमी शान्ति और कुशल है। दादू ने मी 
अपना लक्ष्य यदह्दी रखा। इस प्रकार कत्रीर-पंथ, नानक-पंध ओर दादू-पंथ--ये तीन 
हिन्दू-मुसल्मानों को मिलानेवाले मुख्य पन्य हुए। इन संतों ने राम-रहीम और मत्दिर- 
मसजिद को एकता प्रतियादित की; मू्तिपूतलीि और अवतारवाद को विवादास्तद बततलाकर 
हदय की शुद्धता; सन की एकाग्रता, जीवदया ओर स्ब्यापी ईश्वर की अ्रदरनिश 
प्रमुभूति को मानव-जीवन की सफलता झा आधार निश्चित किया । उन्होंने कुरान-प्राण 
. बराबर यताया। किनठु इन सुधारकों फे अनुयायी मुसलमान काम हुए; क्‍योंकि 


हा कै कं ७० स्का जिफि मिमषक ब्यदे घफ्यने रु ब्प आवक... पक भरि एकम बी ब् ' 
एस पन्‍धों के प्रवतकों ने अपने सम्पदाय की भित्ति एकमात्र | टन्द-संस्मृति 
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३१० विश्वधर्म-दशन 


के ९ 
"ई कोर-कसर नहीं रखी । इन पंथों के प्रचार का प्रभाव यह पड़ा कि विधर्मियों के 
जब ) गतिपूजा आदि को विवादअस्त घोषित कर इन पंथों ने परमात्मा की उपासना- 
रु को सरल और अल परिणाम यह हुआ कि बहुत संख्या में हिन्दू विधर्मी 
होने से बच गये। अ्रपने प्रजाजन में जो धामिक सतभेद था, उसे अशांति का कारण 
समभझकर सम्राद अकत्रर ने दीन-इलाही पंथ चलाया। अकबर का कार्य स्व॒त्य था; 
किन्तु यह मत फूला-फला नहीं | 

सुधा रक पंथों में मुसलमानों का जितना संघर्ष सिख-सम्प्रदाय से हुआ उतना अन्य किसी 
सम्प्रदाय से नहीं | सिख-धस ने संसार के धर्मा' में आज विशिष्ट स्थान प्राप्त कर लिया है। 

( १ ) कबीर पंथ 

कत्रीरदास का जन्म संवत्‌ १४४६ में ओर उनकी -मृत्यु संवत्‌ १५७५ में मानी 
जाती है। उनका लालन-पालन जुलाह्यागरिवार में हुआ था। उनके जीविकोपाजन 
का व्यवसाय भी जुलाहे का था | कुछ विद्वानों का मत है कि वे जन्मजात मुसलमान 
थे ओर सयाना होने पर स्वामी रामान्द के प्रभाव में आकर दिन्दू-धर्म के दाशनिक और 
आध्यात्मिक सिद्ध,न्तों को मांन लिया तथा साम्प्रदायिक सिद्धान्तों को अमान्य कर दिया | 
वे पढ़ेंलिखे न थे; किन्तु उनकी अन्तदु'प्टि बड़ी निर्मत और पैनी थी) उनकी वाणियों 
का संग्रह 'बीजक? के नाम से प्रसिद्ध है। इसके तीन भाग हैं--(१) 'रमनी?, (२) सब्रद, 
ओर (३) साखी | इन तीनों में वेद/न्ततत्त, धामिक पापएड, अंधविश्वास, मिथ्याचार, 
संसार की क्षणमंगुरता, हृदय की शुद्धि, माया, छूआछूत आदि अनेक प्रसंगों पर 
बड़ी मार्मिक उक्तियाँ हैं। भाषा ठेठ और देशज होने पर भी बहुत ही जोरदार 
ओऔर स्पष्टवादितापूर्ण है। उनको शान्तिमय जीवन बहुत प्रिय था। अ्रहिंसा, सत्व, 
सदाचार, दया आदि सदगुणों के वे उपासक ये | वे जनता के गुरु ओर मार्गद्शंक दी 
नहीं, साथी और मित्र भी थे। वे साम्प्रदायिक ऐक्य के प्रतिश्षता थे। उनका ला 
स्व॑-धर्म-समन्व॒य ओर विश्वबंधुत्व था। वे बुहापे में मगध में जाकर ११६ वर्ष की आयु 
में निर्वाणपद को प्राप्त हुए। हिंदुओं की धारणा के अनुसार मगध में मरना निषिद्ध है; 
किंतु कत्रीर की धारणा थी कि जिसका जीवन और सानस सर्वथा शुद्: हो, वह कहीं भी 
मरकर परम पद को पहुँच सकता है। उनके अनुयायियों में अधिकतर समाज की निम्न- 
श्रेणी के अप लोग ही हैं। उनके पंथ के बहुत-ले मठ और रमतायोगी संद देश के 
विभिन्न भागों में पाये जाते हैं । 
(२ ) रेदासी पंथ 

मीरा के सार्गदर्शक, कबीर के समकालीन, घन्नातीपा के संगी चिरवद्दनीय भक्त 
रैदास के जन्म की तिथि अबतक सन्दिग्ध-सी है। उनका जन्म काशी में हुआ था। 
वे प्रायः कबीर के सत्संग-समाज में सम्मिलित होते थे। वे अलमस्त फकड़ थे। लोक- 
परलोक की निन्दा-स्तुति की ओर उनकी दृष्टि गई ही नहीं। वे मामूली मोपड़ी में 
रहते और जूते बनाकर--अपनी जातीय पेशे से--अ्रपन्नी जीविका चलाते थे। कद्दते हैं 


सुधारक ओर उनके पंथ ३११ 


कि उनकी आर्थिक दुरस्‍्वस्था देखकर भगवान्‌ ने साधुवेश में आकर उन्हें पारस पत्थर 
दिया, जिसके स्पर्श से लोहा सोना हो जाता है; किन्तु उन्होंने कभी उसका उपयोग न 
किया | वे १२० वर्ष की आयु में ब्रह्म-यद में लीन हुए। गुजरात-बिहार आदि प्रान्तों में 
लाखों आदमी ऐसे हैं जो अपने को रेदासी कहते हैं। वे निगु णवादी संत थे | हरिचरणों 
का अनन्य आश्रय ही उनकी साधना का प्राण था। उनका शुद्ध नाम रविदास था। 
उनकी जाति के लोग अपने को रविदासी कहने में गौरव का अनुभव करते हैं। उनको 
जाति के सिवा अन्य हरिजन भी लाखों की संख्या में उनके अनुयायी हैं | 


(३ ) दादूपंथ 

दादू दयाल का जन्म संवत्‌ १६०१ में हुआ। वें कभी क्रोध नहीं करते थे, 
सब॒पर दयाभाव रखते थे। इसीसे इनके नाम के साथ 'दयाल? जुड़ गया। सबको 
दादा-दादा कहने के कारण ये दादू कहलाये। ये कबत्रीर की पीढ़ी के शिष्य थे। 
इन्होंने हिन्द-युसलमानों को मिलाने की चेष्टा की। इनके बनाये हुए 'सबद! और “बानी! 
प्रसिद्ध हैं। इन बानियों में इन्होंने संसार की असारता और ईश्वरभक्ति के _उपदेश दिये 
हैं। ये अपने शिष्यों को वेदान्त के तत्त्वों का उपदेश देते थ्रे। दादूपन्धी या तो ब्रह्म- 
चारी साधु होते हैं अथवा ग्रहस्थ जो सेवक कहलाते हैं। दादू-पन्थी शब्द साघुझों के 
लिए ही व्यवह्यत होता है । 


( ४ ) पलटूदासी पंथ 
पलदृदास भी एक पहेँचे हुए सन्त हो गये हूँ। अयोध्या में इनके सम्प्रदाय का प्रधान 
मठ है। इस सम्प्रदाय के संत निगुशण ब्रह्म को मानते हैं। वे मूर्तिपूजा नहीं करते। 
राम-नाम का स्मरण ओर योग-साधना को ही मोज्ञ का मूल सानते हैं। उत्तरप्रदेश और 
नेपाल में इत मत के अनुयायी अधिक हैं। इनका भजन भावपूरण्ण होता था | 


( ५ ) दीन-इलाही पंथ 

विख्यात मुगल-सम्राद_ अ्रकबर घर्स की चर्चा ध्यानपूर्वक सुना करते थे। प्रथक्‌- 
प्रथक्‌ धर्स के कारण उनकी हिन्दू-मुसलमान प्रजा में परस्पर विरोध था। उचद्चे दूर 
करने के लिए उन्होंने यह नया पंथ चलाया था। हिन्दू , मुसलमान, पारसी, ईसाई, यहूदी 
प्रति धर्मो के सर्वंसुलम सिद्धान्तों को मिलाकर ईसवी सन्‌ १५७५ में उन्होंने इस मत 
फी प्रवतित किया। इसमें जाति-बन्धन न रखकर सब्रको सम्मिलित होने की स्वतंत्रता 
दो गई। इस सत का सिद्धान्त इस प्रकार ह--- 

परमेश्वर एक है। उसकी मानसिक पूजा करनी चाहिए। किन्त निर्बल हृदय 


न्तं लय 
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३१२ विश्वधम-दरशेन 


मनुष्य द्वारा निश्चित किये हुए धर्म का आधार नहीं ग्रहण करना चाहिए । स्वाद-सुख 
से निलिप्त रहने पर किसी प्रकार का आराह्ार अभक्ष्य नहीं है; परन्तु उपवास करना और 
जितेन्द्रिय रहना आवश्यक है; क्योंकि इनसे मानसिक उन्नति होती है |? 

उन्होंने सछामवालेकुम ( आप शान्त रहें ) के बदले अल्लाहो अ्रकबर ( ईश्वर सबसे 
बड़ा है ) कहने की प्रथा प्रचलित की | हिलू और मुसलमानों का धर्म एक है--यह सिद्ध 
करने के लिए उन्होंने एक विद्वान से फारसी और संस्क्षत-मिश्रित भाषा में अल्लाहोनिपद्‌ 
नामक एक ग्रंथ तेयार कराया। इसपंथ को मानने के लिए. किसी को जबर्दस्‍्ती विवश 
करना अथवा प्रलोभन देना हेय बताया । यह पंथ उनके जीवन की समाप्ति के साथ 
ही समाप्त हो गया । | 


( ६ ) सतनामी पंथ 


.. यह पता नहीं कि सतनामियों का आरम्भ कत्र और केसे हुआ | संवत्‌ १७३० के 
अन्त में नारनौल में एक मामूली झगड़े में औरंगजेत्र से सतनामी साधु .ब्रिगढ़ खड़े 
हुए। भयानक लड़ाई हुई। हजारों सतनामी मारे गये। पीछे संवत्‌ १८०० में महात्मा 
जगजीवनदास दे इस पंथ का पुनरुद्धार किया। वें योगी और कव्रि थे। प्रायः 
सवा सो वर्ष पूर्व छत्तीसगढ़ के चमार गाजीदास ने इस पंथ की पुनः रचना की ओर 
सामाजिक सुधार के लिए चमारों में इस पंथ का प्रचार किया | इस पंथ के लोग सतनाम 
का जप करते हैं। सत्य को परमेश्वर मानते हैं। वे मानते हैं कि ईश्वर में ध्यान रखकर 
संसार का काम करना चाहिए; संसार दःखरूप है; जबतक इस बात का अनुभव हमें 
नहीं हो जाता तबतक हम ईश्वर के मिलन का आनन्द केसे पा सकते है ! सरल रहने 
ओर ईश्वर का मानसिक जप करने से ज्ञान प्राप्त होता है। इस मत के अनुयायी दाहिनी 
कलाई पर सफेद या काला धागा बाँधते हैं, ओर महंत दोनों हाथों में | मद्य-सांस 
वर्जित है। यह पंथ हरिजनों में ही प्रचलित है |  .- 


( ७ ) किनारामी अघोरपंथ 


किनारामजी का जन्म संवत्‌ १६४८ में बनारस में हुआ था | वे गाजीपुर के महात्मा 
शिवदास के शिष्य होने के बाद गिरनार पबत पर गये। वहाँ उन्हें भगवान्‌ दचात्रव 
का दर्शन हुआ और उनसे अवधूतमत की दीक्षा ली। उनकी श्राज्ञ से वे काशी लोट 
आये और वहाँ बाबा कालूरामजी अघोरपन्थी से अघोरमत का उपदेश लिया। वष्णव, 
भागवत और फिर अधघोरपन्थी होकर उन्होंने इन तीनों का एक अदूभुत सम्मिश्रण किया | 
वैष्णब की रीति से रामोपासक हुए. और अधोरपंथी की .रीति से मत्र -मांसादि का सेवन 
करने लगे | साथ ही जाति-पाँति का भेद मिठा दिया। उनके शिष्य हिन्दू-मुसलिम-- 
सभी हुए। उनके अनुयायी सभी जाति के लोग हैं। रामावतार की उपासना उनकी 
विशेषता है। ये देवताओं की मूर्ति की पूजा नहीं करते। इस पंथ को ग्रधान है 
काशी में कृमिकृ्ड पर है| देवन्त (गाजीपुर ) में भी सीताराम का प्रसिद र्‌ 
विशाल मठ है। ह *- 


- सत्यपथ के प्रवर्तेक एक मुसलमान फुकीर इमामशाई थे; किन्तु उनके अनुयायी ञ्राज 
. एकमात्र हल्द ही हैं। यह के कुतूहल की बने नदी है। थे ईरान-निवासी थे ञ्रोर 
घुमते-फिरते गुजरात में अं कर अद्मदावाद के पास रहने लगे। वें पढने ७ सिद्ध थे 
ग्रतएव स्व॒भावतः इस भावुक देश के अनेक तोगे उनके शिष्य हो गये; जिनमें झख्य 
भामाराम, नींगोकीक ५ साराकाका) और जिजीबाई हिन्दू और हाजरबेग मुंसलमा। थे 
इस पंथ के अनुयायी काठियावाड) गुजरात और महाराष्ट्र के खानदेश जियें मे विशेषरूष 
से हैं। श्स मत में अधिक संख्या बनिया 
और वे इमा[मशाही कहलाते 6 । विराराग नीर्मेक स्थान भें अप सम्प्रदाय को गद्दी है) 
गद्दी पर ब्रह्मचार! के ही बैठते की चीटी है | इस सम्प्रदाल के अनुयायी भागवर) रामायण, 
गीता आदि घर्म ग्रन्थों के अतिरिक इसासशाह के लिखे गुरु-उपदिश का भी बढ़ी श्रद्धां- 
भक्ति से पाठ करते हैं। इस भरते के अनेक अन्य हैं जिनमें :सतवचन! और मैच 
प्रकाश? हिन्दी में भी मे प्य हैं। इस सम्प्रदाय का गुरुमंत्र #शिवोडहम! है ! 


इस पंथ का भिन्न-भिन्न मान्‍्त में भिन्न-मित्न ने है| यह महाराष्ट्र में (महा त्मा-पं था 
गुजरात में अ्च्युत-पंथ! ओर पंजान में 'जयकृष्ण-पंथ' के नाम से पुकारा जाता | 
कृष्णुभक्ति इस पंथ की प्रधानता है । इसके अनुयायी अपने धर्मग्रन्थों 
रखते हैं। परन्तु इप - इसका ऊुछे रख बदला है । लोकमान्य विज ने इस पंथ पर 
अनेक प। डिडित्यपूर्ण लेख लिखे थे । इंतिदासर राजवाड़े एवं यशर्वते देशपाण्डे के उद्योग 
से इस मत के सिद्धान्त-अन्ध तेथी इतिहास का बहुत-कुछ मामा शिक पता चला हे) 

ये लोग मूर्ति-्पूजा की ने ही. मानते) अर्तेः विधर्मियों ते इन्हे मूर्तिपूजक हिन्दुओं से 
झलग समझकर इन अत्यावार नहीं किया । इस मत ने स्ल्ियों और शुद्गों के लिए, भी 
संन्यास की व्यवस्था दी है। इस मत के संस्यासी कि कपड़ा पहनते हं। ४ ्ईफ 
वर्शमेद को मिंटाकर उब्में समानता ते मेत्री का प्रचार 
उ्द श्य रहा हे 


हन्दओं के 
व अयदी कक 
। इसे वेद-शास्त्र उ॑ ब-कुछ मॉन्त्र छ। इसके दो वर्म हैं--उपदेशी ओर 
संस्पासी | उपदेशी रदर होते है, वर्ण-ब्यवस्था + 'नते है. और स्वजातियों में द्वी विवाई 
फरते ५) भी जोर दत्तानरेय इनके डी वथ देवता द। गीता मे न्यू धर्मग्रन्थ दे । 
पस पंध के अछुयायी परमेश्दर की निर्ग ण, लिरशकार मानते हैं जो भक्तों पर हा कर 
छगम-समय पर संशुरश रुप धारण करते है 


हब 


रः विभाक 
कम हँ| आय प्क काका ४ अक गननकीत वर्क न्न्फ जोच ज्कल्कटइटकल कक के पट बहा कक हर पालदेवजी ्द््् + 2००3 ्फ प्र 
5 संत 5 प्रदत्त चर ज ( सुलरा ठ) 5 राजा एच्पालंद4ल संन्धास एच 
| अल्कक 2 १ गे कप की अप कब 23 कटा शक पक हेंक हुई १:&“* ६ कक अत, हद; अाा- किशन ध्यान 75 अवीमिक कामुक न्घ्‌ इनक विस कर 
पादरो के नल ते ४ जा डा सम्पदाय ही अनक 7 न्ध प्राप्य हूं, न से शान» 
बाहर पद घन्दा पर अंश अ्दानटय सटीनद भा शुचतद. शान जिद श्र ० मिलांत 
2500 20% 33 5४5 के ए्कादर ६44 #ऋ]८०१५ ; ऊागुचार 4! शा. सडटडा५- 
कि है] 

3 जाओ नह टिक पका अं कम्मरकी च्ुर अकाल अराब्श: सह ताक प्यका- साया पका पटक बसा जन्चक ध्यकन्कना काफी चिन्यी कक 5 

पशदा प्रचिश ऐै । रत रे तदियों मे घदम-मंधान 7 जद नेक 

की 

हज 


$ क्क द् ... शआकि.ई बपदूल्‍नयन्‍्कड्रम-पानन 
5५३८४ +६ 7( टूल 5०) साइलता- 


११४ विश्वधर्म-दर्शन 
(१०) पाउल-सम्ग्रदाय 


है सम्प्रदाय विशेषरूप से बंगाल में पचलित है | 'बाउल? शब्द का ग्र्थ पागल होता 
। इस मत के सिद्धान्त के अनुतार मनुष्य को संसार में र हते हुए भी इससे पूर्णुरूप से 

विरक्त रहना चाहिए | अततक तृष्णा का पूर्णरूप से नाश नहीं होगा, निर्वाण सम्भव 
नहीं है। 

ताउल-मत के अनुयायी गहस्थ और विरक्त दोनों होते हैं। यह मत जाति-पाँति, 
मूति-सन्दिर आदि में विश्वास नहीं करता | यत्रपि बाउल-सम्पदायी धा सिकर उत्सव में 
सम्मिलित होते हैं तथापि वे किसी मदर में नहीं जाते . आऑउल नआरने को हिसू 
कहते हैं, न मुसलमान | तब हिल्यू और सुसलमान दोनों प्रमानरूप से इस सम्प्रदाय में 
सम्मिलित हो सकते हैं | यह भी समय का पंथ है | ऊँच-नीच, जाति-पाँति का भेद्‌ 
इसमें अबरोध उपस्थित नहीं करता। बाउत्न अपने वासस्थान में किसी प्रकार की प्रतिमा 
की स्थापना नहीं करते | उनका कथन है कि जन हमारे शरीर में ही भगवान का 
निवास है तो मन्दिर की क्या आवश्यकता ? इस सम्प्रदाय के लोग सारे शरीर को ढककर 
“जना आवश्यक समभते हैं । रस सम्प्रदाय के लोग गा-गाकर अपने सत का प्रचार 
करते हैं। इनके गीतों में बंगाल के अमीण जीवन की वास्तविक मभलक मिलती है। 
किसी भी धर्मग्रन्थ पर वे विश्वास नहीं करते | आज यह सम्प्रदाय अवनति पर है। 

उपयु क्त निगु णवादी और संत-मतों के द्वारा हिन्दू-धर्म की सांस्कृतिक विशेषता बहुत- 
ऊ3 सुरक्षित रह सकी है और विधर्मियों के प्रभावों से हिन्यू-समाज 'की रक्षा हुई है | 


220% 02-00 कीट 
के. ४ की क़ 


 नवाँ परिच्छेद 
सिख-धर्म 


सिख-धर्म के आदियप्रवत्तक गुरू नानकदेव हैं| इनका जन्म राइमोइकी तलवंड़ी 
(आज का नानकाना) में वेदी कालूचन्द पटवारी के घर माता तृत्ा के उदर से वेशाख 
ठदो ३, संवत्‌ १५२६ (१४ अप्रैल १४६६) में हुआ था | ये बचपन से ही बड़े शांत स्वभाव 
झोर एकांत-प्रेमी थे। इनको हिन्दी, संस्कृत और फारसी की शिक्षा मिली थी। ये सदा 
एरिचिता में लवलीन रहा करते थे | अन्य काम-घंधों में ध्यान नहीं देते थे। पिता ने इन्हें 
व्यापार में लगाना चाह्य और ४०) रुपये के साथ इन्हें बाहर भेजा | इन्हें रास्ते में कई 
दिनों के भूले संत मिल्ले। इन्होंने सत्र दपये उनके अर [द्र-सत्कार में खर्च कर दिये। जब 
ये वापस लौथे तब पिता ने रुपये के बारे में पएछताछ को। इन्होंने उत्तर दिया कि आपने 
पके खरा सौदा खरीदने की थाज्ञा दी थी | मैंने भूखे संत-जनों को खिलाकर सच्चा सौदा 
परोदा | इसपर ऋ द होकर जता ने इन्हें पीटा भी । इससे इनकी बहन नानकी बहुत 
दुश्सी हुई और अपने भाई के साथ अपने पति के घर (सुलतानपुर) चली गई | वर्दा पर 
ने दौलत खो लोदी के यहाँ मोदीखाने का काम सैंभ _ला। सं० १५४४४ में इनका 
(याए एुशका और इनके दो पुत्र--भ्रीचन्द और लक्ष्मीदा स--हुए | 


पा * है». किक जनक | ५९ -/० 
५7५ य्य पु [७ ४१५६ 


जान मे करत थे तथापि इनका ,मन ईझबर की ओर लगा 
अर "कु अन्य श्ता बी ० आकर शक धारा ९" बल पे बज >कबकनन्‍क, बथ ५३” कूल ३० 09 का हक. ।3#०-हं क 
"एव भा। एक दिन ने झाद्य दौजलते समय एकन्द्र-तेंन चिनते हुए तेरह पर परु॑चे 


फ्. 
क् * | 4 


नह “्ह् नी यकीन श् बतनकन नकल नल के 
उे। निनता भल नई और पेरा 
की 


है तरा-तर्यः कहते-कटने सब आदत तील दिया। उस 
पिन से एन्टोमे नौहझते छोड़ दी। यदि कोर इनसे धरम सम्पदाय आदि के बारे में 
पड्ण ही उसे यही उसर देते ये क्वि मे यो ३ हिल्‍्दू , न कोई मुठलमान | थे शब्द 
एनसे इस से इस येंग से निकलने किलोग क्रित रह लाते। इन्दोंने खोचा कह्लि पर 


३१६ विश्वधर्म-दर्शेन 


दे पक # | 
बठकर उपदेश करने से संसार का पूर्ण कल्याण न होगा | ईर्ष्या-दप, बैर-विरोध, 
धर्मान्‍्षता आदि की प्रचण्ढ अमर से जलते हुए देश को ईश्वररीय अमृत-बाणी 


की वर्षा-द्वारा शांति प्रदान करने के लिए. इन्होंने संवत्‌ १५५४ में देशायन 
आरम्भ किया | 


इन्हें अपने गहरे अनुभवों से ज्ञात हुआ कि प्थक्‌ व्ृथक्‌ जाति और पथक्‌-प्रथक्‌ धर्मो' 
में बढ्ध होकर लोगों का प्थक्‌प्ृथक्‌ रहना ठीक नहीं है | देवालयों में जाकर म॒र्ति-पूजा 
ओर यज्ञादि क्रियाओं के करने तथा ब्राह्यणों को मालपूथा खिलाने से कोई फल नहीं 
मिलता । आत्मशुद्धि के बिना सुक्ति मिल ही नहीं सकती | इन्होंने बताया कि आत्मा इंश्वर 
का अंश है। सत्य बोलना, वेद के ज्ञानकांड को- मानना, सांस-मदिरा का त्याग करना 
ओर गुरु की आजा को ईश्वर की आज्ञा समझना परम कत्तव्य है। मृत्तिपूजा असत्य 
है | ईश्वर अवतार नहीं लेता | गुर-लिखित अंथ ही वेद है। श्रतः उसका पूजन उचित 
है। अधर्म का नाश करने से ईश्वर प्रसन्न होता है। ध्यान, धारणा ओर समाधि से मुक्ति 
मिलती है | ईश्वर एक है | पृथक एथक्‌ धर्म मनुध्य-कृत हैं। ईश्वर का कृपापात्र बनने के 
लिए संसार-त्याग या वराग्य की आवश्यकता है। जिससे हृदय शांत हो, जिससे पवित्रता 
प्राप्त हो, जिससे उदार ईश्वरीय तत्वों का विकास हो वही ज्ञान जीवन का सार है। 
जिसका हृदय ऐसे ज्ञान से प्रकाशित हो रहा है वही सच्चा हिन्दू है ओर जिसक 
जीवन पवित्र है वही सच्चा मुसलमान है। इन्होंने इन सिद्धान्तों का प्रचार करते 
हुए. सिख-धर्म की स्थापना की। इनके अनुयावियों की संख्या पंजाब में विशेष 
रूप से बढ़ी | 


इनकी चार यात्राएँ प्रसिद्ध हैं | पहली यात्रा में एमनाबाद गये ओर वहाँ एक बढ़ई 
भाई लालो के घर रहकर छूआ्रा-छूत का श्रम दूर किया । फिर हरिद्वार, देहली, काशो, 
गया आदि स्थानों में धर्म-प्रचार करते हुए जगन्नाथपुरी पहुँचे और वहाँ कत्तार को सची 
आरती का उपदेश दिया दूसरी यात्रा में इन्होंने दक्षिण की ओर आबू पर्वत, रामेश्वर, 
सिंहल (लंका) आदि स्थानों में ईश्वरमक्ति का प्रचार किया। तीसरी यात्रा में सरमोर, 
गढ़वाल, हेमकूठ, गोरखपुर, सिक्किम, भूटान, तिब्बत आदि स्थानों में परमात्मा को झनन्‍्य 
उपासना का प्रचार किया और चौथी यात्रा में बलूचिस्तान होते हुए मक्का पहुँचे और 
किसी निश्चित दिशा की ओर मेह करके सर्वव्यापी की नमाज पढ़ने का खंडन किया | 
फिर रूम, बगदाद, ईरान आदि की सैर करते हुए कंधार, काबुल आदि में सत्यनाम का 
उपदेश दिया। 

इनके उपदेश का ढंग विचित्र और नवीन था । ये मक्‍के में कावे की शोर पेर करके 
सो गये | जत्र काजी क्र द्ध हुआ तत्र इन्होंने कह्ा--क्राजीजी, जिधर अल्लाह का वरू न 
हो, मेरे पैर को उधर ही कर दीजिए। कहते हैं कि काजो ने इनके पैर को जिस ओर 
'फेरा, कावा भी उस ओर ही फिर गया |] । 

अपने पुत्र के बदले अपने सबसे योग्य शिष्य श्री्रंगद्‌ को गुरुगद्दी देकर ७० वर्ष 
की आयु में सं० १४५६६ (सन्‌ ६५३६) में इन्होंने निर्वाण प्रात किया । 


. सिख-धम ३१७ 


इनकी उच्चरित्त तथा रचित सारी वाशियों को पंचम गुरु अर्जनदेव ने 'ग्रन्थ साहब? 
नाम से संकलित किया | इसके पहने से पता चलता है कि शुरु नानक ने हिन्दू, सुसल- 
समान, जेन, बौद्ध, ईसाई आदि संतों के केन्द्रीय स्थान पर पहुँचकर उनका तत्त्व निकाल- 
कर स्पष्ट भाषा में संग्रहीत किया है। ,शुरू नानक के बाद क्रमशः अंगद, अमरदास 
रामदास, अर्जनदेव ने उनका स्थान ग्रहण कर धसंप्रचार का काम जारी रखा। अजुन- 
देव के खिलाफ दश्मनों ने सप्राद अकबर से शिकायत कौो। अकबर ने 'अन्थ 
साहब? को मैँगा भेजा | जब ग्रन्थ साहब को पढने के लिए. खोला गया तब उसमें ऐसा 
प्रसंग मिकला जिसके एक-एक शब्द ने सम्राद के हृदय पर सब घर्मो' की एकता, निगुण 
ब्रह्म की उपासना, विश्वप्र मं, हृदय की शुद्धता और सरलता तथा दीन जन की सेवा- 
सहायता के संदेश की गहरी छाप लगाई | इससे प्रभावित होकर सम्राट गुरु अजुनदेव के 
दर्शन के लिए अमृतसर गये ओर शुरू साहब की वाणी सुनकर मुग्ध हो गये। सम्राद की 
मृत्यु के वाद चनदूशाह तथा खुद अजुनदेव के भाई ने कटी चुगली खाई। परिणाम- 
स्वरूप जहाँगीर की आज्ञा से गुरु की हत्या चन्दृशाह ने बड़ी क्ररता से कर दी। इसी 
समय से सिख-मुगल-संघर्ष प्रारम्भ हुआ | 


अर्जुनदेव के पुत्र छठे गुरु दरगोविन्द सिंह ने निश्चय किया कि संत-स्वरूप के 
साथ-साथ वीरता का वेश धारण करना भी आवश्यक है। स्वरक्षा एवं देशोद्धार के लिए 
उन्होंने खद्ध धारण किया और सत्र सिखों को शस्त्र धारण करने की आज्ञा दी। भक्ति शोर 
शान के साथ-साथ शूरता का भी उपदेश देना आरंभ किया। अमृतसर को सुरक्षित 
बनाने के लिए, उन्होंने वहाँ एक किला बनवाया जो आज लोहगढ़ के नाम से प्रसिद्ध है । 
चन्दू के पडयंत्र से गुर हर॒गोविंद सिंह केद कर ग्वालियर के किले में रखे गये; किन्तु सुस- 
लमान साधु-फकीरों के समझाने पर जहाँगीर को चन्दू का छल मालूम हुआ । ओर गुरु की 
इच्छा के अनुसार साठ छोटे-बड़े हिन्दू राजा, कवि, पंडित आदि के साथ उन्हें मुक्त 
कर दिया | 


जहांगीर की मत्यु के बाद शाहजहाँ ने सिखों से बेर ठाना। तीन लड़ाइयाँ हुई, 
जिनमें सिखों की विजय हुई । गुर हरगोविन्द की मृत्यु ३ मां, १६४४ ई० में हुई | सातच्े 
गुर एरिराय ६ अकक्‍्तृूवर १६६१ में स्वग सिघारे। अब उनके कनिष्ठ पुत्र हरिक्षप्ण शुरू 
एुए । किन्तु ढाई वष के बाद उनकी मृत्यु हो गई। उन्होंने इतने थोड़े दिनों में ही अपनी 
प्रतिभा से लोगों को चक्कित कर दिया | 


नये गुर तेग बहादर हुए। वे आसाम-वात्रा के छिए चले। रास्ते में पव्ना में 
घपने परिवार को छोड़ राजा जयसिंह के साथ आसाम गये | उस समय आसाम की 
सीग्य पर झासामसवातियों ओर ओऔरगजेत्री स्ीज में मुव्भेड़ हे रही थी। ग़र ने इन दोनों 
में मुलइ फरा दो। इसी बोर में उनके पुत्र झुद सोविन्द का जन्म हआा। दाद में 
देश घशहर याश्मीर गये हिन्दू पंडितों का मुख्य स्थान था । औरंगजेब छे श्त्पाचारों 
पी घी शीश ने पी। परमररिदस न के लिए ६ एेन्ट्ू लरए-तग्ट से तंग किये जाने थ | 
एबं डस्धीने दददार फो छहशा भेजा डि यदि गुर तेगइटादर गुसलसान हो शादगे तो 
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हम सब भी हो जायेंगे। इसपर तेगबहादर दिल्‍ली बुलाये गये। दिल्ली में गुरु को 
विधर्मी बनाने की अनेकों चेश्ाएँ की गई!। उनके साथ छुल किया गया। और 
उनकी हत्या ११ नवंत्रर १६७५ ई०७ में कर दी गई | उसके बाद उनके. उत्तरा- 
धिकारी गुरु गोविन्द सिंह ६ वर्ष की अवस्था में गुरु हुए। ये खिखों के दसवें. और 
अंतिम गुर थे। 


सन्‌ १७५६ के वेशाख की पहली तिधि को इन्होंने खालसा-सम्प्रदाय की सष्टि की | 
इससे सिख जाति ओर मजबूत बन गई। इसके श्रतिरिक्त दाढ़ी-चोटी ओर मूँछें रखना, 
हिन्दू देवालयों के प्रति द्व पभाव न रखना, गोहत्या न करना आदि नियम बनाकर धर्म 
को सुव्यवस्थित बना दिया। एकाग्रचित्त से ईश्वर-भक्ति करना, अ्रपनी जाति में भेद- 
भाव न रखना, एक पंक्ति में भोजन करना, परस्पर मेल रखना आदि उपदेशों-द्वारा सिखों 
के हृदय में नवजीवन का संचार किया | परियणाम-स्वरूप हजारों नर-नारी खालसा-पंथी 
बन गये। म्रत्यु के पूर्व गुरु गोविंद सिंह ने कहा--'भेरे बाद कोई सिख गुरु नहीं 
होगा | केवल गुरु-वाणी--अय्रन्थ साहब ही गुरु होंगे | 


सिख-धरम का मूल सिद्धांत 


(१) एक स्-शक्तिमान ईश्वर में विश्वास । (२) ईश्वरेचछा पर अपने को पूर्णतया 
निछावर करना | (३) घर्म और सदाचार का पालन। (४) भ्रातृभाव । (५) ईश्वर को 
छोड़कर और किसी की पूजा नहीं करना । (६) ईश्वर-द्वारा निर्धारित कर्मों को, ब्रिना 
फलेच्छा के, आकांज्षा-रहित होकर पालन करना | 


सिख-धर्म के पाँच चिह 


(१) केश (२) कंघी (३) कृपाण (४) कड़ा ( लोहे का ) और (५)-कच्छा--रें सत्र 
सिखों के लिए. अनिवार्य हैं| 


थ्ट 


भ्रन्थ-साहब 


ग्न्थ-साहब 'जपजी? के प्रकरण से शुरू होता है। जपजी में संक्षेप में नानक 
ने अतिसरल और स्वच्छ भाषा में बतलाया है कि किस प्रकार आत्मा मुक्ति के पथ पर 
अग्रसर होती है । । 

इसके पाँच विश्राम या खण्ड' हैं--(१) धर्मकाए्ड (२) श्ञानकाण्ड (३) शरणकाएड 
(४) कर्मकाण्ड (४) सज्काणड | 

(१) घर्मकाण्ड में कर्तव्य का दिवद्शन कराया गया है। कहा है कि प्रत्येक 
मनुष्य को अपने कर्तव्य का संपादन भली-भाँति करना चाहिए। खत्डु के बाद अपना 
कतंव्य द्दी काम आवेगा | 


(२) दूसरा पर जञनका 


३१६ 
'एढ है| इस बात के! जानकारी ( शान ) कि रास और कृष्ण 
सह्श +हा पुरुष कर्तव्य जन द्वरा चिरशांति को आाप्त हुए फैतव्य-पालन है प्रतिज्ञा 
के। हढ़' बना देता है | 
(३) ररणकाश#& दषोन्माद 5 


सार साभाविक्क 
जाता है । 


तरंग है बन 
(४) तत्मक्राण> 


भण्डार है । की तीन अवस्था | में 
” उसके ५रिणास ३ शक्ति और ६४ 
जाता है म््त्यु 


दि की अवस्थ | है। इस अवस्था 
जप से होता है। यह सनु 
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क्‍ उदासी मत 
नानक के पुत्र श्रीचन्द ने उदासी मत की स्थापना की । किन्तु उनके सिद्धांत गुर 
गोविन्द सिंह + खालसा सिद्धान्त से सर्वथा भित हूँ । जगह-जगह उदासी नानकसाहियों 
के मठ है. जहाँ गुडमन साहब के साथ-साथ हिनू-देवताओं की भी पूजा होती दे । इनके 
महंथ गहत्यागी होते हं। शुद्ध सिख-सम्प्रदाय में उदासियों का स्थान ने हीं है। ये उदासी 
नानकसादी कहें जाते हैं; सिख नहीं । ५ 
सर-०«ण»»ः«»«मभमकम>»भाक-क+ाकक आफ 

व्य्‌ >कहंयाएं- 


के लिए, द्र््ट 


“7 हदाझओं के मा क प्रामाणिक वर्णन 


१ सिख-गुरुश्रों 
डा० जसवंत सिंद के लेख, ४० ५ १-५६ । 


(संताक 


छुदा खण्ड 


प्रथम परिच्ल्लेद 
शिन्तोधम 


शिन्तोधर्म जापान-निवासियों का राष्ट्रीय घर्स है। इसमें प्रकृति-पूजा के साथ-साथ 
पूर्वजों की पूजा भी समाविष्ट है। इस धर्म के अ्रस्सी लाख देवताश्रों के समूह में प्रमुख 
स्थान अनाटेरा सुश्रोमोकामो? अर्थात्‌ सूदेवी (?) को प्राप्त है। जापान के राजवंश का 
जन्म इसी देवी से हुआ था--ऐसा। उन लोगों का विश्वास है। इसी कारण जापान में 
मेकेडो (सम्राट) की प्रतिष्ठा ईश्वर-तल्य है। यद्यपि जापान के देववुन्द में बहुत-से प्राझृ- 
तिक देवता तथा समुद्र, नदी, वायु, अग्नि, पहाड़ आदि अ्रधिष्ठात्री देवियाँ, अनेक सुप्र सिद्ध 
योद्धा और राजवराने के राजभक्त अनुयायी भी सम्मिलित हैँ तथापि शिन्तोधर्म राजवंश 
की प्रथम प्रवतिका देवी तथा उसके सम्बन्धियों श्रोर वंशजों की पूजा का ही सूचक हे। 
शिन्तोधर्म के पूर्णतया समझने पर ही जापानियों के जीवन ओर सभ्यता का उचित 
शान हो सकता है | इस धर्म सें न उत्कृष्ट दर्शन है और न पेचीली क्रिया-पद्धति। यह 
एक तरह की प्रतरल भावना है, जिससे तत्त्वविज्ञन या धमंशास्त्र का कोई सम्बन्ध नद्दीं है । 
इसमें सुगम साहित्यिक विचार अथवा उच्च कल्यना का अभाव है। पूजा एक प्रकार से 
शिएतामात्र ही है। यह हृदय का धर्म है। शिन्तो स्व्राभाविक ओर वास्तविक धार्मिक 
शक्ति हैँ जो जापानियों के जीवन के रग-रण में व्याप्त हैं। शिन्तो का ठिद्धान्त जामानियों 
फी सम्प्ता, नियम, पारिवारिक एवं जातीय गठन की प्रष्ठभूमि है। शिन्तों ने जापानियों 
फे धार्मिक तथा सामाजिक व्यवस्था का नया संस्कार करके नृतन जीवन प्रदान किया 
ऐ। शिन्तीपर्म बटत प्रंश में ट्विन्द-धर्म से मिलता-जुलता है न कि निकट्वर्ती चीन के 
एमपयसियत ध्पया तानध्यो धरम से | 
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इस धर्म के अनेक देवताश्रों में अतिप्राचीन काल से सूर्य देवता (अ्नाटेरा सुओमी- 
कामी) की प्रतिष्ठा सबसे ऊपर है। इसके बाद वृष्टि के देवता (सुरतानो आनो मिक्रटो) 
का तथा घन्धदेवता (रसुकियोमीनों मिकओे) का स्थान थ्राता है। इस त्रिमूर्ति का क्रमशः 
आकाश, समुद्र श्रोर रात्रि पर अभ्रधिकार है | 


पूजा-पड्धाति 

इस धर्म में पूजा का अर्थ होता है नसन, नेवेद् और प्रार्थना | नेवेद्य में मुख्यतः 
भोजन तथा पेय पदाथ सम्मिलित हैँ। पहले इसकी साथ वस्त्र अर्पित करने की प्रथा - 
थी। बाद में कागज के ठुकढ़ों को कपड़े का प्रतीक मानकर एक डरडे में लपेटकर बेदी 
पर रखने की प्रथा चल पढ़ी |... 

पूजा के पहले पवित्रता का खाल रखना जरूरी है| इसके लिए तीन तरीके बतलाये 
गये हैँ--हराई, (मंत्रोचारण), मिसोगी (अभिषेक ), इसी (मनोनिग्रह अर्थात्‌ ध्यान)। 
पवित्रता शिन्तोधम का सर्व॑मा।न्प्र शुण है। यदि मनुष्य की आन्तरिक पवित्रता है तो वह 
अवश्य ईश्वर को ग्रांप्त करेंगा | निष्कपठता पवित्रता का मुख्य अंग है। .... 
।' आरम्भ से शिन्तोधर्म में अआचारशासत्र की पद्धति न थी। वह मनुष्य के आन्तरिक 
सोजन्य॑ पर जोर देता था। हृदय के मीतर की सच्ची प्रेरणाओं का अनुगमन करो यहीं 
इनकी नेतिक शिक्षा का सार था।। काल-क्रम से क्नफ्यूसियस तंथा वौद्धधर्म का प्रभाव” 
शिन्तोधर्स पर पढ़ा और यह धर्म इन दोनों धर्मों के आचार-विचार से विशेष अमा- 
वित हुआ। कक या 8 पक | 
सी शिन्तोधम का विकास . हे 
'शिन्तोधर्म में माने गये देवगण केवल आंशिक अवतार या छायामात्र है.। इन 
देवताओं के सम्मिलित रूप, में प्रत्येक “कामो? (शिन्तो देवता) किसी बौद्ध देवतां कौ 
पवित्र छात्रा. सम्र॒का जाता था |. इस उभयरूपधारी शिन्तोधर्म को समभोते की. प्रवृत्ति 
का सूचक, ही समझना चाहिए। इस सिद्धान्त के अनुसार -शिन्तोमंत के देवता, बुद्ध जि 
उन-उन. मूल॒रूपों के ही अवतार बताये गये जो स्वर्ग में विराजमान हैं। उदाहरण, वह 
कहा गया है. कि शिन्तोधर्म का सबसे महान देवता अनाठेरा सुश्ोमीकासो (सूर्यदेवी) है। 
यह धारणा लगभग १००० वर्ष तक रही। अठारहवीं शताब्दी में शिन्तोधम ने है: रूप 
धारण किया और एक बार इसका पुनः नव संस्कार हुआ । इस परिष्कृत शिन्‍्तोधर्म का- 
अगुआ एवं सुधारक: माठाओरो नोरी गामसा (१७३०-१८०१) नामक व्यक्ति था, जिसका 
कहना था कि विदेशी प्रभाव को निकाल देने से शिन्तोधर्म का .जो .रूप. रह. जाता हैः 
वह सबसे शुद्ध और सबसे अच्छी देन है जो सतुष्य को दिव्य युगों से प्राप्त हुई हे । 


हे शिन्तो हद (३ 
+अम  क 'बरतेमान शिन्तोधमम: क्‍ 
: आजकल शिन्‍्तोधर्म दो हिस्सों में बट गया है। एक इसका सनातन रूप है । 
समर्थन वहाँ की.- सरकार भी करती है और दूसरा रूप, इसके मिन्‍्न-मिन्‍्त सम्प्रदायो 
में, इृश्टिगोचर होता है| १८६८ में सम्राद की युनः प्रतिष्ठा का एक बड़ा कारण शिन्तो-मंत | 


| 


ग 
॥। 
है] 


जिसका _ 


शिन्तो धर्मे २५० 


का पुनरुद्धार भी था। रियोवू (अद्वौत सिद्धन्त) की प्रतिक्ष नष्ट हो गई और साथ- 
साथ देवताओ' को बुद्ध का अ्रवतार न कहकर उनका स्व॒तन्त्र अस्तित्व साना जाने लगा। 
राजकीय उत्सवों के समय होनेवाले अ्र्धधार्मिक कृत्य अब शिन्तोधर्म के अनुसार किया 
जाने लगा। शिन्तो-समाधियाँ सरकारी संरक्षण में ले ली गई' | सारे जापान में छोटी-बड़ी 
लगभग एक. लाख चोद॒ह हजार समाधियाँ हैं | 


धार्मिक विपयों में सरकार की ओर से कोई हस्तज्ञेप नहीं होता है। राजकाय शासन- 
विधान के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को विचार-स्वातंत्र्य ग्राप्त है। सरकारी आँकड़ों से 
विदित होता है कि इस मत के अ्रनुवायी करीबत्र पीने दो करोड़ हैं। पुनाप्रतिष्ठा के बाद 
शिन्तोधर्म की सुख-समृद्धि का समय आया।, सष्ट्रीय भावना और प्राचीन वातों को 
अपनाने की नीति के कारण इसका अधिक प्रचार होना अनिवाय था। अन्य मतावलम्धियों 
को इस मत के अनुयायी बनाने का क्िश्वित्‌ प्रयत्न भी किया गया श्रीर 'दिवताश्रों के 
मत! का प्रचार करने के लिए. धर्मदूतों की नियुक्ति की गई | इस मत की तीन बाते 
मुख्य बताई गई हैं--(१) देवताओं का सम्मान तथा देशानुराग के सिद्धान्त का 
अनुसरण करना; (२) स्वर्ग के सा्ग का तथा सनुष्य के जीवन का परिष्कार करना; 


(३) सम्राद का शासनाधिक्रार कृतश्ञतापूवंक स्त्रीकार करना ञ्ोर उसकी इच्छा के 
अनुसार चलना | हा 


८ धर्म ि फ्री ८5 

शिन्तोधर्म को विशपता 
... शिन्तोमत के अध्ययन का क्रम अ्रत्र भी जारी रहने के दो कारण हँ---एक तो इसका 
ऐतिहासिक महत्त्व; दूसरा इसका नेतिक तथा सामाजिक पहलू। इसमें धर्म के कुछ 
निश्चित सिद्धान्तों का न होना ही इसके बहत-से अनुयायियों की निगाह में एक आआकर्पक 


बात है, क्योंकि निश्चित धार्मिक सिद्धांतों के अभाव में, वे अपने-अपने विचारों के अनुरूप 
धम के स्वरूप का भिन्‍न-भिन्‍न तरह से प्रतिपादन कर सकते हैं । 


कुछ लोग इसे राष्ट्रीय विश्वासों का संग्रह बनाना चाहते हैं, तो दूसरे लोग इसे 
सामाजिक संस्था बनाकर इससे ऐसे काम निकालना चाइते है जिन्हें श्रन्प संस्वाएँ नहीं 
फर सकतीं। इन नई बातों के कारण शिन्तोमत अत्र लोगों के विचार के निकव्तर 
पंच जायगा | म 


पारक्ष, मकाटा के प्रात, जो सूथदेवी के प्रतिनिधि समके जाते हूँ, पूर्ण राजमक्ति 
एल फे प्रात झादर, साता-पिता के प्रति कर्राव्य-निष्ठा, बच्चों के प्रति स्नेट--इस धर्म का 
डइणेभार ९ | व्पण, तलवार तथा रत्न सेझ के रज्वा।धिकार के चट दृद्ार न 


शन्दोषम के देवताओं का मूतियों के सम्मुस्स रसे जाते है | 


शिन्तो-आरार्थना 
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.... शिन्तोधम की दस आज्ञाएँ 

(१) इश्वरेच्छा के प्रतिकूल श्राचरण न करो | (२) पूर्वजों के प्रति अपना कत्तव्य 
न भूलो । (३) राजनियम का उल्लंघन न करो | (४) देवताश्रों के श्रगाध गुणों को न 
भूलो | उन्हीं की कृपा से विपत्ति टलती है और रोग का शमन होता है | (५) यह कभी न 
भूलो कि संसार एक बड़ा परिवार-सददश है। (६) अ्रपनी परिमितता को न भूलो। 
(७) यद्यपि अन्य क्रुद्ध हो जायें तथापि स्वयं क्र द न हो । (८) अपने कार्य में अलसी 
न न | (६) शिक्षा पर लांछन न लगने दो। (१०) बाहरी शिक्षा के प्रलोमन में 
ने पड़ा | 


शिन्तोधम के कुछ कथन 

(१) त॒म्हारे सम्मुख जो मनुष्य है उसका हृदय आईना है, अपना रूप उसमें देखों। 
(२) एक ही निष्कपट प्रार्थना स्वर्ग को हिला देती है। निष्कपट प्रार्थना से ही तुमे 
ईश्वर की उपस्थिति का आभास मिल्ञेगा। (३) पाप-पुरय का परिणम परछाई 
की तरह अवश्यम्मावी है। (४) भला काम करना पवित्र होने के ठुल्य है और बुरा 
काम करना अ्रपवित्र होना है। (५) परमात्मा को प्राप्त करने का पहला और निश्चित 
मार्ग निष्कपटता है। (६) आत्म-विजय परोपकारिता की जड़ है। (७) सदाचार में 
दृढ़ रहो । यह जीवन से भी मूल्यवान है। (८) न बुरा देखो, न सुनो ओर न बोलो | 
(६) किसी मन्दिर में तीन दिन उपवास करने की तुलना में एक उत्तम कार्य करना भला है । 
(१०) क्ञलमा समस्त घन-धान्य से कीमती है | संतोष का यह आधार है। (१९) स्वर्ग 
ओर नरक मनुष्य के हृदय में हैं। (१२) यदि हृदय पवित्र है तो कार्य अच्छा होगा । 
(१३) हमारा जीवन बत्ती की लो की तरह है। (१४) देवताओं को निष्कपट्ता ञोर 
सदगुण प्रिय होता है न कि पूजा-अर्चना की वस्तु | (१५) जबतक मनुष्य का चित्त सत्य 
पर अवलंबित है, ईश्वर उसकी रक्ा करेंगे। (१६) देश में शान्ति, नागरिकों की रक्षा, 
धन-पान्य की प्राप्ति की कामना, शिस्तो-प्रार्थना का अंग है। (१७) अपने माता-पिता 
की आशा और शिक्षकों के उपदेश का अक्ञरशः पालन करो। उदार-हृदय बनो। भूठ 
त्यागों। पढ़ने में परिश्रमी बनो, जिससे तुम ईश्वरीय इच्छाओं का पालन कर सको | 


इसरा परिच्छेद 
आश्चुनिक काल के सुधारक 


पानक, कब्र आदि उधारकों एक ज्ञनेर 
प्रचारकों के सददोग से इस्लामधर्म के कप लज रा दास, तुकारा मे, नरसी आदि धर्म- 


जि रू हि गोरे 

एसरा आक्रमण हु ञ्रा। फल स्वरूप ई 0, 6 | आधिपत्य का 
श्स्त्नाम ओर इस (ईधर्म के पा३ श् विक पचा कों का जोर बहा | किन्तु 

मुसलमान कर 'उक प्रचारकों में विशेष रूप से वि मिन्नता थी | इज 

" वादशाह और नवाय एक हाथ में तलवार द्रो कक डर कक 

यह कह उन गान के शो पर मिक्र विरोप कर शत थे 

र अपसा।न-निवारण के हैतु हा इक हे ३*३+०७ 
जाते थे 


जज * 7 हैः पा 
पि-पाँत, जग्ाछूत आदि कर नया अन्षि में थी का काम करती ४ 


परवाद, एकमात्र परंशा््र और 
गैड़ित गे ते कुरान और ऊच-नीच के 
ित शद्यों और अद्ूतों को शत्छामघर की ओर कु ० का सर्वधा ग्रभाव, 


बल हद कद न सफ़ल 
दर बातों को देख फेर नानक, “वर आदि हे सौधे-सा दे पन्‍ध चलाकर ; 
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३२६ विश्वधर्म-दर्शन 


.... शिन्तोधम की दस आज्ञाएँ 

(१) ईश्वरेच्छा के प्रतिकूल आचरण न करो | (२) पूर्वजों के प्रति अपना कत्त व्य 
न भूलो। (३) राजनियम का उल्लंघन न करो | (४) देवताओं के श्रगाध गुणों को न 
भूलो | उन्हों की कृपा से विपत्ति टलती है ओर रोग का शमन होता है। (५) यह कमी न 
भूलो कि संसार एक बड़ा परिवार-सदृशा है। (६) श्रपनी परिमितता को न भूलों। 
(७) यद्यपि अन्य क्रुद्ध हो जायें तथापि स्वयं क्र द्व न हो । (८) अपने कार्य में आलसी 
न्‌ की | (६) शिक्षा पर लांछन न लगने दो। (१०) बाहरी शिक्षा के प्रलोभन में 
न पड़ो | द 


३" ( 
शिन्तोधम के कुछ कथन 
(१) तुम्हारे सम्मुख जो मनुष्य है उसका हृदय आईना है, अपना रूप उसमें देखों | 


[00 


(२) एक ही निष्कपट प्रार्थना स्वर्ग को हिला देती है। निष्कपठ प्रार्थना से ही तुमे 
ईश्वर की उपस्थिति का आभास मिलेगा । (३) पाप-पुएय का परिण।म परछाई 
की तरह अवश्यम्मावी है। (४) भला काम करना पवित्र होने के तुह्य है और बुरा 
कास करना अ्पवित्र होना है। (५) परमात्मा को प्राप्त करने का पहला और निश्चित 
मार्ग निष्कपटता है। (६) आत्म-बिजय परोपकारिता की जड़ है। (७) सदाचार में 
हृढ़ रहो । यह जीवन से भी मूल्यवान है। (८) न बुरा देखो, न सुनो और न बोलो । 
(६) किसी मन्दिर में तीन दिन उपवास करने की तुलना में एक उत्तम कार्य करना भला है | 
(१०) क्षमा समस्त घन-धान्य से कीमती है| संतोष का यह आधार है। (१४) स्वर्ग 
ओर नरक मनुष्य के हृदय में हैं। (१२) यदि हृदय पवित्र है तो कार्य अच्छा होगा । 
(१३) हमारा जीवन बत्ती की लो की तरह है। (१४) देवताओं को निष्कपटता ओर 
सदगुण प्रिय होता है न कि पूजा-अर्चना की वस्तु | (१५) जबतक मनुष्य का चि सत्य 
पर अवलंबित है, ईश्वर उसकी रक्षा करेंगे । (१६) देश में शान्ति, ना गरिकों की रक्षा, 
घन-घान्य की प्राप्ति की कामना, शिन्‍्तो-प्रा्थना का अंग है। (१७) अपने माता-पिता 
की आशा और शिक्षकों के उपदेश का अक्षञरशः पालन करो। उदास्ह्नद्य बनो । झूठ 
त्यागों । पढ़ने में परिश्रमी बनो, जिससे तुम ईश्वरीय इच्छाओं का पालन कर सको | 


दूसरा परिच्लेद 
आधुनिक काल के सुधारक 


नानक, कबीर आदि सुधारकों एवं शञानेश्वर, रामदास, तुकाराम, नरसी आदि धर्म- 
प्रचारकों के सदद्योग से इस्लामधर्म की ओर मक्री हुई हिन्दूजाति समल गई। फिर भी 
अन्त्यजों की विचारधारा बदलने लगी थी। इसी समय भारत में अंग्रेजों के आधिपत्य का 
दूसरा आक्रमण हुआ | फलस्वरूप ईसाई घर के भावुक प्रचारकों का जोर बढ़ा | किन्तु 
इस्लाम और ईसाईपघर्म के भावुक प्रचारकों में विशेष रूप से विभिन्नता थी। अधिकांश 
मुसलमान बादशाह और नवाब एक हाथ में तलवार ओर दूसरे हाथ में कुरान लेकर 
अपने धर्म का प्रचार करते थे। हिन्दश्नों पर मिन्न-भिन्न प्रकार के विशेष कर छगाते थे 
जगह-जगह उन्हें अपमानित करते थे | इन कारणों से जीवन की रक्षा, आथिक स्वतंत्रता 
ओर अपमांन-निवारण के हेतु अनेक हिन्द मुसलमान होने के लिए, विवश हो जाते थे । 
जात-पाँत, छुआछूत आदि की प्रथा श्रम्मि में घी का काम करती थी । मुसलमानों का एके 
श्वरवाद, एकमात्र धर्मशात्र कुरान ओर ऊँच-नीच के भेदभाव का सवथा शअ्रभाव 
पीड़ित शूद्रों भ्रौर अछूतों की इस्छामधर्म की ओर आइष्ट करने में सफल हुआ था | 
इन्हीं बातों को देखकर नानक, कबीर आदि ने सीधे-सादे पन्‍थ चलाकर, न केवल 
मुसलिस धर्म का मुकाबला किया; बल्कि हिन्दू-संसकृृति के साँचे में इस्लामधर्म को 
ढालने का प्रयत्न किया। उन्होंने मुसलिम धर्म को अपने निर्गणपंथ में पचा लेने की 
भरपूर कोशिश की; परन्तु उन्हें यथेष्ट सफलता न मिली | मुसलमानों ने अपनी संस्क्ृति की 
यथासाध्य रक्षा की ओर उनका राज्यबल इस रक्ता-कार्य में उनका सहायक हुआ। किन्तु 
मुसलिम-धमं-प्रचारकों के वेग को उक्त संत-महात्माओ' ने बहुत-कुछ रोका। अनेक [शृद्रि 


एवं अरछूत नानक, कबीर, दादू आदि के सम्प्रदाय में सम्मिलित होकर अपनी संस्कृति 
की रज्ञा करने में सफल हुए | 


इसाई यहाँ व्यापार के लिए आये थे। किन्तु घटनाचक्र से विशाल भारत पर उनका 
अधिकार हो गया। उनके दाहिने हाथ में तराजू और बायें हाथ में वाइवल था |-उन लोगों 
ने व्यापार करना और धर्म फेलानो अपना मुख्य कत्तव्य समस्ता। वे अपने देश में हस 
वात का प्रचार करते थे कि ईसाई धर्म के प्रचार और हिन्दस्तानियो' को सम्य बनाने के 


श्प विश्वधर्म-दशन 


उद्देश्य से वे भारत में ग्राये हैं। अतः उनके देशवासियों ने जी खोलकर उन्हें आर्थिक 
सहायता दी । $साइयों ने सख्रियों ओर वालका की शिक्षा के वद्दी ने ईसाई धर्म को परिवारों 
में और स्कूलों में फलाना छ' किया । जगह-जगह अस्पताल खोलकर अरे पीड़ित जनता 
की सेवा कर उसे अर्ड: किया । वें वाजारएं। मे और बस्तियों में ढिंढोरा पी>-पीग्कर 
सचित्र ओर सुन्दर छुपी किताब अफ्ते बाँटा करते ये। शिक्षा प्रेमी हिन्दू इस - जाल मे 
आसानी से फँसने लगे । आधुनिक शिक्षित अपनी संस्कृति को के प्रभावद्षेत्र मे 
अ्रकर बहुत अंशों मे खो बैठे । इसाई साधारुएत बल-प्रयोग नहीं करते ये । वर प्रयोग 
सिर्फ पोते गीजों हार ही किया गया। दक्षिणभास्त के हिन्दू सबसे अधिक कदर ये । 
अच्त्यजों पर उनका ग्रत्याचार असह्य शॉ; जसके परिणामस्वरूप दक्षिणमासत म॑ दट्सा 
इयों की संख्या सत्र जगहों से अधिक है । किन्तु साई धर्म के अनुयायी होने पर भी उनका 
रहन-सहन अधिकतर हिन्दुओं-सा ही है । जिस प्रकार नेपाल के हिन्दुओं ओर बौद्धों को 
वेश-भूषा एक तरह * होने के कारण उन्हें पहचानना कठिन है उसी शंका: दक्षिण 
भारतीयों में भी इसाइयों ओर हिन्दुन्ा को पहचानना कर्टिन है। . 


उत्तरभाख में इसाई घन का प्रचार विशेष रूप से आदिवासियों तक- ही सीमित रहा 
यद्यवि अधिकांश अंग्रेजी पढ़ेलिखे हिन्दू भले ही रैसाई ने ६| और बाइबल का आदर 4. 
पुरुतक की तरह न करते है तथापि उनकी विचारध रा अपनी संस्कृति के प्रति बहुत अशी 
में अश्रद्धा ओर के अंश तक बुणा के रूप * परिवर्तित हो गई। अर घकांश अंग्रेजी शिक्षित- 
समुदाय चार्वकि-सिद्धानन को गौणुरूप से मे (नने लगा । विदेशी शिक्षा-पद्धति ने ईर प्रवाह 
को अत्यन्त वेगवान के: दिया है। वेहुतेरे हिन्दू 7. और. संस्कृति की शरीर से उदासीत 
होने लगे ) ऐसी अवस्था मे हिन्दुत्व को रहो ऊ लिए, (१) त्रह्यसमाः (२) अआयंसमाः 

३) राधास्वरामीमत (४) ब्रह्म-विद्या समाज (थियोसोफिकल सोसाइटी), (“० रामक्षष्ण-मिंसन। 
स्व्रामी विवेकानत्ड, (६) स्वामी रामतीर्थ आदि तलः हुए। स्वामी है ब्ेकानंद और स्वामी 


ससतीर्थ ने केवल भारत में दी नहं; बल्कि संदूर पाश्वात्य-देशों म गे आर्य-संस्कृर्ति का 
छुका पीय दिया. । . 


हर 


तीसरा परिच्छेद 
ब्रह्म-समाज 


इस धर्म के संस्थापक राजों' राममोहनराय का जन्म हुगली जिले के राधानगर आम में 
१७७४ ई० में एक ब्राक्षण के घर हुआ था। १८३३ ई० में उनकी मृत्यु हुईं। आरम्म में 
उनकी शिक्षा, पटना में, अरबी-फारसी की हुईं | इस कारण मुसलिम मत का उनपर बहुत 
प्रभाव पड़ा । फिर उन्होंने काशी में संस्कृत का अध्ययन किया। एक ओर सूफी मत का 
और दूसरी ओर वेदान्त का अध्ययन करने के कारण वे स्व्रमावतः ब्रह्मवादी हो गये। 
अंग्रेजी का अध्ययन करके ईसाइयों के सम्प्क में आये | बाइबल को मूलभाषा में समझने के 
अभिप्राय से उन्होंने छिन्र' और ग्रीक भाषा का अध्ययन किया। हिन्दुओं के अवतारबाद, 
जाति-पाँति, मूत्तिपूजा, बहुदेववाद एवं ईसाइयों के त्रित्ववाद (अर्थात्‌ ७०0 ४७ #४॥००, 
(०१ 086 807 ००१ 066 ४४७ 00797 ७0086) आदि का खणए्डन करते हुए उन्होंने 
ब्रह्मसमाज की स्थापना की | दशोपनिषंद में जिस ब्रह्म की चर्चा है उसी एक स्ब्यापी 
परम[त्मा की उपासना को अपना इष्ट मानकर उन्होंने ब्रह्मसमाज की स्थापना की। बिना 
किसी नवी, पेगम्बर, देवदूत, आचार्य अथवा पुरोहित को माध्यम माने सीधे एक ईश्वर 
की उपासना ही सानव-कत्त व्य मानी गई। पुनजन्म के प्रत्यक्ष प्रमाण के अ्रभाव 
में ब्रह्मयादी पुनर्जन्म नहीं सानते। निदान, उन्होंने मुसलमान ओर ईसाइयों से भी 
कहीं अधिक सरल और तक-सद्भधत मत चलाया | मन्दिर, मस्जिद, गिरजा--सबमें 
वे लोग ब्रह्म को स्थित मानते हैं। वे सर्वव्यापक ब्रह्म को मानकर सभी मतों का 
आदर करते हैं। यद्यप्रि ब्रह्मसमाज ने वर्ण-व्यवस्था, छूआछूत, जाति-पाँति, जप-तप, होम-ब्रत, 
उपवासादि को न माना, और न हिन्दुओं की तरह श्राद्ध-म्रेतकर्म आदि का विधान 
दी रखा तथावि वेश-भूण, वेंदादि-पाठ, यज्ञोपवरीत- के कारण उनपर हिन्दू-संस्क्रति की 
छाप बनी रही। भिन्न-भिन्न धर्मों की बुद्धिमह्य और उपयोगी बातें निःसंकोच माव से 
प्रहणु की गई । अ्रतएव ब्रह्मसमाज वेद, बाइबल, कुरान आदि सभी पघर्मग्रन्थों का 
समान सम्मान करता है एवं संसार के सभी घम-शिक्षक्रों का समान आदर करता है। 
इस प्रकार ब्रह्मसमाज ने हिन्दू-संन्‍क्ृृति को इतना विस्तुत कर दिया कि इसका द्वार संसार 
के सर्व-पर्मावलम्बियों के लिए समान रूप ठे खुल गया | 

वि> द्‌ 3०“ ४२ 


३३० विश्वधर्म-दर्शन 


इस धर्म का प्रभाव ईसाई एवं इस्जामधर्म पर नहीं पड़ा किन्तु हिन्र-समाज का 
इसने बहुत बढ़ा उपकार किया। सामयिक शिक्षित-समुदाय की रक्षा हुईं। अंग्रेजों का 
राज्य सवप्रथम बंगाल मे स्थापित हुआ था ओर ईसाई धर्म के प्रभाव एवं अंग्रेजों के 
खान-पान, रहन-सहन को पद्धति से बंगाल के निवासी विशेत्र प्रभावित हो रहे थे। ऐसी 
अवस्था मे ब्रह्म-समाज मे बड़ी सख्या में हिन्द सम्मिलित हो गये; क्‍योंकि बंगाल के 
अंग्रेजी पढ़े-लिखे लोगों को एक ऐसा धर्म मिल गया जिसको स्वीकार कर हिन्दू-घर्म एवं 
संस्कृति को विना परित्याग किये वें खान-पान, रहन-सहन आदि में समाज के वन्धन से 
स्वतन्त्र रह सकते थे | | 

कवीन्द्र रवीन्द्र के पिता महषि देवेनद्धनाथं ठाकुर के जीवन के अवसानकाल में 
केशवचन्द्र सेन नामक प्रतिभाशाली व्यक्ति ब्रह्मसमाज में दीक्षित हुए और उन्होंने अ्रपनी 
अपूब वक्‍तृत्व-शक्ति एवं प्रतिभा के" कारण  संम,ज “में. विशिष्ट स्थान प्राप्त कर लिया। 
१८६२ ३० में महत्र ने केशवचन्द्र सेन को, समाज. का पुरोहित नियुक्त किया | इससे 
समाज के पुराने सद्यों को ज्ञोम हुआ्रा;..क्योंक़ि. इसके पूर्व सिर्फ यजश्ञोपवीतधारी ब्राह्मण ही 
अच।य-का. कास करते थे | . नवयुवक, विज्ञयकृष्ण गोस्त्रामी ने जेसोर जिला के. समाज- 
च्युत पिरालोी ब्राह्मण”के तेईंस परिवार के लोगों को ब्रह्म-समाज में: 'दीक्षित किया | इस 
काय से प्रभावित हो केशवच्रन्द्र ने इन्हें. समाज का. मंत्री: और. आबने मित्र प्रतापचन 
मज़ुमदार को सहायक मंत्री: नियुक्त 'किया। इस प्रकोर सम्राज का. संचालन नवयुवकों के: 
हाथ में आ गया | इससे पुराने सदस्य, बहुत असंदुष्ट हुए.। स्ेश्चांत्‌ ४ कन्हाईलाल. पाइन 
के.नेत॒त्व में कुछ पुराने सदस्यों;ने 'महृषि. देवेद्रनाथ के कार्य सें: असंतुष्ट' हो: समाज ' 
से अलग होकर श्८ू६४ ई०: में, नया, समाज कायम किया, “जो उपासना-समाज!' के. 
नाम से विख्यात हुआ |. + ५. ५७. ' €(: ,८ | 
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अगस्त १८६४ में केशवचन्द्र तथा उनके नवयुव॒क अबुयायियों. ने. -भिन्न-मिन्न जातिके 
पुरुष और नारी के बीच विवाह सम्पन्न कराने. की- व्यवस्था की. | समाज के. वृद्ध .सद्स्पों को 
इससे बहुत आधात पहुँचा ओर. इससे श्रापस के मनोम्रालिन्य का एक.-नया कारण उपस्थित 
हुआ |. इसी बीच विजयक्ृष्ण' गोस्त्रामी ने यश्ोपवीतधारी पुरों| विरुद्ध आन्दोलन 
किया, जिसके परिणु/म-स्वरूप पश्डित अयोध्यानाथ पाकराशी तथा अन्य यशोपवीतधारी पुरो 
हित पदच्युत किये गये ओर यशोपवीत-हीन- पुरोहित नियुक्त हुए। -इन सत्र घटनाओं से 
नवथुवक तथा वृद्ध सदस्पों के बीच की खाई चौड़ी होती गई,। इसका परिणाम यह. हुआ कि 
महर्षि देवेद्धनाथ ने मंत्री तथा सहायक मंत्री.को; पद्युत कर. .उनके...स्थान. पर क्रमशः: 
द्विजेद्धनाथ;ठाकुर तथा परिडत अयोध्याज्राथ पाकराशी-को. क्रमशः मंत्री तथा सहायक्र मंत्री 
नियुक्त किया | केशवचन्द्र सेन: को आनेवाले संघर्ष का आमास हो गया और उन्होंने समाज 
की सम्पत्ति. को क्रायम करने.का निश्चय किया | इस- बीच आप्रसः के: सम्रभाते का प्रयत्न : 
' जारी रहा |. दोनों का दृष्टिकोण, सवंधा मिन्न ध्रा। मसुहृति-देवेन्द्रनाथ- वधा, उनके अनुया- 
यियों में. हिन्दू-संस्कृति के प्रति आसक्ति -थी, किन्तु -केरावचन्द्र ञ्यौर उनके. नवयुवक साथी * 
आमूल परिवत्त न के पन्ष में थे | अतएवं समझौते का प्रयत्न, असफल. रहा |, अन्त में १६ 
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नवम्बर. १८६७ को केशवचन्द्र तथा उनके अनुयायियों की .एंक सभा हुई जिसमें भारत- 
वर्षीय ब्रह्मसमाज के नाम से एक नया ससाज कायम किया गया। महृषि देवेन्धनाथ का 
ब्रह्मसमाज “आदि-ब्रह्मससमाज” के नास से विख्यात हुआ। किन्तु सदृभावना कायम 
सखने के उद्देश्य से' नये समाज ने एक प्रस्ताव द्वारा--मह॒ि देवेन्द्रनाथ के प्रति-नवयुवक 
सदस्यों का प्रेम और सम्मान प्रदर्शित किया | 


केशवचन्द्र और उनके मित्रों-दारा अलग समाज कायम करने के कारण महषि बहुत 
खिन्न हुए और “आदि ब्रह्मसमाज? का कार्यभार राजनारायण बोस को सॉपकर अपना 
समय देशश्रमण तथा एकान्त उपासना में व्यतीत करने लगे | 


राजा राममोहनराय के बाद मह्ि देवेन्द्रनाथ ठकु( ब्रह्मममाज के अ्रधिष्ठाता हुए थे | 
उनका हृदय इन्यू-संस्क्ृति से श्ोत-प्रोत था । वे यशोपवीत ध।रण करते ओर रहन-सहन में 
हिन्द-आचार वरतते थे। उनकी एकमात्र प्रार्थना थी--'तमसो मा ज्योतिगमय? अर्थात्‌ 
भगवन्‌ , मुझे अन्धकार से प्रकाश में लाओ। गायत्रीमंत्रजप” का उनको बहुत सुन्दर 
अभ्यास था। कहा जाता है कि गायत्रीमंत्र का जप करते-करते उन्होंने प्रध्ुचरणों में 
आगने प्रण का विसजन किया | 


केशवचन्द्र सेन पाश्वात्य रंग में रँगे हुए थे। उनके मन में हिन्दू-संस्कृति के प्रति श्रद्धा 
नहीं थी | वे जाति-पाँति, शिखा-सूत्र, सजातीय विवाह आदि हिन्द-पद्धति के घोर विरोधी थे | 
उन्होंने पूजा-पद्धति से संस्क्त के वाक्यों को हटा दिया | उनकी प्रतिभा एवं वक्‍तृत्व-शेली 
अद्ू त थी । परमहंस रामकृष्णु के प्रति उनकी बड़ी श्रद्धा थी, जिसके परिणाम-स्वरूप वे 
सभी धर्मों का आदर करने लगे ओर सभी धर्मो' का सारतत्त्व अपने धर्म में सम्मिलित 
किया । 


वर्षो' बाद केशवचन्द्र के ब्रह्मससाज में भक्ति की भावना प्रबल हो उठी । समाज के 
सदस्य भक्तिरस से श्रोत-प्रोत होने लगे | भक्ति की भावना से प्रेरित होकर, केशवचन्द्र के 
अनुयायी उन्हें साष्टांग प्रणाम करने लगे। केशवचन्द्र की प्रतिष्ठा पराकाष्ठा पर पहुँच 
गई। इसी समय एक ऐसी घव्ना हुईं जिससे सिर्फ केशवचन्द्र सेन की मान-मर्यादा ही 
नहीं घटी; किन्तु उनका '्रह्म-ससाज? छिन्न-मिन्न हो गया | 


कुचविहार के नवयुवक महाराज से केशवचन्द्र की कन्या का विवाह-सम्बन्ध निश्चित 
हुआ। वर-कन्या दोनों अत्यवयस्कर थे। ब्रह्मससाज का नियम १४ वर्ष से कम की 
क्या और १८ वर्ष से कम के बर के विवाह के प्रतिकूल था। केशवचद्ध की धारणा थी 
कि राजघराने में सम्बन्ध हो जाने से 'समाज? के प्रचार में विशेष प्रगति होगी। दूसरी 
कठिनाई यह थी कि महाराज ब्रह्मसमाजी नहीं थे और विवाह ब्रह्मसमाज की विवाह- 
पद्धति के अनुसार नहीं हुआ | वातावरण अत्यन्त क्षब्ध हो गया। अन्त में १८७८ की 
१४ वीं मई को कलकत्ता ठाउनहाल में “भारतीय ब्रह्मसमाज” के अनुयात्रियों की सभा 
हुए जितम साधारण ब्रह्म त्माज! को स्थापना की गई। वँगाल के २५० आनुष्ठानिक 
ब्रह्मसमाजी परिवारों में से १७० परिवार साधारण ब्रह्मसमाज”ः की स्थापना प््ष्र्म 
टो गये | पआदि-अद्यवमाजः के सभापति राजनारायण बोस समाज की ओर से प्रतिनिधि- 
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रूप में उपस्थित थे। महूषरि देवेन्द्रनाथ ठाकुर की शुभकामना भी पढ़ी गई। इस प्रकार 
जो “भारतीय ब्रह्मममाज”! “श्रादि-ब्रह्मसममाज! से अ्रलग होने पर केशवचन्द्ध सेन की प्रतिमा 
और उद्योग से सफलता की चरम सीमा पर पहुँच गया था वह समाज के नियमोल्लंब्रन 
के कारण उन्हीं के जीवनकाल में छिन्न-भिन्न हो गया | 

ब्रह्यसमाज” का आधार-ग्रंथ दशोपनिवदें हैं और उसकी विचारधारा बहुत अ्रंशों 
में अद्देतवादिनी है । 


चोथा पर्च्लिद 
आयेसमाज 


आर्य-समाज के प्रवरत्त'क स्वामी दयानन्द्‌ सरस्वती का जन्म १८८१ ई० में, गुजरात- 
प्रान्त के 'मोखी? राज्य में हुआ | उनके पिता ने जब उनका विवाह करना निश्चित किया 
तब वे घर से भाग निकले और उन्होंने संन्यास ले लिय। | संन्यासी का वेश धारण कर वे 
सच्चे गुरु की खोज में भ्रमण करने लगे | वे हजारों कोस नंगे पाँव पर्वत, जंगल आदि में 
घूमते रहे। भयानक कष्टों और कठिनाइयों .का उन्हें सामना करना पढ़ा। अंत में 
पता चला कि सथुरा में स्वामी विरजानन्दजी प्रशाचत्तु संन्यासी हैं। स्वामीजी वेदों 
के अद्वितीय ज्ञाता थे | दयानन्दजी वहाँ पहुंचे ओर उन्होंने अ्रपने को स्वामीजी के चरणों 
में अपित कर दिया । उन्हें आज्ञा मिली कि जो पुस्तकें तुम्हारे पास हैं, यमुना में बहा दो । 
प्रायः ढ।ई वर्ष वे गुरु की सेव्रा में रहे | वेदों का प्रचार करने की प्रतिशा कर काय-ह्षेत्र में 
उतरे। उन्होंने गुरु के सम्पुख मूत्तिपूजा के खण्डन की प्रतिज्ञा की। उस समय उनकी 
आयु ३६ वर्ष की थी। हरिद्वार में कुम्म के अवसर पर बड़े-बड़े पंडितों से उनका शाख्त्रार्थ 
हुआ | वहाँ लोगों ने उनपर पत्थर बरसाये, गालियाँ दीं, किन्तु वे हृढ रहे। उनको धर्म- 
भ्रष्ट करने के लिए मथुरा में उनके पास एक अत्यन्त सुन्दरी वेश्या भेजी गई, किन्तु वह 
उन्हें' देखते ही भय से काँपने लगी। उन्हीं दिनों बंगाल में ब्रह्म-समाज के नेता महर्पि 
देवेन्द्रनाथ और केशवचन्द्र सेन से उनकी मेंट हुई | वे दोनों उनसे बहुत ग्रभावित हुए | 
ततपश्चात्‌ वे बम्बई गये और वहाँ आर्य-समाज को स्थापना की। अमृतसर में व्याख्यान 
देते समय लोगों ने उनपर ईट-पत्थर फेंके । इसपर उन्होंने कहा--“जो लोग आज 
मुकपर पत्थर फंक रहे हैं वें द्वी एक दिन पुष्पों की वृष्टि करेंगे।! उनके जीवन-काल 
में तो नहीं, किन्तु आज पंजाब की अधिकांश हिन्द जनता उनकी अनुयायिनी है और 
उनके श्रमृतमय उपदेशों पर श्रद्धा रखती है | थार्यसमाजियों की संख्या पंजाब की अपेक्षा 
अन्य प्रांतों में बहुत कम है | यह धर्म केवल वेश्यों ओर श॒द्रों को ही आकृष्ट कर सका | 

स्वामी दयानन्दजी ने जब देखा कि भारतीय संस्कृति की रु्ता में ही राष्टरकी रक्षा 
है ओर यह रक्षा किसी भी अमारतीय भापा-द्वारा नहीं हो सकती तब उन्होंने समाज- 
सु 
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२ के सारे कार्मो के लिए आर्यभापा हिन्दी को अपनाया | थआ्रार्यसमाज के मुख्य अन्य 
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सत्यार्थप्रकाश” को उन्होंने हिन्दी भाषा और नागरी लिपि में लिखा। इस प्रकार 
स्वामीजी सवंप्र थम भारतीय थे जिन्होंने हिन्दी को सिफ राष्ट्रभाषा ही नहीं माना; बल्कि 
उसको राष्ट्रभाषा बनाने के प्रयत्न का श्रीगणंश किया । द 
वेदों के उद्धार और प्रचार का कार्य उनका अर हुआ। बड़े-बड़े पाश्चात् 
विद्वान उनको प्रतिमा पर सुग्ध थे। हम पहले कह थ्राये हैँ कि बेंदों की भाषा अत्यन्त 
लचीली है। उनके मतानुसार सायस एवं पाश्चात्य भाष्यकारों ने वेदों के श्र करने 
में अनर्थ कर डाला है। श्रतणव उन्होंने स्वयं वेदों का भाष्य लिखा। “ऋथे दादिमाष्य- 
भूमिका? लिखकर उन्होंने वेदों को अपौरुषेय प्रमाणित किया। वेदिक धर्म की ठुलना में 
संसार के प्रायः समस्त घर्मों' को समीक्षा की | वैदिक साहित्य के प्रचार में उनके अनुयायी 
आर्यसमाजियों का कार्य भी अत्यन्त स्तुत्य हुआ है । 
स्वामी दयानन्द ने लाखों हिन्दुओं को विधर्मी होने से बचाया। संक्षेप में दया ननन्‍्द 
नानक, कबीर, राममोहनराय ञआदि सुधारकों से आगे बढ़ गये। उन्होंने केवल संस्कृति कौ 
'रज्ला ही नहीं की; वल्कि बहुत बड़ा की थह किया कि करोढ़ों विछुड़ेभ॑ [इयों के लिए 
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हिन्दू-समांज का हार खोल दिया | एक वार जो मुसलमान अथवा ईसाई हो जाता थी 
“वह हिन्दू-समाज में लौट नहीं सकता था। इस क्र और छृदयहीन ' स्थिति को बदलने का 
श्रोथ एकमात्र आर्यसमारजं कोहै।.. ' की अल अ, के मे 
न न 7 खिल ५. 
जाय-समाज कर्मानुस। र्‌ वर्णाअ्रम का.सिद्धान्व सानता हे >जन्मगत नहीं ।. वहू किस 
को अछूत,नहीं मानता । वेद का उद़ना सबका अधिकार मानता है । ५ 
. आर्य-समाजी आरम्म में बहुत उत्साद और जोश से मूर्तिपूजा का खएउन करते थे; 
किन्तु आज इस समाज का ध्येय. विशेष रूप से आपस की. कट्टता को ब्रचाते हुए हिन्दू- 
धर्म और हिन्दू-जाति को सुददृह बनाना है। यत्रपि आज आ्र्यसमाजियों की-संख्या कस 
तथापि जो लोग आर्य-समाज के विचारों से लामान्वित हुए है ओर - जिनको किसी प्रकार 
के मतभेद के बिना अयंसमाज के कामों से सहानुभूति -है, उनकी संख्या.करोड़ों है | यश्चपि 
आर्य-समाज से सनातनधर्मी हिन्दुओं का मतमे५ है तथ।पि हिलयू-समाज आर्य-समाज डा 7 
अपने को सुरक्षित और गौरवान्वित समझता ह्टै। मा 
.  आरयेसमाज ने वेदों के मचार के अतिरिक्त हिन्पू:संस्क्ृति-सम्बन्धी ' श्रंनेक॑ पुस्तक 
लिखकर उनके द्वारा जनता के हृदय पर अमिंट प्रभाव डॉल है| आ्रर्यंसमाज का 
पूर्वकाल मित्र-भिन्न मतों के खण्डन में 'लगा। और 'उसका उत्तरकाल विशेष रूप' से रचना 
व्यक काले है-। ईस उत्तरकाले में आर्थेसमाज द्वांस अनेक अमुख स्थानों में ुर्खकृले, 
दरयानन्द स्कूल, 'दय।ननन्‍्द कालेज, अनाथालय; “विधवाश्रम आदि बने; जो थज' भी चले 
रहे हैं। पंजाब, सिन्व तथा पश्चिमोत्तरप्र देश में आर्यसमाज का कार्य विशेष रूप से: हश्नी | 
5” आयसंसाज ' सनातन-हिन्दओं. के .पुराण, उप-पुराण, तेंत्रादि ' के सिंवा सभी ढिल्दू 
अस्धों को मांनती है ] वह अवतार नहीं मौनता। राम, कैष्ण श्रार्दि अबतारी पुरुषों को, 


विशिष्ट पुरंष के रूप में वह आदर करता है। भिन्न-भिन्न धर्मों में प्रतिंपांदित पा पत्तुमों के 
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सिद्धान्त. को भी वह नहीं, मानता | 'सत्यार्थप्र काश” के सप्तमोललास में कहा हे कि जो 
पाप. (ईश्वर) क्षमा करे तो उसका न्याय नष्ट हो जाय ओर सब मनुष्य महापापी हो जाये; 
क्योंकि ज्ञमाः की बात सुनकर ही उनको पाप करने में निर्ममता और उत्साह हो जाय.।! 
आर्य-समाज ने ईश्वर को निगु ण, निराकार, सर्वव्यापी माना है | 

.. स्वामी -दयानन्द के हृदय में. सत्रीजाति के प्रति: बड़े. ही आदर. तथा श्रद्धा का: 
भांव था.]-उनकी तिर्भवता देखकर लोग दंग रह जाते थे । लोगों. के षडयन्त्र में पड़कर एक 
ब्राह्मण ने उनके भोजन में विष दे दिया; किन्तु उनके मन में उसके प्रति द्वघष नहीं हुश्रा 
ओर उसे अपनी ओर से रुपया देकर नेपाल भाग जाने.को कहा |. विष के. परिणामस्वरूप 
तीत्र बेदना और असझ्य कष्ट भोगने के बाद अक्तूबर १८८रे की दीपावली की रात-में वे 
परलोक सिधारे। उनके अन्तिम वचन ये थे--हे दयामय ! हैं स्वंशक्तिमान ! तेरी यही 
इच्छा है | त्तेरी इच्छा पूर्ण हो । आह ! तूने श्रच्छी लीला की। ओम !! 


दयानन्द के उपदेश 

(१) ईश्वर को वही प्रिय है' जिसको सत्य प्रिय है। .जो सत्य का आचरण करता है 
वह ईश्वर का प्रिय है। सत्य ही ज्ञन का सबसे बढ़ा आधार है।.. 

(२) न्याय-प्रियता को कभी हाथ से न जाने दो, किसी का अनुचित पक्षुपात मत 
करो और धर्मान्वता को अपने हृदय में स्थान न दो । 

(३) मनुष्यम।त्र से प्रेम करना चाहिए | प्रेम करना मनुष्य का जन्म-सिद्ध अधिकार है | 

(४) प्राशिमात्र पर दया करनी चाहिए । | 

(५) सत्रीज/ति क[ आदर करना उचित है | 

(६) गो की रक्षा ओर सेवा करनी चाहिए | 

(७) किसी का मन दुखाना संसार में सबसे महान्‌ पाप है | 

(८) आत्मा नित्य और अविनाशी है | इसको कोई नहीं मार सकता | 

(६) अनाथों, विधवाओं तथा दीन-द/्खी जनों की सहायता और सामाजिक सुधार 
करने का प्रयत्न करना चाहिए। 

(१०) मारतवासियों के लिए एक ही भ.पा, एक ही वेंश तथा एक ही प्रकार के भाव 
होने चाहिए । है 


्त 


दाशनिक विचार 


आयसमाज ने जीव, प्रकृति और ब्रह्म को मिन्‍न-मिन्‍न माना है। ऋग्वेद के एक मंत्र 
में कहा है कि दो पक्षी ( जीवात्मा और परमात्मा ) मित्रता के साथ एक वृक्ष ( शरीर ) 
में रहते हैं। उनमें एक ( जीवात्मा ) सुस्व्राद विपष्पल के फल का भक्षण करता है और 
दूसरा (परमात्मा) कूछ भी भक्षण (भोग) नहीं करता; केवल द्रष्टा है। 

आरयंसमाज के मसतानुसार दुःख का आत्वन्तिक विच्छेद ही मोक्ष कहलाता है | 
मुण्डकोपनियद्‌ ( ३३२६ ) का हवाला देते हुए 'सत्यार्धप्रकाशः कहता हैं कि मुक्त जीव 
भक्ति को प्राप्त कर ब्रह्मानन्द का उपभोग कर मइाकत्य के पश्चात्‌ पुन: मुक्ति-सुख को 
छोड़कर संचार में आता है। अतएव आर्यंसमाज ने मुक्ति को पुराणों में वर्णित स्वर्ग- 


३३६ विश्वधर्म-दशंन 


सुखभोग के सदुश ही माना है | थ्रार्य-समाज को वेदान्त का यह मत भी मान्य नहीं है कि 
ज्ञानाग्नि से कम और अकम के दस्व होने पर आत्मा परमात्मा में लीन हो जाती है श्रोर 
उसका अस्तित्व नहीं रह जाता । 

इस प्रकार, इस समाज को वेदान्त के ये महावाक्य सब खल्विद॑ ब्रह्म! ( यह सत्र 
निश्चय करके ब्रह्म है ) 'नेढ नान।सिति क्रिज्वन! (इसमें नाना प्रकार के दूसरे पदार्थ 
कुछ भी नहीं हैं, किन्तु सब-कुछ ब्रह्ममय है ) मान्य नहीं हैं । ओर ब्रह्म में लय होने का 
सिद्धान्त भी मान्य नहीं है । 

आर्यतमाज के अनेक मन्तव्यों को तो आज स्मार्त हिन्दू मी कार्यरूप में ५रिणतत 


कर रहे हैं । 


ैर८ विश्वधर्म-दशेन 


वे तिफ छः वर्ष १६०१-१६०७ तक कार्यमार-ग्र हण कर सके; क्‍योंकि उनकी मृत्यु संवत्‌ 
१६६४ को आाश्विन-शुक्ल-पदञ्ममी को हुईं। उन्होंने अंग्रेजी में डिसकोर्सेज आन राधा 
स्रामी फेष (080007868 0॥ ऐ&0॥8 छ$ज्क्ायां एव) लिखा | 

प्राय; ६० वर्ष के भोतर ही असली गद्दी के सिवा सात गद्दियाँ और स्थापित हो गई' | 
इनमें म॒रार, जिला शाह्ब्ाद (बिहार) के वक्सी कासताप्रसाद उर्फ सरकार साहब? द्वारा 
संचालित गद्दी बहुत प्रसिद्ध हो गईं। उनके बाद इस गद्दी पर सर आनन्‍्दस्वरूप उप 
साहबजी! गुर हुए। उन्होंने आदि गुरु शिवदयालसिंहजी की जन्मथूमि आगरा के पास 
“दयालब,ग? नामक एक संस्था कायम की | इसमें भिन्न-भिन्न उद्योभों के संमिश्रण के साथ- 
साथ स्कूल ओर कालेज भी सम्मिलित हैं। दयालब,ग मीलों के घेरे में स्थित है'। अनेक 
सत्संगी यहाँ स्थायी रूप से रद्दते हैं। साहबजी तथा उनके बाद वत्त मान गुरु मेहताजी 
यहीं रहते हैं ओर अपने उपदेशाम्रत से सत्संगियों को तृत्त करते हैं। राधास्वामी-मत के. 
प्रवत्त क परमगुरु 'स्वमीजी महाराज” का समाधि-मन्दिर संगमरमर का बन रहा है जिसकी 
कारीगरी अद्भुत है। समझा जाता है कि तेयार होने पर आगरे में यह ताजमहल का 
प्रतिद्वन्द्दी होगा | द 

इस मत के प्रवत्त क तथा समस्त गद्दौधारी प्रायः गहस्थ ही हुए हैं और कमयोगी की 
तरह आ।त्मोन्‍नति के साथ-साथ जगत का धामिक एवं आथिक कल्याण भी करते रहे हैं | 


योगमत 


इस मत के गुरुओ्नों का उपदेश है कि जिज्ञासुओ्रों को चाहिए कि सर्वप्रथम एक ऐसे 
गुरु को हें ढें जो आध्य।/त्मिक क्षेत्र में सर्वोच्चशिखर को प्राप्त कर चुके हों । यदि जिश्ञासु 
ऐसे गुरु के सत्संग तथा दीक्षा के बिना आध्यात्मिक उन्‍नति करना चाहता है तो ह उसे 
सफलता नहीं मिलती; क्योंकि विना योग्य और अनुभवी गुरु के उत्ते वास्तविक माग का 
पता नहीं चत्ेगा और न वह माया-बन्बन से छुटकारा पाने में समर्थ होगा। गुर 
की नितान्त आवश्यकता के क।रण इस मत को गगुरुमतर भी कहते हैं। इस मत के 
अनुयायियों को 'सुरत-शब्दयोग” के अभ्यास का उपदेश दिया जाता है। 'छरत-शब्दयोग' 
को हस संक्षेप में “अन्तर्नाययोग! कह सकते हैं। इस योग का साधन एक 
विशेष अ।सन में बैठकर किया जाता है। इसकी युक्ति जिज्ञासश्रों को दीज्षाकाल में 


बताई जाती है। इस मत में प्राणायाम तथा हठयोग का कोई स्थान नहीं है| इस 


मत के आचार्यों का मूल मंत्र 'राधासोश्रामी! है। इसी को “आदिनादः बताया गया हे । 
इस मत के अभ्यासी को सफलता के मार्ग में यह शब्द सुनाई पड़ता है| निशु ण॒- 
सम्प्रदाय के नाम से प्रसिद्ध होने पर भी इस-मत में वत्तमान सदुयुरु के रूप को पूजा तथा 
उन्हीं के स्त्ररूप का ध्यान किया जाता है। वस्तुतः यह सत न तो निगु ण की उपासना 
करता है न सगुण की; किन्तु निगु ण और समगुण दोनों .के परे की उपासना करता है | 
राधास्त्रामी-मत के प्रायः सभी संतों ने इस, बात पर विशेष जोर दिया है । 

इस मत में चार मुख्य बातें हैं--( १) उतगुरु (२) सत॒नाम ( ३ ) सत्संग तब 
(४ ) अचुराग । सत्संग दो प्रकार का/होता है। आम्यन्तर सत्संग में अभ्यासी अपनी. 


राधारव।मी-मत ३३६ 


सुरत अथवा जीवात्मा को अन्तरतम में चढ़ाकर सत्‌ पुरुष राधास्वामी के चरणों में लगाता 
है और वाह्म सत्संग में सन्‍्तों और साधुओं का दर्शन और उपदेश प्र।प्त करता है | 

इस मत को भी हम सुधारवादी कहते हैं; क्‍योंकि इसमें प्राचीन योगमत का सुधार है 
और जाति-पाँति, परिडित-पुरोहित, भ्राद्धादि कर्मों की यहाँ गुझआाइश नहीं है । 


सिद्धान्त 


इस मत के अनुसार सृष्टि के तीन मुख्य भाग हँ--( १ ) पिश्ड, (२) ब्रह्माण्ड 
और (३) दयाल-देश | इन तीन भागों के अन्तगत १८ भाग हैं। इसकी प्रथम अवस्था सें 
सांसारिक विषय प्रधान ओर धार्मिक विषय गौण रहता है। दूसरी अवस्था में धामिक 
विचार प्रधान हो जाता है और सांसारिक वासनाएँ गौण | तीसरी अवस्था में सांसारिक 
भावनाओं का पूर्णनाश होकर एकमात्र शुद्ध धामिक भावना जागरित रहती है। 


तीथ, व्रत, मन्दिर, मूर्तिपूजा, जप आदि व्यथ समझता जाता है; क्‍योंकि इनमें मन 
ओर जीवात्मा सम्मिलित नहीं होते ओर अहंकार हो जाता है। जीवात्मा 'राधास्वामी? 
का अंश है। इस अंश को अपने वास्तविक मूल को ओर प्रवृत्त करना चाहिए | 
जीवात्मा का शरीर के भीतर स्थिर रूप से रहने का स्थान आँखों के पीछे है। वहीं से वह 
सम्पूर्ण शरीर में फेला हुआ है। “आदि-शब्द! सबका कर्ता ओर स्वामी है। आदि 
सुरत या जीव का नास राधा? है। साधक घारा को अपने स।धन से उलव्कर राधा- 
स्वामी को प्राप्त होता है। इस सन्त-सत का मार्ग शुद्ध भक्तिमार्ग है। प्रभु के चरणों 


में प्रेम, प्रीति ओर प्रतीति ही उपासना है। वास्तविक सन्त, सत्पुरुष अथवा परख्रह्म में 
भेद नहीं है | 


यह मत पहले गुप्त था। पहले-पहल लाहोर के विख्यात पादरी और लेखक ग्रिस- 
वल्ड साहब को, तृतीय गुरु के जीवनकाल में ही, एक विद्यार्थी से राधास्वामी के तत्त्व के 
सम्बन्ध में जानकारी हुईं। उन्होंने श्प८८ ई० के १४ अक्तूबर के अफसान? में 
इस सम्बन्ध का एक लेख छुपवाया। इसके बाद उन्हें एक ऐसे सजन से विशेष जानकारी 
हासिल हुई जिसने १३-१४ वर्ष तक राध स्त्रामी-सत में रहकर १६०२ में ईसाई धर्म को 
स्वीकार किया था। उन्होंने इन्हीं सबके आधार पर 'राघा-स्वासी सेक्ट” नामक पुस्तक 
अंग्रेजी भापा में लिखी । 

इस पन्थ के मूल प्रवत्तक के मत का याय: उन्हें के शब्दों में निर्देश किया गया है | 
इस मत का बहुत बड़ा साहित्य है, जो प्रायः उन्हीं को उपलब्ध होता है जो इस सत्संग में 
सम्मिलित होते हें। किन्द इधर सारवचन, शब्द-संग्रह, संतवानी संग्रह, प्रेम-समाचार 
आदि पुस्तक हिन्दी में प्राप्य हो गई हैँ। इस मत की पुस्तकों में जहाँ-तहाँ. कबीर, नानक 


पलट, दादू आदि को अनेक “वाणी! सम्मिलित हैं। गुरुवाणी को पाठ करने की 
प्रथा इस मत्त में है। 


बठा परिच्छेद 
ब्रह्मविद्यासमाज € थियोसो फिकल सोसाइटी ) 


, इस समाज के आदि-संस्थापक मैडम व्लावडसकी और कनल आलकट हैं। 
सब-धर्म-समन्वय-द्वारा विश्व में बन्धुत्व स्थापित करना; विश्वचनन्थुत्व के साथ-साथ 
गुप्त शक्तियों का अनुसंबान एवं समन्वय करना; धसे, जाति, सम्प्रदाय, वर्ण॑, राष्ट्र, वर्ग 
आदि किसी प्रकार का भेद-माव न रखकर सारे विश्व को एक प्रेमसूत्र में यूँथना इसका 
ध्येय है। अतः इसमें आस्तिक, नास्तिक, ईश्वरव [दी, अ्नीश्वरवादी श्रादि सभी तरह के 
स्री-पुरुष सम्मिलित हो सकते हैं | 

जन्पान्तरवाद, कर्मवाद, अवतारवाद जो हिन्दू-धर्म की विशेषताएँ हैं वे इस धर्म में भी 
मान्य हैं | गुरु की उपासना ओर योगसाधन इसके सिद्दान्तों में सबन्निहित हैं। जप, तप, 
व्रत आदि भी इसमें मान्य हैं | अतएब इसकी बुनियाद आरयधर्स ओर भारतीय संस्कृति 
है--इससें सन्देह नहीं। द 
इस समाज की शाखाएँ समस्त संसार में वर्तमांन हैं। संसार के एक कोने का 
सदस्य दूसरे कोने के समस्त सदस्यों को अपना बन्धु समझता है ओर पारस्परिक पत्र-व्यवहार 
में बन्चु (970079)) से एक दूसरे को संत्रोधित करता है | यह इस समाज की विशेषता है। 
' इस संस्था का प्रधान कार्यालय मद्रास शहर से प्रायः सात मील दूर अदयार नदी के 
तथ पर अदयार नामक स्थान में है। यहाँ का पुस्तकालय समूचे भारत में प्रसिद्ध है | जो 
पुनर्जन्त को न मानने तथा समाज से विद्रोह करने में असमर्थ होने के कारण श्रह्मसमाजी' 
नहीं हो सकते ये और जिन्हें 'आर्य॑ंत्रमाज” की तरह अन्य मतों का खण्डन करना इष्ट न था; 
और जो भारतीय संस्कृति के हामी थे; वे भी अपनी सत्ता ओर संस्क्ृति को खोथे विना इस 
संस्था में सम्मिलित होते रहे हैं । 
सिद्धान्त 
ग्रन्य धर्मों की भाँति ही इस संस्था के मत से भी मनुष्य का आचार-विचार शुद्ध रहना 
चाहिए। सांसारिक प्रयश्ञों में लित रहकर भी आध्यात्मिक उन्नति हो सकती है । जब्रतक 
मुक्त-स्थिति प्राप्त नहीं हो जाती, सभी विकारों का अनुभव करना जीवात्मा का कतंव्य है | 
इसलिए, जीवात्मा को क्रमशः प्ृथक-प्रथक्‌ योनियों में जन्म लेना पढ़ता है। समस्त संसार 
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पुरुष और प्रकृति के योग से उतनन्‍न हुआ है। ये दोनों अ्नादि हैं । ञ्रद्व त ब्रह्म ही सत्य 
है; परन्तु संसारोतत्ति के लिए उसी ब्रह्म का--पुरुष और प्रकृति का--६ तरूप में संयोग 
होता है। वेदान्त में श्राइविधि नहीं है, किन्तु मत प्राणी की जीवात्मा, पुनजन्म होने 
तक, स्वकर्म-बन्धन से कर्मलोक में रुकी रहती है। मंत्रों की ध्वनि में गति, रंग अर रूप 
है। अत; उसमें अनेक प्रकार की सामर्थ्य भी है। मंत्र-फल तबतक सिद्ध नहीं होता 
जबतक यथाविधि एकाग्रचित्त होकर ध्यानपूर्वक उसका प्रयोग नहीं किया जाय । कल्याण 
की दृष्टि से दूसरों में दोष दिखाते में जो दूसरों को दुःख होगा उसमें दोष-दर्शक हितेषी के 
लिए कोई पाप नहीं है; बल्कि दोष न दिखाना ही पाप है। इस मत के लोगों को 
पुराण मान्य हैं। उनका कहना है कि धर्मशास्त्रों और पुराणों में अनेक स्थलों पर रूपक 
अथवा कथा के रूप में विचार - प्रदर्शित किये गये हैं। हमको चाहिए कि उन प्रसंगों का 
शब्दार्थ छोड़कर रहस्य जानने की चेष्टा करें | मनुष्य के विचारानुसार उसका कर्म होता है 
ओर कर्म के अनुसार माग्य निर्मित होता है। अतणएव सनुष्य ही अपने भाग्य का विधाता 
है। भाग्य के भरोसे आलसी होकर ब्रेठ रहना मूखता है। ईश्वर जगत्‌ के कल्याण।थ 
अवतार लेता है ओर महात्मा भी गुप्त रूप से विद्यमान हैं। कृष्ण, बुद्ध, ईसा, जरथुस्त्र, 
“मैत्रेय इत्यादि नाम ओर शरीर धारण करनेवाले महात्मा मूल में एक ही आत्मा हैं | 
मृत्यु के पश्चात्‌ जीवन के सम्बन्ध में इस समाज का मत्त है कि मृत्यु होने के कुछ 
क्षण पूर्व जीव अपने इस जन्म की सारी कारवाइयों का सिंहावलोकद करता है। इस 
अवसर पर उचित है कि उस जीव को निश्चिन्त छोड़ दिया जाय, ताकि वह अपने 
जीवन भर का लेखा समक ले | इसलिए यदि हम अधिक न कर सके, यदि: हम विशेष 
सहायता न पहुँचा सकें, तो कम-से-कम हमें इतना तो अवश्य करना ही चाहिए कि उस 
जीव के रास्ते में हम बाधाएँ उपस्थित न करें। और यह तभी सम्भव है जब हम वृथा 
रोने-पीय्ने तथा शोक-विलाप करने से परहेज करे | 


प्रलोक-सम्बन्धी विचार 

छाया ओर स्थूल शरीर में इतना घनिष्ठ सम्बन्ध है कि दोनों का नाश प्रायः एक ही 
समय होता है। छायादेह के नष्ट हो जाने पर मनुष्य अपने को सुबलोंक में पाता है | 
भुवलोंक में भूलोक ( पृथ्वी ) के द्रव्य की बनी कोई वस्तु नहीं है। और, न मनुष्य ही 
अपने स्थूल शरीर में रहता है जिसमें कीड़े उसे काट सके अथवा आग उसे जल। सके | 
वहाँ को यातनाशओं का वर्णन करने के लिए उपमाएँ केवल सांकेतिक रूप में व्यवहार में 
लाई जाती हैं। सारांश यह है कि भुवरलोंक वासनाथों का खुल। स्थान है | स्थूल शरीर से 
प्रधक छोने पर मनुष्य की वासनाओं का वेंग और अ्रधिक वढ़ जाता है, क्योंकि उस 
समय उन वासनाश्रों को स्वूल शरीर के तत्तों को प्रभावित करके अपना कार्य करना नहीं 
पड़ता है। जीवित अवस्था में, इस प्रक्रिया के कारण, वासनाओं का वेग स्त्रमावत: 
बहुत कम हो जाता है। इस प्रकार जिन वासनाओं में मनुष्य इद लोक में अपना जीवन 
विताता है, मरने के बाद सुवलेक्ष में वे यहाँ की अपेक्षा कई युना अधिक प्रवल्ल तथा वेग- 
वर्ती हो जाती हैं। ऐसी दशा में मनुष्य उनको सन्त 


रिक. पक की त्य 2 
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वासनाश्रों को तृप्ति स्थूल शरीर की इन्द्रियों को व्यवद्दार में ले (ये बिना नहीं दो सकती 
और उस अवस्था में स्थूर् शरीर तो उसके पास रहता ही नहीं दै। इसीलिए उनको 
तुप्त करने से वर बिलकुल मजबूर रहता दे । अ्तएव साधारण दि से भुवर्लोक की 
यह जीवन अ्रंसल्ष द/खों से भरा डुश्न जान पढ़ता है। इसको अर नहीं; क्योंकि इस 
दशा में मनुष्य के भीतर प्रतिदिन एक ही वासना बनी रहती है और उसकी तृप्ति का 
कोई साधन नेजर नहीं आता । इसी कारण कुछ धर्मों में शुवर्लोंक के सुख-दध्ख 
अनन्त माने गये ह। वास्तव में दोनों का अर होता है। मगकय मे 


अपना जीवन जितना ही बुरी बसनाओं में बितीता है, उतना ही; अधिक दिन 
तक शुवर्लोंक में उने वीर आन की अ्रतुत्ति-द्वार जीवन व्यतीत करना १ईत | इस 
प्रकार मनुष्य को हृठ-त्‌, अपनी इन्द्रियों के वश में करने का अवेस- मिलता है । 
मुवर्लों क के जीवन की यंद्दी विशेष उपयोगिता है। यहाँ रहकर मनुष्य आत्म-सयम का 
पाठ सीखता है। *' थ्रात्म-संचम के कीरेएे जब मनुष्य पुनजन्म धारण करता है 
तब पूर्व॑जन्म को टुष्ट-प्रवृत्तियों वी ओर झुकाव रहने के साथ-साथ अमल की रोक 
भी उसमें लगी रहती है और इसलिए इस वी: पहले से कुछ अच्छी जीवन व्यतीत 

का अवसर उसे मिलता है। मनुष्य के भुवर्लोंक की जीवन, इस समीर के विद्वानों 
के मत से, सॉधासएतः पाँच से चालीस वर्ष तक का छोवा है। उसी भकार पुण्यात्मा 
स्वर्मलोक में रहते ढु०. अपनी समस्त अमिलाषाओं को पूरा करने में समर्थ होते हैं । 
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पुन्जन्स सा 
'हिन्दू-धर्म का विश्वास है और पुराणों में स्पष्ट वर्णन है कि। अं सनुष्य नरजन्म 
पाकर भगवान की भक्ति में चूक गयीं तो उसे चौरासी लाए योनियों में अमर करना 


पड़ेगा अं थांत्‌ भाँति-भाँति के पशु, पक्की; कीड़े आदि की योनियों में जीव [ पड़ेगा 
ओर अन्त में अनेक जन्मों के बर्द दी कह मनुष्य का तन डे पदों सकेगा। 
धारणा इस सम को मान्य नहीं है । ईीी वि पशु-योरनि में के अनुभव पूशु 
होने पर जीव को मनुष्य-योनि में स्थान मिलता है | अ्रृत्यन्त दल असाधारण पं 
स्थिति में दी मध्य की जीव पशु अं! योनियों में गिर सकती । इसलिए, मनुष्योचित 
अवस्था प्रार्ति के लेने पर साधारण॒त थे का पुनर्जन्म मठ योनि में दी होती है । 
पापी मनुष्य की जले ऐसे ही रिवार अथवा परिस्थिति में ली करता हे जहा 
उसको और अधि उन्नति करने में संदावता मिलती है । जो हो, दूसरे जनम में चा' 
अच्छी परिस्थिति मिले अथवा बुरी; पर साधारणतः मंतुष्य का पुन्जन्म मनुष्य-्यीनि 
में ही हुआ करता । वास्तव भिन्न जे अनुभव-ह्वा 7 रे क्रमशः विरकीर्णे 
होता रहता है । जिस प्रकार गैशव, कीमार, यौवन, वाद वेय आई अवस्था 

बदलते रहने पर भी शरीर एक ही रहता दे सी प्रका उन्‍नतिशील ली गील 
दीने पर भी प्रत्येक * का एक-एक विशे५ व्यक्तित्व होता हैं [ “जीव! कद 


, जन्म धारण करने के सारे: नये स्थल शरीर, 
और छात्रा को धार: करना पढ़ता दे। ये नथे-नये शरीर पेज के 


ब्रह्मविद्यासमाज ( थियोसोफिकृत् सोसाइटी ) ३४३ 


शरीरों की नाई उन्नति प्राप्त नहींकरते । जैसे-जेसे उनका विकास होता जाता है वेसे- 
वैंसे पूर्वजन्म के गुण भी धीरे-घीरे उनमें प्रकट होते जाते हैं । 

इस धार्मिक संस्था के भूतपूर्व सभापति श्रीमती एनीवेसेश्ट थीं। उनके सहकारी 
लेडविटर साहब ने एल्फियोनी के जीवनचरित (./ा० ० औ6४णां ) नामक 
पुस्तक में अनेक मनुष्यों के पूर्वजन्मों के विषय में स्वत्तन्त्र अनुसंघान किया है। उससमें 
उन्होंने पुनर्जन्म-सम्बन्धी अनेक बातों का पता लगाया है। पहली बात यह है कि मिन्‍न- 
भिन्‍न श्रेणी के मनुष्यों के स्र्गीय. जीवन की अवधि किस प्रकार चन्द वर्षों से लेकर साढ़े 
इक्‍्कीस सौ वर्षों तक पाई जाती है | दूसरे तथ्य का पत्ता लगा है कि प्रत्येक मनुष्य का 
पुनर्जन्म मिन्‍न-मिन्‍्न देशों तथा मिन्न-मिन्‍न घ्मों में हुआ करता है। जीव तो एक यात्री 
है, जो हर जगह घृमकर प्रत्येक प्रकार के अनुभव को प्राप्त करता है। तीसरे तथ्य का पता 
चला है कि जीव का कोई लिंग नहीं होता। एक ही जीत कुछ जन्मों में नर-तन धारण. 
करता है श्रोर कुछ में नारी-तन | जीव के विकास के लिए जो तन श्रत्यन्त उपयोगी 
समझ जाता है उसी के अनुसार उसको नर अथवा नारी का तन मिलता है। पुनजन्म 
का सच्चा ज्ञान होने से हमारे दृष्यिकरोण में ओर हमारे जीवन में बहुत बड़ा अन्तर आा 
सकता है। धारमिक भगड़ों का तो प्राय; अन्त ही हो जा सकता है। क्‍योंकि कोई भी धर्म 
एक दूसरे से बड़ा या छोटा नहीं है; बल्कि प्रत्येक का कुछ विशेष गुण है; और उस 
विशेष गुण को प्राप्त करने के लिए प्रत्येक मनुष्य को सभी धर्मों में एक जन्म में 
रहना पड़ता है। इसी प्रकार यदि पुरुषों को इस बात का दृढ़ शञान हो जाय कि आज की 
स््रियाँ दूसरे जन्म में पुरुष बन सकती हैं ओर पुरुष दूसरे जन्म में सत्रीरूप में आ सकते हैं 
तो सम्भवतः स्त्रियों के साथ पुरुष अत्याचार नहीं, किन्तु आदर करेंगे | 


(५ ८ 

फम-सद्भान्त 

कर्म-व्यवस्था के सम्बन्ध में इस समाज की राय है कि कर्म का लेखा रखने तथा 
उसका आवश्यकतानुसार संचालन करने का भार अत्यन्त उच्च श्रणी के देवता के 
जिम्मे रहता है। वे प्रत्येक मनुष्य की शक्ति और उसके विकास की आवश्यकताओं को 
भली-माँति जानते हैं। उन्हीं के अनुकूल मनुष्य के जन्म लेने के समय उसके साथ संचित 
कम का उतना ही भाग वे उसके प्रारब्ध में देते हैं जितनी भोगने की शक्ति वह रखता है | 
ओर, साथ ही ऐसी परिस्थितियों में उसको भेजते हैं जहाँ उसका उत्तमोत्तम विक।स हो सकता 
है। प्रत्येक मनुष्य को अपने सभी कर्मों का पूरा-पूरा फल अवश्य भोगना पड़ता है | पर 
कौन कर्म उसे कब भोगने के लिए दिया जाय, इस वात के निर्णय करने में उसके ऋमिक 
विकास पर पूरा ध्यान दिया जाता है | कर्म का नियम हमें श्रकर्मश्यता नहीं सिखंलाता; 
बल्कि दु:खों को सहर्ष स्त्रीकार कर कठिन परिस्थिति में भी बहादरों की-तरद, निश्चिन्त 
रहकर, आगे बढ़ते जाने की शिक्षा देता है। कर्म (भाग्य) की शक्ति के साथ पुरुपार्थ 
की शक्ति को लगा देने से भाग्य के दृष्परिणाम बहुलांश में बदल दिये जा सकते हैं; 


हि 
पहुलांश हो क्यों, उसका रख एकदम पलट भी दिया जा सकता है। कर्म के नियम हमें यही 


सिखलाते हूँ कि बाहर से कोई वस्तु--छुख अथवा दःख--किसी के पास नहीं आती है, 
ध््पने टटी धः १४ ३४० र्परि अपने किक आते के हनी २ बलक.. 5 ४ 
अपने हो करों के परिणाम अपने सामने आते हूँ | यदि अत्तीत काल के कर्मों के परिणाम 


२१४४ विश्वधर्म-दर्शन 


अ्रज हमारे सामने था रहे हैं तो आज के कर्मों के परिणास भी मविष्य में हमारे सामने 

आवेगे। आनेवाली परिस्थितियों को हम थ्रवश्य बदल सकते हं। क्‍योंकि उनके 

स्व॒रूप का निर्माण वर्तमानकाल के कार्यों द्वारा ही होता रहता है। यह वर्तमानकाल 

हमारे हाथ में है, इसलिए इसको अ्रच्छे-श्रच्छे कामों में लगाकर, जेंसा हम चाहें, वेसा 

भविष्य का निर्माण कर सकते हैं | प 
अवतार-तत््त 


दशावतार के सम्बन्ध में इस समाज का मत है कि दशावतार के क्रम में विकास का 
स.र तत्त्व छिपा है। जीवन के जिस विभाग में जीव रहता है उसी विभाग के शरीर द्वारा 
उसकी सहायता की जा सकती है। इस अवतार-प्रणाली में यह दिखलाया गया है कि 
जब विश्व में प्रथ्वी के तत्व का उद्धव नहीं हुआ था---संसार केवल जलमय ही था, तत्र 
से लेकर आजतक प्रथ्वी का उद्भव होने पर मनुष्य की कोटि तक - प्ुँचते-पहुँचते जीव 
को किन-क्रिन प्रधान अवस्थाश्रों से होकर गुजरना पड़ा है। 

इस सम का स्पष्ट विधार है कि संसार के थ्राध्यात्मिक संचालन के लिए महात्माश्रों 
का संघ है, -जिसे ऋषि-संघ कहते हूँ | इस संत का केन्द्र भ.रतवर्ष के उत्तर में पब॑तराज 
हिमालय पर है। हिम,लय के उत्तरी भाग में सध्य एशिया की ओर एक स्थान है, 
जिसको श्वेत द्वीप कहते हैं। वह ऐसे दर्गम स्थान पर है कि कोई मनुष्य अपनी स्थूल 
देह से वहाँ नहीं पंच सकता; पर सूक्ष्म शरीर द्वारा अनेक अधिकारी पुरुष वहाँ गये हैं 
और अपने निजी अझ्नुभव-द्वारा उसके अस्तित्व का समर्थन करते हैं। यहीं पर संसार के 
आध्यात्मिक राजा का निवास-स्थान अर्थात्‌ झ्राश्मम हे। उस उच्च पद पर एक अलबच्त: 
उच्च कोटि के महात्मा रहते हैं जिनका नास है भगवान समनत्कुमार। उन्हीं की स्व्रीकृति 
मिलने पर कोई मनुष्य ऋषि-संध में दाखिल हो सकता है | 

जगद्शुरु 

इसके अनुसार प्रत्येक मूल जाति के ढिए एक जगदूगुरु होते हैं। वर्तमान जगदूगुर 
महर्दि मेत्रेय हैं| इनका भी आश्रम हिमालय पर है। इनके पहले जगदुगुरु के पैद्‌ पर 
वही महात्मा थे जो अपने अन्तिस जन्म में सिद्धार्थ गौतम होकर इस एथ्वी पर उतरे और 
जिन्होंने बद्ध का परम पद प्राप्त कर इस संसार में बौद्धवर्स की संस्थापना को। छंद्ध॑त्व 
प्रात करने का अभ्र थ्‌ है जगद्युरु पद से भी एक पद अर ऊपर उठ जाना। उस समय से 
महर्षि मेत्रेय ही जगद्गुरु हैं | है 

इस समाज का साहित्य विशद्‌ और गहन है | प्रायः समस्त साहित्य अंग्रेजी भाषा में 
सुलभ मूल्य पर प्राप्य है | उस साहित्य में अनेक विषय हैं, किन्तु (१) पुनजन्म, (२) 
युगधर्स और विकास-क्रम, (३) महान्‌ ऋषिसंब, (४) भगवान की लीला, (५) सदगुरु की 
प्राप्ति का साधन, (६) झत्यु के पश्चात्‌ जीवन-सम्बन्धी विचार-धारा आदि मनन करने 
योग्य हैं। इस समाज के अनेक योगी दिव्य दृष्टि-द्वारा इन समस्याओं पर प्रकाश डालने 
में समर्थ हुए हैं | 


जमाया आम्णाए पैंगानिकामेक० दकाभाकावाक लिडााापिमाकी 


सातवाँ परिच्छेद 
स्वामी रामकृष्ण और उनका समन्वयवाद 


स्वामी रामकृष्ण परमहंस का जन्म हुगली जिला के कामारपुकर आम में हुआ था। 
बाल्यावस्था में पिता के मर जाने से बालक रामकृष्ण के परिवार को आधिक कष्टों का 
सामना करना पड़ा | फलस्वरूप उन्हें बाल्यावस्था में ही अपनी जीविका का प्रबन्ध रुवर्य॑ 
करना पढ़ा। कलकत्ता के समीप एक मन्दिर में वे पुजारी हो गये। उन दिनों किसी 
सन्दिर का पजारी होना एक ब्राह्मण के लिए कोई गौरवपूण्ण काय नहीं सममझा जाता था। 
बचपन में ही उनमें धर्मानराग के चिह्न प्रकट दीखने लगे थे | वे किसी साधु या संन्यासी 
को देखते ही उसके पास जा बैठते । जिस मनिदर में उन्होंने पूजा का भार ग्रहण किया था 
उसमें आननन्‍्दमयी जगनन्‍्माता की एक मूति थी। वे उस मूति की पूजा में अहांनश व्यस्त 
रहा करते थे। धीरे-धीरे उनके सन में इस विचार ने अधिकार जमा लिया--क़््या इस 
इस मूर्ति सें किसी का वास है १ क्‍या यह सत्य है कि इस संसार में आनन्दसयी जगन्माता 
हैं। क्‍या यह सत्य है कि इस विश्व का सारा व्यवहार वही चलाती हैं १ क्‍या धम में 
सचमुच सत्यता है। इस प्रकार के तक॑-वितक उनके मन को सदा आन्दोलित किया करते 
ये। फलतः वे अशांत होकर रो पड़ते ओर जगन्माता को पुकारकर कहते--माँ, क्‍या 
यह सत्य है कि तुम्हारा अ्रस्तित्व दे श्रथवा यह सब कल्वनामात्र है? उनका हृदय 
दर्पण-जेसा स्वच्छु था | इसलिए धीरे-धीरे उनके हृदय में यह भावना दृढ़ हो गई कि 
भगवती माँ को इन्हीं आँखों से देखा जा सकता है। वे इस भावना में यहाँ तक निमग्न 
हो गये कि ठीक तरह से पूजा भी नहीं कर सकते थे | बहुधा वे जगन्माता की मूर्ति के 
सम्मुख नेवेद्य रखना भी भूल जाते और कमी-कभी आरती उतारना भी, और कमी-कभी 
तो वे घंटों आरती हो उतारते रहते | उस समय उनके दृष्टि-पथ से जगन्माता के सिवा सब- 
कुछ हट जाता धा--यहाँ तक कवि वे अपने-आपको भी भूल बैठते थे | 

प्रतिदिन एक ही विचार उनके मन में रद्य करता था कि क्या माता का अस्तित्व 

सत्य हे ! यदि है तो क्विर वह बोलती क्‍यों नहीं १ अन्त में रामकृष्ण के लिए उस मन्दिर 


काम करना अउुम्भव दो गया। उन्होंने उठ मन्दिर को छोड़ दिया और समीपवर्ती एक 
[घू० ६०--४४ 


न उन कफ के हे 
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छोटे-से जंगल में जाकर रहने लगे। उनके सम्बन्ध में स्वामी विवेकानंद (उस समय 
उनका नाम नरेन्द्र था) कहा करते थे कि उन्हें यह बात ज्ञात नहीं रहती थी कि सूर्योदय 
वा सूर्यास्त कब हुआ | यहाँ तक कि भोजन करने का भी उन्हें कभी ध्यान नहीं रहता 
था। इन दिनों उनके एक सम्बन्धी ने बड़े प्रेम से उनकी देख-रेख की। वह उनके 
मुख में भोजन डाल दिया करता था। थे केवल निगल जाते थे | इस प्रकार उनके 
अनेक दिन बीत गये। जब एक पूरा दिन बीत जाता और संध्या के ससय मन्दिरों से 
घंदे की भंकार तथा भजनों की गज उनके कानों में सुनाई देती तब वे टुखित होकर 
कलपते हुए चिल्लाने लगते | कहते--हे माता ! आज का दिन भी व्यर्थ चला गया और 
तूने दर्शन नहीं दिये। इस छोटे-से जीवन का एक दिन यों ही नष्ट हो गया, फिर भी 
मुझे तेरा ज्ञान नहीं हुआ | इस हार्दिक बेदना के कारण कभी-कभी वें अपना सेँह जमीन 
पर रणड़ने लगते और विलखते-विलखते उनके मुख से यह प्रार्थना निकल पड़ती-- 
“है माता | तू शीघ्र प्रक८ हो जा--देख, में तेरे लिए. कितना तड़प रहा हूँ, मुके और 
कुछ नहीं चांहिए |” वास्तव में अपने ध्येय में थे एकमिष्ठ हो गये थे। 


उन्हें यह ज्ञात था कि जबतक जगन्माता के लिए सर्वस्व-त्याग नहीं किया जाता 
तबतक वह दर्शन नहीं देती। अतः वे इस भावना में लीन होने का यत्न करने 
लगे और उन्होंने साधन के नियमों को, पूर्णूप से, पालन करने का निश्चय किया | 
जो कुछ थोड़ी-बहुत सम्पत्ति धी, उन सब्चको उन्होंने छोड़ दिया और धन को कभी न छूने 
का प्रण कर लिया । दूसरा विचार जो उनके सन में उत्पन्न हुआ वह यह था कि कास- 
वासना एक प्रचलन शत्रु है। मनुष्य वस्तुत; आत्म-स्वरूप है ओर यह आत्मा न तो सनी 
है और न पुरुष । उन्होंने सोचा कि कामिनी तथा कंचन ही ऐसे दो कारण हैं, जो उन्हें 
जगन्माता के दर्शन नहीं होने देते | अन्ततः उन्हें यह ज्ञान हुआ कि सारा विश्व जगन्माता 
का ही दृश्य रूप है। सत्रीमात्र जगन्माता का रूप है। यह विचार उनके मन में पू्ठ रूप 
से जम गया कि प्रत्येक स्री हमारी माता है तथा हमें उस अवस्था को पहुँचना चाहिए 
जहाँ प्रत्येक स्त्री में केवल जगन्माता का ही रूप दोखे । अन्त में तीव्र साधना के अनन्तर 
जगन्माता ने ही प्रत्यक्ष होकर गुरु का स्थान ग्रहण किया ओर उन्हें सत्य-मार्ग 
दिखला दिया, जो वे देँढ़ रहे थे। इसी समय उस स्थान पर एक अद्वितीय प्रतिभा- 
सम्पन्न सुन्दरी स्त्री आ पहुँची। तुरत ही वह उनके क्लेश का कारण ताड़ गई | 
उसने कहा--'मेरे बेटे, वह पुरुष धन्य है जिसपर इस प्रकार का पागलपन सवार होता 
हो। कैसे तो सारा संसार ही पागल है--कोई धन के लिए, कोई सुख के लिए, कोई 
कीर्ति के लिए. अथवा दूसरों पर जुल्म करने के लिए; किन्तु मंगवान के लिए कोई पागल 
नहीं होता | जो मगवान के प्रति पागल है, उसके विषय में लोग विचार करने लगते: हे 
कि उसका सिर किर गया है। यही कारण है कि वे ठुके पागल कहते हैं। किन्‍्ठु 
तेरा ही पागलपन ठीक है |” वह स्त्री रासकृष्ण के पास वर्षों रही और उसने उन्हें भारत- 
वर्ष के विभिन्‍न धर्म-प्रेणालियों और अनेक प्रंकार के . योग-साधनों की $९०४04 दी । बाद 
में एंक अ्ध त अद्वौतवादी संन्यासी आयें । वें उन्हें वेदान्त की शिक्षा देने लगे । के शीघ्र 
ही संन्यासी को यह आश्चर्यजनक वात मोलूम हुई कि रामईप्ण कुछ विपर्या भें 
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उनसे भी बढ़े-चढे हैं। संन्यासी कई महीनों तक उनके साथ रहे और अत में सत्य 
की दीक्षा देकर उन्होंने प्रस्थान किया | 


रामकृष्णु का विवाह बचपन में हो हो चुका था। जब तरुणी पत्नी अपने पति के सम्मुख 
आकर खड़ी हुईं तब रामझृष्ण उनके चरणों पर गिर पड़े और कहने लगे--“जगन्माता 
ने मुझे दर्शन दिये हैं। वह प्रत्येक स्त्री में निवास करती है। मैंने यह प्रण किया 
है कि प्रत्येक स्त्री को में मातृवत्‌ समझूँ | यही एक दृष्टि है जिससे में तुम्हें देख सकता 
#ँ। परन्तु यदि तुम्हारी इच्छा मुझे संसाररूपी मायाजाल में, पत्नी होने के नाते, खींचने 
की हो तो में त॒म्हारी सेवा में उपस्थित हूँ ।! अपने पति की आकांज्षा जानकर उनकी 
धर्मपरायणा पत्नी ने उत्तर दिया कि वह नहीं चाहती कि अपने पूज्य पतिदेव को सांसा- 
रिक जीवन में घसी2; किन्तु उसकी यह मनःकामना अवश्य है कि वह उन्हीं के समीप 
रहकर उनकी सेवा करे। आगे चलकर वह उनके भक्तों में प्रधान हो गई ओर सर्देव 
उनकी सेवा करती रही | 
कुछ दिनों के बाद रामकृष्णु की .इच्छा हुई कि वे मिन्‍न-मिन्न धर्मों के सत्य-स्वरूप 
को जानें | अतः उन्होंने विभिन्‍न धर्मों के गुरुओ्रों को दे ढ़ना आरंभ किया | सबसे पहले 
उन्हें एक मुसलमान साधु मिल गये।- उनसे दीक्षा लेकर वे तीन दिनों तक उनके 
साथ रहे ओर जो-जो भक्तिमावात्मक साधनाएँ उन्होंने बतलाई' उन सब्रको रामकृष्ण ने 
पूर्ण किया । उन तीन दिनों तक न तो वें काली के मन्दिर में गये ओर न उन्होंने काली 
का प्रसाद ही ग्रहण किया । उनके भीतर से हिन्दत्व के भाव तक लुप्त हो गये थे । इस्लाम 
'की साधना द्वारा उन्हें अनुभव हुआ कि हिंद-मुध्लिस धर्मों में कोई अंतर नहीं। इसी 
प्रकार उन्होंने तीन दिनों तक ईसाई घमम धारण किया। वे घर में बंठे-बठे पादरियों 
के उपदेश सुनते रहे | इस साधना के समय उनके मुख से काली, कृष्ण, शिव या 
राम--कोई नाम नहों निकला, इनका उन्हें स्मरण ही नहीं हुआ | इन दोनों धर्मों की 
साधना से उन्हें उसी लक्ष्य की प्राप्ति हुई जिसे वे पहले पा चुके थे | इस प्रकार के अनुभव- 
द्वारा उन्हें ज्ञात हुआ कि प्रत्येक धर्म का ध्येय एक ही है ओर सब एक ही सत्य की शिक्षा 
देते हँ--अन्तर केवल मार्ग का तथा विशेषरूप से भाषा का है | क्‍ 
रामकृष्ण पूजा-अर्चना आदि से भी धीरे-धीरे मुक्त हो गये। पहले वे दिन भर 
'फूल चुनते रहते, फिर उन फूलों से कालो को पूजा करते। एक दिन उन्‍होंने अनुभव 
किया कि जिनके लिए फूल तोड़ रहे हूँ उन्हीं का शरीर तो यह विश्व है। यह 
सोचकर वे हँस पड़े झ्लौर कहने लगे--'वे फूल तो माता को चढ़ चक्रे हैं। फिर इन्हें 
टवारा केसे आपत्त किया जाय |? तत्र से उनकी पूजा भी बन्द हो गई। अब वें प्रवाह की 
तरह निम्रध होकर अपने-आपको भी भल्ल गये | कभी मनिदिर में चँवर डलाते तो कभी ताली 


वजाकर भजन गाते। कभी “जय माँ, जब माँः कहकर समाधिस्थ हो जाते और कमी 
जगत्‌ को ब्रह्ममय जानकर सबको गप्रणास करते | 


45 


जज कि .34 द्ते जञक नल 2 ने बे र्ध॑ ०-५ | बिद् | ई$। / 
(३ दे रहते थे, वह चाण्डालों की बत्ती धी। उन्होंने उनकी सेवा करन॑ चाही। 
एफन्दु ब्राह्मण) दा लेना पाप होगा,-«वह समम्मकर उन लोगों ने उसे उरी कार नट्टा 


'किया। एिर भी बआ्राधी रात को जब चाण्डल सोते रहते थे, तब उनके घर में थे 
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घुस जाते ओर अपने बड़े-बड़े बालों से ही सारी जगह भाड़ डालते ये और यह कहते. 
. यै--हे जगन्पाता, मुझसे चाए्डाल का दास बनाओ। मुमे यह अनुभव कर लेने दो कि 
में उससे भी होन हूँ ।! जिन स्त्रियों को समाज तिर॒स्कृत सममता है उनके चरणों पर थे. 
गिर पड़ते थे और रोते-रोते कहते--हि जगन्माता, एक रूप में तुम सड़कों पर धूमती हो 
और दूसरे रूप में संसार को व्याप्त किये हो। दे माता, मैं ठम्हें प्रणाम करता हूँ |? 
आत्मशुद्धि के लिए इस प्रकार की उनकी अन्य अनेक साधनाएँ भी थीं। उनके जीवन के 
अग्॒ु-अग॒ में पवित्रता परिव्याप्त थी। सामान्य मनुष्य के जोवन में जो नाना प्रकार. 
के इन्द्र होते हैं वे उनके लिए नष्ट हो गये थे। अपना तीन-चतुथाश जीवन व्यतीत 
करके उन्होंने उग्र तपस्था-ह्वारा जो आध्यात्मिक सम्पत्ति एकन्र की थी, मानव-जाति. 
के कल्याण[र्थ उसे वितरित करने में उन्होंने अपने जीवन का शेष अंश भी लगा दिया | 


सिद्धान्त 

स्वामी रामकृष्ण ने विभिन्‍न धर्मों को मथकर जो सिद्ध/न्त निकाला, वद् यइ था कि 
मनुष्य को सर्वप्रथम चरित्रवान होकर आत्मन्नान प्राप्त करना चाहिए। वे बहुधा- यह 
द॒ष्टान्त दिया करते थे कि जत्र कमल खिलता है तब मधुमक्खी स्त्रयं उसके पास मधु लेने 
के लिए आर जाती है| इसी प्रकार अपना चरित्ररूप कमल पूर्णरूप से खिल जाने दो 
और फल अपने-आप ही प्राप्त हो जायगा। यह हम सबके लिए बहुत बड़ी शिक्षा है। 
विचारों-द्वारा उत्पन्त प्रचएड शक्ति को बहुत थोड़े लोग समझ पाते हैं। यदि कोई मनुष्य 
किसी गुफा के अन्दर चला जाता है और उसमें अपने को बन्द कर किसी गहन तथा 
उदात्त विषय पर एकान्त में, निरन्तर एकाग्रचित्त होकर, मनन करता है एवं उसी रूप में 
मनन करते हुए. प्राण त्याग कर देता है तोभी उसका वह विचार गुका को दीवाल में 
घिरकर नहीं रहता, उस विचार की तरंगें वहाँ के वातावरण में फेल जाती हैं और श्रन्त 
में वे तरगें सारी मनुष्यजाति में प्रवेश कर जाती हैं। विचार में ऐसी प्रचए्ड शक्ति हे कि 
वह प्रचार की अपेक्षा नहीं रखता | पहले हमें इस योग्य बन जाना चाहिए कि हम दूसरों. 
को कुछ दे सके | मनुष्य में ज्ञान का प्रसार केवल वही कर सकता हे जिसके पास देने के. 
लिए कुछ हो | क्योंकि शिक्षा देने का अर्थ है अपनी आध्यात्मिक शक्ति को किसी दूसरे 


प्र प्रेरित करना | 
ह समन्वय-साधना 
स्वामी रामकृष्ण के सब धर्मों के प्रति समान श्रद्धा के विषय में स्वामी विवेकानन्द कहते: 


, हैं-.'वर्षों मैं उनके -समीय रहा; परन्वु उनके मेँ ह से कभी किसी दूसरे धर्मग्रन्थ के विषय 
में मैंने बुराई नहीं सुनी | सब धर्म-अन्थों पर उनकी समान श्रद्धा थी ओर सबमें उन्होंने: 
ऐक्यमाव हूँ ढ़ लिया था | मनुष्य ज्ञानमार्गी, भक्तिमार्गी, कर्ममार्गी अथवा मारग॑त्रयोपासक | 
हो सकता है। विभिन्‍न धर्मों का यही मार्ग है। यह भी सम्मव हो सकता है कि चारो 
गुण एक ही मनुष्य,में पाये जाये । भविष्यकाल में मानवजाति में वही होनेवाला हे 

यही स्वामी रामकृष्ण का विश्वास था। उन्होंने किसी को बुरा नहीं कहा; बल्कि सतम 


कच्छाश्याँ ही देखीं। इस प्रकार उन्होंने खारे प्रचलित मत-मतान्तरों और सम्प्रदायों के 
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मूल में एक ही प्रभु की सत्ता की अनुभूति की। उनके दर्शन तथा उपदेश सुनने के लिए. 
हजारों मनुष्य आते ये। वे बोलचाल की भाषा में ही उपदेश देते थे। उनका प्रत्येक 
शब्द सरल, किन्तु ओजस्वी होता था |, उनके जीवन का पूर्वार्ध आध्यात्मिक शक्ति के 
संचय में लगा तथा उत्तराध उसके वितरण में | वास्तव में वे परमहंसत्वः के सजीव 
मूर्ति थे, जिनको देखने पर नास्तिक से नास्तिक को भी जीवन की दिव्य ज्योति की झाकी 
मिलती थी | 


' आज भी परमहंस रामकृष्णु का नाम भारत में लाखों पुरुषों की जीम पर है। इतना 
ही नहीं, वरन्‌ इन महापुरुष की ख्याति भारतवर्ष के बाहर भी गई है। उनका सन्देश आधशु- 
निक संसार को यह है--“घारमिक मतों, आचारों, पंथों तथा गिरजाघरों एवम्‌ मन्दिरों 
को महत्त्व मत दो। प्रत्येक मनुष्य में वास करनेवाले चेत्रन्य तथा आत्मशक्ति की अपेज्ञा 
इनका मूल्य कुछ नहीं है ओर जिस मनुष्य में जितनी ही आत्मशक्ति होगी वह उतना ही 
जगत्‌ का कह्याण कर सकेगा |” अतएव प्रसिद्ध दार्शनिक रोम्या रोलां ने लिखा है कि 
रामकृष्ण परमहंस भारत के चालीस करोड़' नर-नारियों की दो हजार वर्ष की आध्या- 
त्मिक तपस्या के चिरवांछित वरदान के रूप में प्रकट हुए थे | 

१५ अगस्त, श्८य८६ ई० को स्वासी राकृष्ण परमहंस ने इहलीला संवरण की | उनके 
शिष्यों ओर भकक्‍तों की संख्या बहुत अधिक है | उनमें सब्से अधिक प्रसिद्धि स्वामी विवेका- 
नन्द की हुई | स्वामी विवेकानन्द ने रामकृष्णु मिशन की स्थापना की। मिशन के कार्य का 
संचालन बड़ी कुशलता से हुआ । उन्होंने मिशन की जो परम्परा कायम की, वह आज तक 
अपने गुरु का कार्य बड़ी निपुणता से करती जा रही है। आज भारत के कोने-कोने में 
रामकृष्ण-मिशन की शाखाएँ हैं। इस संस्था का सेवा-सम्बन्धी कार्य संसार-प्रसिद्धः है | 
इस संस्था ने विद्या-प्रचार, रोगियों की शुश्रषा तथा अकाल-दर्मिक्ष आदि में अपूर्व सेवा 
द्वारा भारत में कर्मयोग का एक नूतन आदर्श उपस्थित कर दिया है जो श्रन्य संस्थाओं 
के लिए भी पथ-प्रदेशंक है। इस मिशन के अधिकांश संन्यासी विद्वान एवं प्रतिभाशाली 
हैं। अनेकों ने अपनी प्रतिमा की छाप दूर देशों पर भी डाली है। मिशन की विभिन्‍न 
शाखाएँ अमेरिका, इद्धलैंड, जर्मनी, फ्रांस, स्विय्जरलेंड, सिंगापुर, लंका आदि देशों में 
स्थापित हैं। इनके द्वारा दूर देशों के शञान-पिपासुओं की पिपासा-निवारण के साथ-साथ 
भारतीय संस्कृति को भी फेलाने में अपूर्व सफलता प्राप्त हुई है। 

कलकत्त के पास गंगा के तठ पर बेलूर मठ में सात-ञ्राठ लाख की लागत से एक 
भव्य सन्दिर बनाया गया है, जिसमें परमहंसजी की प्रतिसा प्रतिष्ठित है। वहाँ नियमित 
रूप से सेवा-पूजा की सुन्दर व्यवस्था है | वह मठ परम पवित्र और दर्शनीय है। उकच्तः 
सन्दिर के बनवाने का प्रायः सारा खर्च होनोलूलू की एक महिला ने दिया था | 


आठवाँ परिच्छेद 
विवेकानन्द और रामतीथ का धर्मप्रचार 


भारत में अंग्रेजों के आगमन के बाद पाश्चात्य सभ्यता ने अपने प्रकाश से यहाँ चका- 
च्चोंध पैदा कर दी ओर यहाँ की संस्कृति और प्रकृति के प्रतिकूल एक उलटी धारा बहा दी। 
पाश्चात्य भावों ओर आदशों' के भयंकर आक्रमण का परिणाम यह हुआ कि भारतीयों का 
सस्तिष्क भ्रमित हुआ ओर ऐसा प्रतीत होने लगा, मानो भारतीय जीवन में सम्मवतः इस 
नई लहर का सामना करने की शक्ति बिलकुल लुप्त हो गई | नवीन धारा को पलटने को 
तो बात ही दूर रही | इस प्रकार के विचारों से अमिभूत होकर पाश्चात्य आदरशों' की ओर 
पढ़ें-लिखे लोग झुकने लगे | किन्तु इन्हें सल्लीवनपथ पर लाने के लिए, जेसा हम इस खण्ड 
के आरम्म में कह चुके हैं, ब्रह्मगसमाज, आरयंसमाज, राधास्वामी-मत, बह्म-विद्या-समाज 
आदि की स्थापना हुई एवं रामकृष्ण परसहंस का ग्रादुर्भाव हुआ । 

रामकृष्ण के सुयोग्य शिष्य स्वामी विवेक्ानन्द तथा उनके बाद स्वामी रामतीथ ने 
हिन्दूधर्म और हिन्दू-संसक्ृति की पताका दूर देश--अमेरिका, यूरोप आदि--में फेलाई। 
याश्रात्य संसार में आध्यात्मिकता की नईधारा प्रवाहित करने में वे पूर्णतः समर्थ हुए । 


(क) स्वामी विवेकानन्द 


७ जनवरी, सन्‌ १८६२ को कलछकत्त के निकट नरेन्द्रनाथ दत्त का जन्म हुं है 
आपके पिता का नाम विश्वनाथ दत्त था। वे वारिष्टर थे ओर कलकत्ता हाईको2 में - 


वकालत करते थे । 5 

बाल्यावस्था में नरेन्द्रनाथ ने अपने अनुपस विचारशक्ति, प्रखर बुद्धि और चामत्कारिक 
अतिभा से सबको चकित-स्तम्मित कर दिया था। छात्रावस्था में ही उन्होंने यूरोपीय 
दर्शनशाखत्र में अच्छी जानकारी प्राप्त कर ली थी। कालेज में पढ़ते समय हो उन्होंने 
ह॒व॑टस्पेन्सर के दार्शनिक विचारों की आलोचना की और अपनी वह आलोचना हर्वट 
स्पेन्सर के पास भेज दी। महात्मा स्पेन्सर उस आलोचना को देखकर अत्यन्त प्रसन्न डुऊ 
और सत्य के अनुसन्धान के लिए उन्होंने आलोचक नरेन्द्र को उत्साहित किया | 


ञ्राथा। 


ना 
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कालेज में अ्रध्ययन करते समय नरेन्द्र नास्तिक हो गये थे। ईसाई मत की उत्ताल 
तरंगों को रोकने के लिए बंगाल में ब्रह्मससाज की नींव पड़ चुकी थी। नवयुवक नरेन्द्र 
भी ब्रह्म-समाज के विचारों की ओर भ्कुक गये थे | परन्तु ब्रह्मसमाज से उनको तृप्ति नहीं 
हुई | इसी बीच बी० ए.० परीक्षा पास कर वे कानून की परीक्षा को तेयारी करने लगे | 
साथ-ही-साथ अपने संशयों की निवृत्ति के लिए वे कुछ विशिष्ट व्यक्तियों के पास जाते 
रहे; पर कहीं भी उनकी शंका का समाधान नहीं हुआ । संयोगवश, एक दिन उनके: 
चाचा उन्हें अपने साथ रामकृष्ण परसहंस के पास ले गये | आर ठीक उसी दिन नरेन्द्र 
के जीवन में अप्रकट रूप से एक नई धारा प्रवाहित होने लगी। 

रामकृष्ण परमहंस ने प्रथम दर्शन में ही नरेन्द्रनाथ में कुछ ऐसी वस्तु देखी जिससे 
वे परम प्रसन्न हुए और उन्हें देखते ही पूछा--क्या छुम ध-विषयक कुछ भजन गा 
. सकते हो ? उसके उत्तर में नरेन्द्र ने कहा--हाँ, गा सकता हूँ । ओर, दो-तीन भजन 
अपनी स्वाभाविक मधुर ध्वनि में गाये। उनके गान से वे बहुत प्रसन्न हुए। उनकी 
प्रसन्नता पर नरेन्द्र को भी तृप्ति मिली और वे परमहंस की ओर आक्ृष्ट हुए। तब से वे 
नित्य उनके दर्शन और सत्संग के लिए आने लगे । 

नरेनच्द्रनाथ ने श्यू८१ से श्८८६ ईसवी तक परमहंस से आध्यात्मिक शिक्षा प्राप्त 
की | पिता उनका विवाह करना चाहते थे; किन्तु उन्होंने अस्वीकार कर दिया। फलस्वरूप 
उन्हें बड़ी-बड़ी आपत्तियाँ फेलनी पड़ीं। वे परमहंस रामकृष्ण के उपदेशों से यहाँ तक 
प्रभावित हुए कि उन्होंने संन्यास की दीज्षा ली, स्वामी विवेकानन्द कहलाये ओर ईश्वर 
तथा मानवजाति की सेवा में अपने को समर्पित कर दिया । | 

संन्यास लेने के बाद स्वामी विवेकानन्द अनेक साधनाश्रों में लग गये | किन्तु निर्वि- 

कल्प समाधि में सफलता प्राप्त न करने के कारण वे बड़े बेचेन रहने लगे। अंत में 

परमहंसजी ने अपने प्रिय शिष्य को निर्विकल्प समाधि का न केवल आस्वादन ही कराया, 
वरन्‌ उन्हें पूर्णतया योग्य समझकर अपनी समस्त आध्यात्मिक अनुभृतियों की निधि प्रदान 
करते हुए बोले---श्रपनी सारी साधना का फल तुम्हें देकर अरब में वास्तव में फकीर हो 
गया | मुझे विश्वास है, तुम इनका सदपयोग करोगे |! इस घथ्ना के तीन-चार दिनों 
के बाद ही परमहंसजी ने चिर-समाधि ले ली | 

सत्रसे पहले स्वासी विवेकानन्द हिसालय के शिखर पर छु; वर्ष तक एकान्तवास में 
रहे | फिर वहाँ से तिब्बत गये ओर वहाँ वोद्धर्म-सम्बन्धी शान प्रात किया | किर भारत- 
वर्ष के अधिकांश भागों में भ्रमण कर लोगों की रीति-नीति, रहन-सहन और सामाजिक 
आवश्यकताओं आदि का गहरा अध्ययन किया । उन्होंने एक बार अपने मित्रों से कद्दा था 
कि देश की शोचनीय अवस्था उन्हें पाँच मिनट भी चैन नहीं लेने देती | 


अमेरिका-यात्रा 


है श्चो नाच शिकासो (अमेरिका) में विश्वधर्म-सम्मेलन की आयोजना का संवाद पत्रों 
में प्रकाशित हुआ । स्वामीजी को शिकामों 


जाते कि जब. स्र्ल श््ट्डरः से है: आह क् हा 

पा जाने का गप्रतल इच्छा हुई। अंत में बड़ी 
फाउनाई के बाद, उन्होंने अमेरिका की यात्र की | वर्दा पहेँचकर ा रे 

है| *& ४१२ १4५, ४ दीने शभारका े प्‌ के | वह पह्नन्च कर उन्दान॑ विश्वधर्म- 


कर बा] 
)०।० ३०९३" हि की प्ले का अनशन ख्प कथा देय के _औ आय बिक] 
उस्मेलन में लो पहला व्याख्यान दिया, उससे ही अमेरिका में उनकी विशे 


गे विशेष ख्याति हो 


शक विश्वधर्म-दरोन - -. 


गई। अमेरिकनों पर उनके व्यक्तित्व का सिक्का जम गया | उनकी अलौकिक वक्त त्व-शक्ति 
धुर ७ न है [७ कु ; 
विचारशेली तथा मधुर वार्तालाप ने अ्रमेरिका को अपनी ओर आ्राकर्षित कर लिया | 


स्वामी विवेकानन्द का शिकागो के सर्वधर्म-सम्मेलन में भाषण देने के पूर्व, साम्राज्य- 
चाद के दूषित प्रचार के कारण, पाश्चात्य देशवासियों की धारणा थी कि भारत असम्ब 
सूतिपूजकों का देश है; किन्तु जत्र स्व्रामीजी ने साधारण हिन्दू-पद्वति के अनुसार श्रमेरिका 
के निवासियों को अमेरिका के मेरे प्यारे माइयो और बहनो? कहकर संबोधित करते हुए 
भाषण आरम्भ किया तब दो मिनट तक तालियों की गड़गड़ाह: होती रही | परिणाम यह 
हुआ कि सम्मेलन के सदस्पों ने उनका भाषण बड़ी उत्सुकता और श्रद्धा के साथ सुना । 
स्त्रामीजी का यह कथन था कि हिन्दुओं के विचार से, भिन्न-भिन्न धर्म मिन्न-मिन्न नर-नारियों 
को रुचि तथा अवस्था के अनुसार बने हैं, जो सब्र एक ही लक्ष्य की ओर जा रहे हैं और 
कोई भी नहीं दिखा सकता कि हिन्दू-धर्मग्रन्थों में कहीं भी लिखा छुआ है कि केवल 
हिन्दूधरमावलम्ती ही मुक्ति के अधिकारी हैं, अन्य कोई धर्मावलम्बी नहीं | स्वरामीजी के इस 
विचार से उपस्थित जन-समुदाय में खत्वली मच गई। समाचारपत्रों में उस भाषण की 
बड़ी प्रशंसा निकली | सारे अमेरिका में उनके भाषण की बड़ी प्रशंसा हुईं। “न्यूयाक 
'क्रिटिक! नामक पत्र ने लिखा था--वे ( स्वामी विवेकानन्द ) ईश्वर के उत्पन्न किये 
हुए महान वक्ता हैं। उनका सौम्य और चमत्कारपूर्ण मुखमंडल, उनके पीले और 
नारंगी वस्त्र, उनके सच्चे वचन और बहुमूल्य भाषण से कम चित्ताकर्षण करनेवाले 
न हें)? “न्यूयार्क हेरल्ड! ने लिखा था--इसमें संदेह नहीं कि पालियामेंट श्राफ रिलिजन्स 
में स्वामी विवेकानन्द एक महान पुरुष हैं, उनका भाषण सुनकर हम सोचने लगे हैं कि. 
शेसी सांस्कृतिक जाति के लिए पादरियों को भेजना कसी मूखता है !? 
अनेक नगरों में स्वरामीजी के व्याख्यान हुए.। वहाँ उनके अनेक शिष्य हुए | उनमें 
मैडम लुईसी (स्वामी अ्रभंयानन्द) तथा मिस्टर सरडसवर्ग (स्वामी कृपानन्द) झुख्य थे। 
अमेरिका से स्व्रामीजी ने अक्टूबर सन १ ८६५ में इंगलेश्ड की यात्रा की। वहाँ वे 
तीन मास तक रहे । वहाँ भी उनके व्याख्यानों की खूब घूस रही। वहाँ मिस सारगेट 
नोविल, जो पीछे भगिनी निवेदिता के नास से विख्यात हुई, उनकी शिष्या हो गई । 
इसके अतिरिक्त, स्त्रामीजी के और भी दो अंग्रेज शिष्य हुए थे | उनमें से एक र बर्गीय जें० 
जे० गोविन था। वह जहाँ स्व्रामीजी जाते थे, साथ जाता था। दूसरा कत्तान सेवियर 
था जिसने हिमालय के मायावती नामक स्थान में अद्वेताश्रम स्थापित करने में 


सहायता दी थी। 
इस भाँति अमेरिका- 
१८६६ ६० को भारत वापस आये | उनके साथ. कतिपय पाश्चात्य स्त्री 
उनके शिष्य थे । 
हि ७." । न रच नै ही भत्ञ ह् 
भारत में आकर भी वे निश्चित बैठे न रहे | १८६७ ई० के अ्रकाल में दुर्मिक्-पीढ़ितों 


की सहायता में तल्‍लीन हो पड़े। फलूस्वरूप उनका स्वास्थ्य बिगड़ गया | डाक्टर ३ 
से वे आबहवा बदलने के लिए इंगलेए्ड और वहाँ से अमेरिका गये। का लिफोनिया में 
उपदेश करने लग गये। 


थोड़े दिन रहने पर उनका स्वास्थ्य सुधर गया। फिर वहीं वे उप 


इंगलेण्ड में वेदान्त की ध्वजा फहराकर स्वाभीजी १६ दिसम्त्रर 
-पुरुष भी आये जो 


विवेकानन्द और शामतीथे का धर्मप्रचार ३४ ४ 


उन्होंने सानक्रांसिस्को में वेदान्त-सोसाइटी! और एक 'शान्ति-आश्रमः स्थापित किया | 
न्यूयार्क में रहते समय उनको पेरिस से काँग्रेस आफ रिलजन्स! का निमल्त्रण मिल्ना था 
जो सन्‌ १६०० ६० में होनेवाली थी। वहाँ क्रोंचभाषा में उन्होंने हिन्दू-दशन पर कई 
व्याख्यान दिये थे । कर... क्‍ 

स्वामी विवेकानन्द वहाँ से भारतवर्ष लौथ आये। उनका स्वास्थ्य॑ बहुत॑ बिगड़ 
चुका था, फिर भी वे अपने स्वास्थ्य की जरा भी चिन्ता न करके निरन्तर कार्य करते ही 
रहे | १६०२ ई० की ४ जुलाई को वे सदा के लिए अखरड ज्योति में लीन हो गये | 


स्वामी विवेकानन्द की प्रतिभा सर्वतोम्रुखी थी। वे प्रतिमावान योगी, तत्त्वदर्शी गुरु, 
नेता, भक्त, ज्ञानी, धर्मप्रचारक् ओर एक महान राष्ट्रनिमाता थे। उनमें श्रीशंकराचार्य 
की महती संगठन-शक्ति तथा भगवान बुद्ध के हृदय का विस्मवजनक सम्सिश्रण था । 
उनमें आश्रयंजनक तेजस्विता थी। उन्होंने पाश्चात्य देशों के निवासियों में भारतीय 
धर्म का प्रचार कर ओर अनेकों शिष्य बनाकर भारत का सिर ऊँचा किया था। 
उनका कथन था कि पाश्चात्य देशों के रक्त में राजनीति की प्रधानता है और भारत 
के रक्त में घम की । इसे छोड़ देने से भारत विलुप्त हो जायगा । उन्होंने अपने गुरु की 
स्मृति में, देश के विभिन्न मांगों में, 'सेवाश्रम! स्थापित कर प्राशिसात्र की सेवा ईश्वर की 
सच्ची पूजा हैः---अपने इस कथन को चरिताथ कर दिखाया | 


स्वामी विवेफानन्द और बत्तमान शिक्षा 


स्वामी विवेकानन्द का समस्त पुरुषा्थ भारतीय राष्ट्र-निर्माण की ओर विशेष रूप से 
रद्द । राष्ट्रनिर्माण का प्रथम साधन राष्ट्रीय शिक्षा है। पर उस शिक्षा के अभाव में 
भारत की वरंमान शिक्षा-प्रणाली का दष्परिणास देखकर उनका हृदय विहल हों गया 
धा[। इस सम्बन्ध में मद्रास के अपने एक भाषण म॑ उन्होंने कहा--हमें धामिक 
ओर गाहंस्थ्य शिक्षा को प्रश्नय देना होगा। इस शिक्षा में, जो तुम प्राप्त कर रहे 
दो, कुछ अच्छी वतें हैं, किन्तु उसमें एक बहुत भारी घुराई है, और वह बुराई ऐसी है कि 
उससे सभी अच्छी बातें दव गई हैं। पहली वात तो यह है कि यह शिक्षा मनुष्य बना ने- 
वाली नहीं है चूंकि यह निपेधात्मक शिक्षा है। जिस शिक्षा में अभावात्मक दोप भरा हो; 
वह झत्यु से भी बुरी है। हमें मनुष्य का जीवन बनाना, उनका चरित्र-गठन करना 
ओर उनके विचारों को एक-सा करना है। यदि तुमने पाँच विचार एक-से कर लिये 
और अपना जीवन तथा चरित्र-गठन कर लिया तो. तुम उस मनुष्य की अपेक्षा अधिक 
शिक्षित हो जो पुस्तकालय की पुस्तकों को रठकर शिक्षा दे सकता है । शिज्ञा शब्द का 
भहुत व्यापक अधथध है। विस्तृत विवेचन ओर ज्ञानदर्शक शब्दों का बड़ा रूँग्रेह मस्तिष्क में 
फर लेना शिक्षा नहीं हैं। मिस पठन, सनन अथवा आचरण से हम अपनी. इच्छा-शक्ति 
का निमद करके उसे योग्य मार्ग पर ला सकते हूँ और उसे प्रत्यक्ष फलमद बना सकते हैं, 


कर. न, ही २... कक 

कुन० कह तक च्क्त पप्य शा» बाण वि के... ्क्ज चेन जनक 3 बे श तल का 2 । आआ #>पनि ग रा, शः 
उस ६ सिक्ता कदत ६। समस्त देश की शिक्षा क विमेक आर गाह्रथ्य आदश 

को हा जब पर ् 5 
छे हा. बम्यका के ह्छ् ह का बकाकअ />क शट्पक 5 अकननून “ कक, या हू शिनद्ध अजब 4 उद्वति २. कन । सके आ य्‌ ९ 
४ना चाएए, और जहाँ तक हो उके, यह शिक्षा राष्ट्रीय उद्ति और राष्ट्रीय प्रणाली पर 
धोना चाहिए | 

दि" 66-४२ 


रैशट विश्वधरम-दरीन 


सच्ची उपासना 

स्त्रामी विवेकानन्द के जितने उपदेश और व्याख्यान हैं उनसे यही निष्कर्ष निकलता है 
कि दीन-दुखियों और पीड़ितों की सह्ययता करना परम धर्म है। उपासना के संबस्ष में 
उनका कथन था--समी उपासना का पविन्र उद्देश्य यही है कि स्वयं पवित्र रहो और 
दूसरों को भलाई करो | जो दीन-दुखियों में तथा पीड़ितों में शिव को देखता है, वही वास्तव 
में शिव की उपासना करता है | जो केवल मूर्त्ति में शिव को देखता है, उसकी उपासना 
प्रारम्मिक है। शिव उसीसे अधिक प्रसन्न होते हैं जिसने एक दीन-द:खी में शिवरूप को 
देखकर, विना उसके धर्म, जाति-पाँति का विचार किये उसकी सह।यता और सेवा की है । 
निःस्वार्थ भाव ह्वी तो धर्म का परीक्षण है। जिसका जितना निःस्त्रार्थ भाव है, वह 
उतना ही धर्मात्मा ओर शिव के निकट है--चाहे वह विद्वान हो यः मूर्ख | स्वार्थी मनुष्य 
ने चाहे जितने मन्दिरों में देवदर्शन किया हो, चाहे जितने तीथ॑-स्थानों में भ्रमण किया हो, . 
वह तब भी शिव से बहुत दूर है |! 

लाहौर में भक्ति पर भाषण देते हुए स्वामी विवेकानन्द ने कहा धा--वत्त मान 
समय में सबसे अच्छा धर्म यह हे कि प्रत्येक मनुष्य बाजार में जाय और वहाँ अपनी शक्ति 
के अनुसार एक-दो, छः-सात, दस-बारह भूखे नारायण की तलाश करे। उन नारायण 
को सदेव स्मरण रखना चाहिए। हिन्यू-धर्म के अनुकूल जिसको दिया जाता है वह दाता 
से बड़ा है और उस थोड़े समय तक दान प्राप्त करनेवाला परमेश्वर है | 


धार्मिक विचार 

स्वामी विवेकानन्द का कथन था कि वेदान्त वेद का ही निचोड़ है। वे वेद से परे 
वेदान्त को नहीं समझते थे |. वेदों को वे अ्रनादि मानते थे। दछोत, विशिष्टद्त ओर 
अद्दोत में परस्पर कुछ विरोध उन्हें नहीं जान पड़ता था। उनके विचार से अ्रद्वोत दव त 
का प्रतिवादी नहीं है। दोत तीनों सीढ़ियों में केबल पहली सीढ़ी है। अतणएव तीनों 
आपस में प्रतिवादी नहीं, बल्कि एक ही उद्देश्य को पूरा करते हैं। वेदान्त एक ऐसा 
दर्शन है जो मनुष्य को पूर्णतः नीति सिखलाता है। वेदान्त की शिक्षा न तो निराशा- 
वादी ( 226897900 ) है और न आ्राशावादी ( 0%प॥78086 ) | वेदान्त इन दोनों 
की ही शिक्षा देता है और जो पदार्थ जैसा है वह उसे वैसा ही बतलाता है। भक्ति- 
योग” नामक पुस्तक में उन्होंने लिखा है--“मनुष्य पुस्तकों के सहारे सच्ची आध्यात्मिक 
उन्नति नहीं कर सकता है। इसके लिए गुरु की आवश्यकता है |? स्व्रामीजी ने इस 
पुस्तक में गुरु और शिष्य में किन आवश्यक गुणों का प्रयोजन है, दर्शाया है। अवतार 
और मूर्तिपूजा मी उन्हें मान्य थी। मूर्तिपूजा के सम्बन्ध में उनका कथन था-- छुम 
सभी मूर्ति-पूजक हो, और मूत्ति-पूजा अच्छी चीज है। क्योंकि यह मलुष्य-स्वमाव के 
अनुकूल है। इसके परे कौन जा सकता है १ केवल पहुँचे हुए योगी-महात्मा ही । शेप 
सब मूर्तिपूजक हैं ।!” स्व्रासीजी कहा करते थे कि कभी किसी अन्य धर्मों के विश्वासों के 
प्रति विरोध न करना चाहिए! संसार में जितने धर्म हैं वे एक दूसरे के न तो विरुद्ध हैं, 
न शत्रु--एक द्वी अनन्त धर्म की बहुत-सी शकलें हैं। एक अनादि धर्म ही सर्देव 


३४६ विश्वधम-दर्शन 


उनका चौथा सन्देश है कि दुर्बलों की रक्षा करो, बलवानों का अत्याचार उनपर मत 
होने दो। न्याय ओर सत्य की सदंव शरण ग्रहण करो | शअ्रज्ञानियों के हृदय में ज्ञान की 
ज्योति का प्रसार करो; मूढ़ जनों को चेतावनी दो कि वे उस महःप्रभु की मंगलमय संष्टि 
में अपने स्वत्वों को पहच। नें; अपने अधिकारों को नष्ट न होने दें। अपने कत्त व्य-पालन 
में हद रहो। जीवन-संग्राम में सभल-सैमलकर अपना डग बढ़ाओ | बस, धर्म का यही 
सारतत््व है। इस सारतत्त्व को मूल जाने से ही तो हमारी श्रधोगति हुई है। आत्मरज्ञा 
तथा देशरज्षा से बहकर ओर कोई धर्म नहीं है | 

पाँचवें सन्देश सें वे कहते हैं कि धर्य न छोड़ो। “कर्मस्येब धिकारस्ते मा फलेपु 
कदाचन”--तुम्हारा कर्म में ही अधिकार है, फल में नहीं--भगवान कृष्ण का यह वाक्य 
स्मरण करो और काम के लिए कमर कसो | ०० 


( ख ) स्वामी रामतीर्थ 


रामतीर्थ गोस्वामी का जन्म, पंजाब के एक गोस्वामी ब्र,हझाण-कुल में, सन्‌ १८७३ ई० 
को दीवाली के दिन हुआ । पढ़ने-लिखने में उनकी विलक्षण बुद्धि ओर अग्रतिम मेधा 
देखकर सभी चकित हो जाते | बी० ए० की परीक्षा में स्प्रथम आने पर उन्हें साठ रुपये 
की छात्रवृत्ति मिलने: लगी | गणित में एम० ए.० करने के बाद वे मिशन कालेज, लाहोर 
में प्रोफेसर हुए | क्‍ कु 

इन दिनों गोसाईजी के हृदय में कृष्ण-भक्ति का खोत बड़े वेग से उमड़ रहा था। 
उन्होंने गीता का विधिवत्‌ श्रनुशीलन किया | उनपर कछृष्णु-प्रेम का नशा छाने लगा | रावी 
के किनारे सायंकाल घंटों बेठकर प्रेम में वे तन्मव हो जाते। होश में आते ही हा कृष्ण ! 
हा कृष्ण !! कहकर रोने-तड़पने लगते। छुट्टियों में मथुरा-वृन्दावन पहुंचकर कृष्णभक्ति 
का अम्नत पीते | उन्हें उपनिषद््‌-वेदान्त आदि ग्रन्थों के अनुशीलन के साथ-साथ उत्तरा- 
खण्ड में जाकेर एकान्त-सेवन का चसका लग गया | इसके-बाद उन्होंने सूफी-सत का भी 
गहरा अ्रध्ययन किया | अजमेर, शिमला, लाहौर, अ्रम्नृतसर, पेशावर, स्थालकोट आदि: 
स्थानों की सनातनधर्म-सभाओं में जो उनके व्याख्यान हुए, उनमें उन्होंने प्रेम श्रोर . 
ईश्वर-भक्ति की खोतस्त्रिनी प्रवाहित कर श्रोताओं को निमस्न कर दिया था। व्याख्यान 
देते समय उनके अनुरागपूर्ण नेत्रों से अविरल अभ्रुधारा प्रवाहित होती थी । लाहौर में 
(इश्के-इलाही? ( मगवर्मेम ) पर उनका जो भाषण हुआ, उसमें प्रेम के आवेश में वे 
इतना रोये कि हिचकियाँ आने लगीं | पेशावर में जो उनका तृप्ति! पर भाषण 
हुआ, उसमें तो वे इतने विहृवल हुए, कि बहुत देर तक उनके में ह से शब्द ही न निकल 
सकं.] ऐसे ही भाषणों को सुनकर श्रीमन्नारायण स्त्रामी का मन-मधुकर भी गोसाई'जी के 
पांदपओ्मों में लुब्ध हो गया । न 

इन्हीं दिनों द्वारका-मठ के अ्धीश्वर जगदुगुरु श्रीशंकराचा य॑जी महाराज लाहौर पथारे | 
उनके सत्संग का गोसाई जी के पवित्र अन्तःकरण पर ऐसा ग्रभाव पड़ा कि उनका भक्ति- 
बिगलित चित्त ज्ञान की अग्नि में तपकर चमकने लगा | उनकी कृष्ण-दशशन की लालसा 
आत्म-साज्षात्कार में परिणत हो गई। गर्मियों की छुट्टियों में प्रतिवर्ष मथुरा-बुन्दावन की यात्रा 
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करने के स्थान में अ्रव वे उत्तराखश्ड के वन-प्रान्तर और एकानन्‍्त गिरि-युहा का निवास 
ढंहने लगे| अ्त्र वे श्रात्मविचार, आत्मचिन्तन, एवं आत्मनिदिध्यासन में निमग्न रहने 
लगे| अतएव ईसवी सन श्व्ध८ की गर्मी की छुट्टियों मं, एकान्त-संवन के विचार से 
गोसाई जी हरिद्वार से हृषीकेश होते हुए तपोवन पधारे। हृत्रीकेश से वनगसन करते समय 
गोसाईजी के पास जो कुछ पैसे थे वे सब उन्होंने साधु-महात्माश्रों की सेवा में अपण कर 
दिये और अ्रकेले, उपनिषदादि ग्रंथ साथ लिये, ईश्वर के भरोसे, तपोवन की ओर चल 
दिये | वहाँ वे एकाग्र चित्त होकर आत्म-साज्ञात्कार में लीन हो गये | 

अब रामतीर्थ का नर-नारियों के कोलाहलपूर्ण नगर में रहना असंभव हो गया। जब 
बेराग्य का खोत किसी तरह उनके भीतर न समा सका तब उन्होंने गंगातठ पर संन्यास ले 
लिया और गोसाई' रामतीथ से स्वासी रामतीर्थ हो गये। १६०० ई० के जुलाई मास में 
नौकरी छोढ़ दी और स्त्री-पुत्र के साथ वें वन को सिधारे | जो कुछ पसे पास थे उन्हें गंगा 
में फेंक्वा दिया और सबको एकान्‍्त स्थान में अलग-अलग बैठकर, ईश्वर पर पूर्ण विश्वास 
करके, निश्चिन्त होकर, “अहंग्रह-उपासना” करने का आदेश दिया | रामतीर्थ के इस अदूट 
ईश्वर-विश्वास से लोग बड़े विस्मित हुए। वहाँ रहकर रामतीथ की लेखनी से जो धारा 
प्रवाहित हुई, वह वनवास? के नाम से छपी ।" रासतीथें अब 'राम बादशाह? बन गये | 
अब वे सदा उन्मुक्त होकर ओओम-ओम? गुनगुनाते रहते ओर अयने-आपको ईश्वर में खोये 
रहते | जो भी उनकी मस्ती देखता, मुग्ध हो जाता | 

१६०२ ६० की जुलाई में महाराज टिहरी ( गढ़वाल ) ने किसी अंग्रेजी समाचारपत्र 
में यह समाचार पहा कि 'शिकागो की तरह जापान में भी संसार भर के धर्मों का एक घर्स- 
महासम्मेलन होगा, जिसमें भारतवर्ष के भी सब धर्मो' के विद्वानों को आमंत्रित किया गया: 
है? उन्होंने स्वामीजी से जापान जाने की प्रार्थना की | उस प्रार्थना पर उन्होंने जापान 
के लिए प्रस्थान किया | मार्ग में हांगकांग आदि बन्ररों में ठहरते, व्याख्यान देते 
ओर लोगों को मोहित करते हुए अक्टूबर में वे जापान पहँचे | इस जलयात्रा के समय 
उनके चित्त की जो दशा थी उसका झाभास उनकी निम्नलिखित कविता से मिलता है-- 


यह सेर क्‍या है अजव अनोखा कि राम मुभमें, में राम में हो । 
वगेर सूरत अजब है जलवा कि राम मुभमें, मैं रास में हाँ | 
जसान आईना राम का है, हर एक सूरत से है वह पेदा। 
जो चश्से-हक़वीं' खुली तो देखा क्लि राम मुझमें, में राम में हो ॥ 
वसा है दिल सें मेरे वह द्लिवर, है आईना में खुद आईनागर । 
अजब तहय्यर हुआ है केसा ? कि राम मुझमें, में राम में हैँ ॥ 
मुक़ाम पूछो तो लामकाँ था, न राम ही था, न में वहाँथा। 
लिया जो करवट तो होश आया कि राम सममें, में रास में हँ | 


आन अनिल ड़ किओण आज टत कसी कैन+-ज फेक ऑन थे नननभा 


5 बद का सभ | आाइनागर>-- इश्बर 


३५८ विश्वधर्म-द्शन 


जापान पहुँचने पर ज्ञात हुआ कि किसी ने धर्म-सम्मेलन-सम्बन्धी कूठमूठ समाचार 
हिन्दुस्तान के अ्रखब्रारों में छुपवा दिया था | फिर भी जापान में स्व्रामीजी के श्रनेक भाषण 
हुए। थोकियों के हाई कमर्शल कालेज में 'सफलता के रहस्य! पर उनका जो अत्यन्त 
युक्तिपूण भाषण हुआ उससे जापानी विद्याथियों और अध्यापकों के हृदय पर विलज्षण 
प्रभाव पड़ा | 
वहाँ से अमेरिका पहुँचकर, कुछ दिनों तक, स्व्रामी रामतीर्थ कुछ अध्यापकों और छात्रों 
के साथ घूमते ओर व्याख्यान देते रहे | बाद, कालिफोर्निया में डाक्टर एलवर्: हिल्‍्लर के 
साथ रहे | डाक्टर महोदय ने डेढ़ वर्ष तक बढ़ी श्रद्धा के साथ उन्हें अपने पास रखा | 
उनसे नित्यप्रति सत्संग का लाभ उठाने के लिए 'ह6७०६४0 3709679000' 
(साधु का भाईचारा) नाम की एक संस्था स्थापित की गई | इसमें अ्रधिकतर स्व्रामीजी के 
उपदेश होते थे। इन उपदेशों का इतना प्रमाव पड़ा कि वहाँ के कई समाचारपत्रों ने 
उनका चित्र छापकर, ॥/ए78 0ए॥779॥ ॥88 ०0776 ॥0 76४0७ ( जीवित ईसा 
अमेरिका आये हैं ) शीषक देकर, अपने लेखों में उनकी भूरि-भूरि प्रशंसा की। अमेरिका 
में स्वामीजी की इतनी ख्याति हुईं कि तत्कालीन अमेरिका के राष्ट्रति ने भी उनके 
दर्शन किये | 
सेंट लुईस (58 ॥,0पां8 ) की धामिक कान्करेन्स में उनके भाषण के सम्बन्ध में वहाँ 
के एक पत्र ने लिखा--“इस समारोह में प्रफुल्ल मुखमंडल केवल स्वामी रामतीर्थ का था, 
जो एक भारतीय तत्त्ववेत्ता के नाते हमें शान सिखाने आया है |? 


रामतीथ के दर्शनों में इतना प्रभाव था कि अमेरिका में एक बार एक नास्विक-समाज 
( 08 50069 ) की एक विदुषी महिला स्वासीजी के पास वाद-विवाद करने 
आई | उस समय वे समाधिस्थ ये | जबतक वे समाधि की अवस्था में थे, नास्तिक महिला 
चुपचाप बैठी उनकी शोर देखती रही | समाधि टूटने पर जब उन्होंने उसकी ओर देखंकर 
अपना श्रमिप्राय प्रकट करने का संकेत किया सब वह उस नीरवबता को भंग करती हुईं 
बोली---'माई ला ! मैं नास्तिक नहीं हूँ । आपके दर्शन से मेरे सब सन्देह दूर हो गये |! 


0 


श्रीमती वेलमैन अमेरिका में एक अत्यन्त प्रेमपूर्ण महिला थीं। वें राम-बादशाह के 
ओम-ओम? की हृदय-हारिणी ध्वनि सुनकर ऐसी पुलकित हुईं कि अपने परश्चिमीय 
वेश-भष्रा उत्तारकर संन्‍्यासिनी बन गई, और भारतीय संन्यासियों की तरह बिना 
पैसा-कौड़ी पास रखे ही नगर-नगर विच्वरण करने लगीं। वे भारतवष भी आई श्रौर 
रामतीर्थ की जन्मभूमि मुरारीवाला को निरखकर हर्षातिरेक से गद्गद हो गई । 

उन्होंने अ्रमेरिका में लाखों पवित्र हृदयों में वेद[न्त का माव भरकर और जिस कार्य 
को स्वामी विवेकानन्द ने कुछ वर्ष पूर्वा आरम्म किया था उसको सुदृढ़ बनाकर जिब्राल्टर 
के मार्ग से मिल्ल के लिए प्रस्थान किया । इन दो सन्तों के वेदान्त-प्रचार का प्रभाव यह 
हुआ कि अमेरिका की जनता भारत को श्रद्धा की दृष्टि से देख ने लगी | 

मिस्र पहुँचकर स्वामी रामतीथ ने एक मसजिद में फारसी भाषा में एक जादू-भरा 
व्याख्यान दिया, जिसका श्रोताओं पर बहुत प्रभाव पड़ा । इस ग्रकार अन्य देशों मे 
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वेदान्त का सिंहनाद करते हुए स्वामी रामतीर्थ प्राय; ढाई वेर्ष बाद ८ दिसम्बर, १६०४ ई० 
में बंबई में उतरे। सब्र सम्प्रदायों के समाचार-पत्रों ने उनका अत्यन्त प्रमपूर्ण शब्दां 
में स्वागत किया । उनके उदार विचारों के कारण उनके स्वागत में श्रायसमाजी, सना- 
तनघर्मी , ब्रह्मसमाजी, सिख ओर ईसाई-सुसलमान सभी सम्मिलित थे | 


अमेरिका से वापस थाने पर जब स्वामी रामतीर्थ मथुरा पहुँचे; तत्र उनके कुछ भक्तों 
ने उनको परामर्श दिया कि अब आप किसी नये नाम से किसी संस्था की स्थापना 
कीजिए | उस समय उन्नतमना रास-बादशाह ने जिन अनमोल वचनों का उच्चारण किया, 
उन्हें प्रत्येक देशभक्त भारतवासी को अपने श्रन्तःकरण में अ्रंकित कर लेना चाहिए। 
स्वामीजी ने उत्तर दिया-- 


“भारतवर्ष में जितनी सभा-समितियाँ हैं वे सब राम को हैं, राम उनमें काम करेगा । 
ईसाई, आर्य, सिख, हिन्दू, पारसी, मुसलमान और वे सब लोग जिनके अंग--हंड्डियां 
रक्त और मस्विष्क--मेरे इष्टदेव भारत-देवता के अन्त-जल से बने हैं, वे मेरे भाई हैं--- 
मेरे अपने हैं । 

“जाओ, उनसे कह दो कि राम उनका है। राम उन सबको अपनी छाती से लगाता 
है ओर किसी को अपने प्रेमालिंगन से प्रथक्‌ नहीं करता | 


“८ संसार पर प्रेम की वर्षा करूँगा ओर संसार को आनन्द की धारा में नहलाऊँगा | 
यदि कोई मुझसे विरोध प्रकट करेगा, तो में उसका स्वागत करूँगा | 


“क्योंकि में प्रेम की वर्षो करता हूँ, इसलिए समस्त सभा-समितियाँ मेरी हैं, प्रत्येक 
शक्ति मेरी शक्ति है, चाहे वह बढ़ी ही या छोटी |? 


स्वामी रामतीर्थ ने एक स्थान पर लिखा है-- 


“सें शाहंशाह राम हें । मेरा सिंहासन तुम्हारे हृदय में है। जब मेंने वेदों का उप- 
देश दिया, जब कुरुक्षेत्र में गीता सुनाई, जब मक्का ओर यरुशलम में अपने सन्देश सुनाये 
तत्र लोगों ने मुके गलत समझा था। अब में अपनी आवाज फिर ऊँची करता हैँ | 
मेरी आ्रावाज तुम्हारी आवाज है--तत्त्वमसि, तत्त्वमसि, तत््वमसि |? 


१६०६ ई० के १२ अवदुबचर को जत्र स्वामीजी के प्रधान शिष्य श्रीनारायण स्वामी 
उनके आाज्ञानुसार एकान्तवास के लिए बमरोगी-गुफा को जाने लगे तत्र स्वामीजी ने उनको 
अनेक सद॒पदेश इस शेली से दिये जिससे प्रतीत होता था, मानों वें उनको अपना अन्तिम 
आदेश सुना रहे हैं। रामतीथ के उन वियोगजयथा-व्यंजक वाकक्‍्यों को सुनक 
यश स्वामी अश्वुपात्त करने लगे। स्वामीजी ने उन्हें आश्वासन देते हुए कहा--वेटा 
घबरा नहीं । गुफा में एकान्त रहकर अभ्यास और अध्ययन करो, नित्य आत्मचिस्तन 
फरते हुए श्रपनी दृत्तियों को अ्नन्तमु ख करो। राम के पाभिव शरीर का प्रेम छो दो। 
राम के दिव्य रूप में वास करो। सब्र प्रकार से बेदान्त का स्वरूप बनो। किसी का 
सह्यरा सत लो, अपने परों आप खड़े होना सीखो | 

उस प्रकार झपना अन्तिम उपदेश देकर स्वासी रामती् ने श्रीमारायण स्वामी को 
दिदा किया। उसके पचवें दिन श्र्थात्‌ १७ अक्टूबर १९०६ ई० तदनुसार कार्दि 


श्रीनारा- 


१६० विश्वधम-दर्शन 
नमावास्था-.) (लिका के दिन प्रात; अल से ही उनके । का कुछ ओर ही रेंग-हंग 
रखने लगा णे ओग्र- ओम? $) उन लग रही । थे उध्याह् के समय 20: 
डवेकी जगाने उत्तरे और उसके) उख़र थारा में ३ शरोर बह ला | फिर भर 
उस से ओम-ओः2 *। घुन चल रह ! दवाली को है 3 मिष्ठ हुए थे और दीवाली 
को ही थे अपने अम के परणं में कौ | है | 
स्वामा रासती॥ घान्त था कि नजुष्य स्वयं | “व का निर्माता है। .वे 
नियतिवाद.-.._ ८ े ति सर्वत्र विद्या न व पौरुच-) आयल नहीं | उनके 
कृ नानुत्तार र्म मंवाद का वास्तविक अथ कया, शक्ति तथी जीवन 
। कम्॑राद सिद्धपन्त अकर्सणयता तथा आम लिंग लो | सिखलाता5। 
ह तो शक्ति, जीवन और पवर्ष के उपदेश देता है पे आह 
वेदान्त में दासता की गो लेशमात्र भी नहीं है। वोद्धधर्स में - जद के प्रति, 
श्सलास में स्‍ेसद के + 7रसी धर्म में उच्र के प्रति 4 इंसाई धर्म में के 
भति दासता ३) भावना औजूद है; क्षिन्तु पेदान्त दाखत गवना से सर्वथा रे है| 
7के आधार सत्य है, पसानरूष से “मुष्यसात्र के हृद की ब जो चाहे 
*पका अयोग कर ऊँता है। वेदास्त 'उजलात/ है $ ५ रित्रवान 4 ), कत्त व्य- पार्लन 
करो, अपने धरोर के प्र भमता और #% सक्ति | निरन्तर झनमय करो कि 
3 इस हाड़-मांस के भौतिक शरर से फरे / सदा अपने की उसी सच्चिदानन्द का 
“उरूप समझो | ओम? का निरन्तर उच/रण करो और अनुभव करो कि- वहां एकसात्र 
फत्त्य है । जी 
मी रामतीयथ॑ ने कि “ते अथवा सठ की गाना नहीं की।. जिस काम 
स्वामी विवेक/नन्द ने अमेरिका मे अगरणेश दि 
उह्ढ करने में 3 फ 


नामक "क वाच भा 


हेवकेश से 


व खोल रखा हे जो. आज 
का याद दिल्लाता है (* 


उनकी भाषा सुमोध ओऔ 


ढ्दयआही रचने 


_ अखामोकरड् ऋप्रहु----- के अनुभव 


सिद्ध उपदेश तथा 
र सरल है| 
0 3० 


स्वामी पारायण 
मे रामतीर्थ-पब्लि 
| वेदान्त के पतत्व को 
' शायद ही मिले | 


या था, उसको अपने जीवन के अर 
बिक 


व्याख्यान पृस्त 


केशन लीग, रामतीर्धनगर, 
पम्मकने के लिए 


हे भील पर आहुक भक्तों ने राम 
भी स्वरीमीजी के हिमालय के सैथस पवास 


काकार प्रक्राशित हुए हूँ 
के उद्योग से उनके लेख, भाषण 
लखनऊ से 
संसार के स। ह्त्यि 


सातवां खण्ड 


पहला परिच्छेद 
भारतीय संस्कृति 


'संस्कृति? शब्द का अर्थ है मन की, हृदय की वृत्तियों को संस्कार के द्वारा 
सुधारना तथा उदात्त बनाना। देश-देश के आचार-विचार भिन्न रहने से सुधार- 
संबन्धी भावना भी भिन्न होती है। अ्रतण्व अलग-श्रलग देशों की संस्कृति में भिन्नता 
पाई जाती है। किन्तु यदि इस विपय की छानबत्रीन की जाय तो ज्ञात होगा कि 
संस्क्ृति के मूलतत्त्व सब देशों में प्रायः एक-से रहते हैं। देश-काल के अनुसार बाह्य 
स्वरूप में अंतर दीख पड़ता है जो स्वाभाविक है। वस्तुतः संस्कृति आन्तरिक गुणों का 
समूह है। वह एक प्रेरक शक्ति है। संस्कृत होने की क्षमता सबमें है; यह किसी विशेष 
जाति या वर्ग में सीमित नहीं है। किसी जाति के मनुष्य ऊँची संस्कृति के एकाधिकारी 
नहीं हो सकते। एक जाति, रंग या देश के मनुष्य जितने संस्कृत हुए हैं, दूसरी जाति 
रंग या देश के मनुष्यों में उतनी ह्वी संस्कृत होने की छमसता है। हाँ, इसके लिए, उन्हें 
अनुकूल अवसर या परिस्थिति मिलनी चाहिए। इसके अभाव में वे मध्यस्तर पर रह 
सकते हैं। किन्तु इस दशा में यह निष्कर्ष निकालना भ्रमपूर्ण ओर अज्ञानमूलक है कि 
एक जाति स्वरभावतः ऊँची संस्क्ृतिवाली है ओर दूसरी संस्कार-विद्ीन | सुविधा मिलने पर 
प्रत्येक जाति संस्कृति में दूसरी जाति से प्रतियोगिता कर सकती है। इस प्रकार संस्कृति 
के ऊँचे-नीचे स्तर हो सकते हूं ओर होते भी हैं। किन्तु धर्म या देश के आधार पर 
संस्कृति के भेद स्थायी नहीं हो सकते। निदान, दिन्दू-संस्कृति ओर मुस्लिम-संस्क्ृति आदि 
भेद करना या भारतीय संस्कृति या चीनी संस्कृति आदि की बातें उठाना ठीक नहीं है | 
ह, उसके बजाय यदि यह कहा जाब कि मानव-संस्कृति के विकास में अमुक जाति के 
झनुयायियों ने इस परिसाण तक भाग लिया है. ओर उनकी अ्रमुंक-अमृुकझ 
वशेपताएँ रहीं एवं उन्होंने मानवता को ऊँचा उठाने में इन-श्न सिद्धान्तों या आदसशों 
दी सोम की झोर उनके अनुसार यहाँ तक व्यवहार फ़ि 


0 कक ज््ञू न्स्का 
फरा जायगा | 


तो वह झुछ असंगत्त नह” 


$ मम, शोध साम्पकेत ही किक ना कप 
सऊदे तथा सभ्यता से भेद--भनिन्‍न-भन्न देशां मे संस्कृति की भावना भिन्‍न-भिन्‍न 
श्श्े े | ब्क््क ६७१५ कक का पक व्क आप ७-०००+ >+क ३) ड््ज्त क्र हा कक 
5 कप है |! ्‌ बी | $ घ४ । श्प कट, पे छू न प्थु 4 | विष आय की 4 प्र का] १4 कु * #- बे. 4 छू । कह दर 


रे६४ विश्वधर्म-दर्शन 


ण पक हि 
ग आज से सी वर्ष पूर्व संस्कृति का अर्थ पुस्तकों, चित्रों, संगीत और रुत्य का शान एवं 
९० है हे &< 5 कक जाता था। सभ्यता और संस्कृति सर्वथा 
सभ्यता वाद्य तत्त्व है । हि संस्क् त् गे अप हि नें के मम ० 
अनुकरण किया जा सकता है ही श्नस है संस्क्वति हक पक: कल 2 पकि पक 
5 फ ९ कप कम खा | द्रश्नसल, संस्क्ृति का मूलसूत्र न॒ धर्म है, न भाषा और 
भागालिक खण्ड । यह सूत्र तो है जीवन-यात्रा के वास्तविक उपकरण, सामाजिक 
व्यवस्था ओर इन सबकी सहायता से बना मानसलोक | जीवन के भौतिक उपादान अक्सर 
बदलते रहते हैं। ओर, उन्हीं के अनुसार समाज की व्यवस्था भी बदलती रहती है 
तथा बदलता रहता है जनता का मानस-लोक | कोई भी संस्कृति अ्परिवत्त नीय नह 
होती, रूपान्तर बराबर होता रहता है। ऋग्वेदकालीन संस्कृति, अशोककालीन संस्कृति 
से मिन्‍त थी। मुस्लिम और ईसाई संस्कृति ने कुछ और ही रंग पकड़ा। अतएव 
अनादिकाल से भारत में अनेक जाति, सभ्यता, धर्म एवं संस्कृति का अवाध प्रवाह रहा | 
भारत ने, समय ओर आवश्यकता के अनुसार विविध सभ्यताओं एवं संस्कृतियों से 
समझता किया तथा आवश्यकतानुसार आदान-प्रदान भी | इसी कारण वेबिलोनिया, 
सिरिया, मिल तथा यूनान की सभ्यता का लोग नहीं हुआ। भारत में, बीच-बीच 
में, बड़े-बड़े सम्राटों का उत्थान-पतन हुआ | अ्रन्धकारमय युग आया और कितनी ही 
राजनीतिक घटनाएँ घटी, जिनमें अधिकांश का नामोनिशान अब नहीं रहा | फिर भी 
भारतीय संस्क्ृति की घारा कभी सूखी नहीं और उसने समय-समय पर हुए उत्धान-पतन 
के बावजूद अपनी अनेक विशेषताओ्रों को सुरक्षित रखा । 
वत्तमानकाल में पाश्चात्य संस्कृति के प्रथम दर्शन ने भारत को मुग्ध और मोहान्ध 
कर दिया। कुछ शताब्दियों के सम्प्क के फलस्वरूप पाश्चात्य जगत्‌ की अनेक 
सामाजिक, राजनीतिक और शआर्थिक प्रेरणाएँ भारतीय संस्कृति में आकर बद्धमूल हो गई । 
भारत की प्राचीन संस्कृति ने इस नवीन संस्कृति के साथ काफी दूरतक विनिमय-संवन्ध 
स्थापित किया। इस विनिमय के स्वरूप, राष्ट्रवाद और विधानवाद के परचात्‌ 
सिद्धान्तवाद, भारत की उरवर भूमि में आया और सुपोषित होकर अंकुरित हो गया। 
इन दोनों संस्क्ृतियों का मारतभूमि में सम्मेलन हुआ और समन्वय की प्रयोगशाला मे 
फलत; नवीन संस्कृति की रूपरेखा बनी। कहीं पुरानी बातों के मूलरूप को सुरक्षित रखकर 
भी सभमभौता किया गया और कहीं नवीन बातों को बिल्कुल आत्मसात्‌ कर लिया गया | 
भारतीय संस्कृति की यह सहिष्णुता और समन्वय-शक्ति उसकी एक बड़ी विशेषता है। 
“अआ्रार्य-संस्कृति की यदि कोई विशेषता कही जा सकती है'तो यही कि उसने स्वार्थ- 
सिद्धि की अपेक्षा पर-सेवा, समाज-सेवा और स्वार्थ की अपेक्षा परमार्थ पर अधिक ' जोर 
दिया है। उसने व्यक्ति को समाज में, समष्टि में और मगवान,में लीन होने का उपदेश 
थ्या है एवं मार्ग भी बताया है| जो मार्ग, जो विधि, जो क्रिया हमें भगवान्‌ को कं 
ले जाती है वह हिन्दू-संसक्षति, आर्य-संस्क्ृति, सज्जन-संस्क्रति एवं सुसंस्क्ृति है | जो हम 
उससे विमुख बनाती है वह अरहिन्दू, अनार्य, दुर्जन-संस्कृति ओर कुसंस्क्ृति €*॥” 





* पृं० हरिभाऊ उपाध्याय 


भारतीय संस्कृति रेद्श 


मुएडक-उपनिपद्‌ के निम्न लिखित मंत्र में वेदेंक आर्य के सभी धार्मिक आदर्शा का 
संक्षेप में समावेश किया गया है-- 
“सत्येन लम्यस्तपसा होप आत्मा 
सम्यग्ज्ञानेन ब्रह्मचर्यण नित्यम्‌ । 
अन्तःशरीरे ज्योति्मेयों हिं शुभ्रो 
य॑ पर्यन्ति यतेयः ज्ञीणुदोषाः ॥ २१४५ 


थ्र्थात्‌--सबके शरीर के भीतर,हृदय में विराजमान पुर विशुद्ध प्रकाशमय शानसवरूप 
परह्म परमात्मा, जिनकी सत्र पर्की- के दोषों से रहित हुए, प्रयतनशील साधक ही जान 
सकते हैं; सदेव संत्य-्भाषण, तपर्चर्या, संयम ओर स्तर -त्याग तथा ब्ह्मचर्य के पालन 
से उससन्न यथार्थशान-द्वारा ही प्रात हो सकते हैं । इनसे रहित होकर जो भोगों में आसक्त 
हैं, भोगों की प्राप्ति के लिए. नाना प्रकार के मिथ्या भाषण करते हैं क्रौर आसक्तिवश 
नियमपूर्वक अपने वीर्य की स्का नहीं कर सकते, वे स्वाथपरायण अविवेकी मनुष्य 
परमात्मा का अनुभव नहीं कर सकते; क्योंकि वें उनको चाहते दी नहीं । 
अतणव भारतीय संस्कृति का स्थेय मनुष्य का चर्म लक्ष्य वंताक: उसे प्राप्त करने 


९ 


का डपाय और मार्ग प्रदर्शित करना है। शारीरिक, मानसिक तथा अात्मशक्ति का 


विकास इस लक्ष्य के साधन के पाते हैं। अतः जिस संस्कृति में इनके विकास का जितना 
अधिक्य होगा वह उतनी ही ऊँची मानी जायगी। इस कसोटी पर कस ने से भारतीय 
संस्कृति बिल्कुल ठीक उतरेगी । 

प्राचीन मारत में शारीरिक, मे नसिक तथा आत्मशक्ति का सा मंजस्थपूर्ण विकास दी 
मानव-जीवन का ध्येय माना गया था। शुबल-यजुर्वेद के अ न्‍्तर्गत विख्यात ईशावास्यो- 
पनिपद्‌ के प्रथस दो मंत्रों में इन शक्तियों के विकास का अ [देश दिया गया है--- 


ईशावास्यमिदं सर्व यत्किव्च जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन झुझ्जीथा मा गूध: कस्यस्विद्धनम्‌ ॥। 
कुवेश्नेवे ह क्मोणि जिजिवीपेच्छुतं॑ समा; । 


हि 


एवं त्वयि नान्‍्यथेतो5सिति न कर्म लिप्यते नरे॥ 


घर्थातू--अखिल ब्रह्माएड में जो कुछ भी चराचरात्मक जगत देखने-सुनने में आता 
है, सन से धार, स्वेनियन्ता, से बाधियति, स्वशक्तिमान , सर्वकल्या स्वरूप परमेश्वर 
से व्याप्त है; सदा उन्हींसे १ रिपृर्ण है। इसका कोई भी अंश परमेश्वर से रदित 
पहीं है, ऐसा समझकर रैशवर को निरल्तर श्रप्ने पास सममते हुए, सदा-स्दंदा उनका 
समणण पफरते हुए, शफे जगत में केबल कर्तव्यालन के लिए ही विपयों का यथाविध 
उपयोग करो छोर सी वर्गों तक जीने को इच्छा करो | किसी के घन का लोभ न करो | 


अणक  फमकी शी... 
आर स्कन्प्यूः कन्या... अणणढुछ.. मत कमी 


पक ़ ्नास्क्म था] छपणा ब्म्ग्म्प्कु क्र नह पक श्न्प आर कक 
पक करते हुए कर्मों में लिह ने ना ही एकमात्र मार्ग दे। इसके अतिरिता कोई अन्य 


] 


श्र 
2४#-हीं, 


जा आज कली मरे ५४४ 44% का ह*"5०-ल जाएँ, कह 
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आकार इन दो मंत्रों हे कि भारतीय सु; ॥ में ही शारीरिक, 
भानसिक तथा आत्म-शक्ति के बिक 'प पर जोर दिया ग आदेशों के अनु 
पर कार्य करने के परिणामस्वरूप में समावत: नों शक्तियों का विकास 
<गा। आदेश दिया गया है कि कर! लित हुए बिना ) वर्षों त जौने का प्रयत्न करो 


री गी रै 
अरे किसी के धन को ओर लालच न करो। जो उछ तुम्हें भगवान ने दिया है उस 
उर संतोष करो | सो वर्षों का जीवन धारीरिक विकास तथा मानसिक शान्तिद्वरा च। 
भिव है: ग निलिम रहने से ही आत्पो. 


भारतीय संस्कृति का छक्ष्य है भानव की आध्या त्मिक उन्नति ! भारतीय संस्कृति 
भनुष्य का चरम लक्ष्य वताकर उस्ते +ति करने का उपाय ओर मार पदशित करती है | 
उकम ही आत्मा उवें सन को पवित्र पथा निर्मल बनाने का मुख्य साधन है | जन्म-मरण 
के बन्‍्चन ही जीवात्मा को रिमानन्द आप्त करने के लिए परित करता है। यह अनन्त 
उवं अक्षय सुद्ध मोक्ष ही है | प्रत्येक जीवात्मा इसे आंत कर सकती है | जीवमुक्त महा- 
उस्प ही मोक्ष में शा श्वत्‌ शान्ति और पिसानन्द प्रात्त कर सकते हूँ | श्सलिए भारत के 
ऋपियों ने शारी रिक, मानसिक प्रा आत्मोन्‍्नति को है। इस उद्वोश्य के पूर्ति का 
जधन बतलाया है | 

अतएव प्राचीन भारत में शारीरिक शक्ति के विकास के लिए. ऐसा नियम ओर इस 
पकार का जीवन-क्रम तनाया गया था जिसमें शारीरिक विकास के साथ-साथ मानसिक 
पया आत्म-विकास में भी वाधा न पड़े | शरीर के मिन्न-मिन्न अंगों को पुष्ठ करने के लिए 
व्यायाम, यम, नियम, पाण/यास, आन, ब्रह्मच्य॑ दि का विधान क्रिया गया है | 

पाधन शारीरिक उन्नति के साथ-साथ पंचल चित्ततृत्ति का निरोध कर सतुष्य 


हता है। भारतीय 
से मुक्त करना ह 


ऊमात्र ध्येय है। क्ेस पकार इस हाड़-मांस के पुतले में हमलोग 


उपदेश दिया है. <प समस्या को ससक लेने पर प्राणिमात्र में 
कोई भेद नहीं रह पी; किसी से द्रोह करने की गुजाइश नहीं रह जाती | ईशावास्थोप- 
निषद्‌ के मंत्र ६-७ में कहा है-... 


भारतीप संस्कृति ३६७ 


“यर्तु सर्वाणि भृतान्यात्मन्येवाजुपश्यति | 
सर्वेभतेषु चात्मानं ततो न विज्ुगुप्सते ॥ 
यरिमिद्‌ सवोणि भूतान्यात्मेवाभूद्धिजानतः । 
तन्न को मोह: कः शोक एकत्वसनुपश्यतः ॥ 
श्र्थात्‌--जो मनुष्य प्र।णिसात्र को सर्वाधार परब्रह्म पुरुषोत्तम परमात्मा में देखता है 
वह सर्वान्तर्यामी परमप्रम॒ परमात्मा को प्राण्मात्र में देखता है, वह कैसे किसी से घृणा 
या ह प्‌ कर सकता है! वह ग्राणिमात्र में एक तत््व--परमात्मा--को देखता है ।. उसे 
सत्र परमात्मा के दर्शन होते रहते हैं। इस कारण वह इतना आनन्दमम हो जाता है कि 
शोक-मोहादि विकारों की छाया भी कहीं उसके चित्त में नहीं रह जाती। अतएव 
परमात्मा को जीवमात्र में व्याप्त अनु मव करना मनुष्य-जीवन का ध्येय है । 
उपयुक्त भाव अज्ञात रूप से भारत के वातावरण में आज भी व्याप्त दे । अपढ़ को भा 
विना मानी-मतलब समझे आज हम “प्यारे सन की गठरी खोल; उसमें लाल भरे अनमोल? 
थ्रादि वाक्‍्यों को गाते-गुनगुनाते पाते हैं। कबीर, दादू-सदश भारत के अप सन्‍्तों 
के वाक्यों में भी इस भाव का प्रचुर रूप में आभास मिलता है। अ्रतएव भारतीय संस्कृति 
के अनुसार आत्मा को समककर जीवन-मरण के बन्वन से उसे सुक्त करना ही मानव-जीवन 
का एकमात्र ध्येय है। यह भारतीय संस्कृति की दूसरी विशेषता है | 
संसार की सम्यता के उपःकाल में मंत्रद्रष्टा ऋषियों ने यह ज्ञान प्राप्त किया कि सत्य 
ओर ऋत (जीवन में सुव्यवस्था) ही इस सृष्टि के आदि उपादान-कारण हैं | यह पृथ्वी सत्य 
पर दी स्थिर है। तभी से सत्याचरण का भाव मानो इस देश के वातावरण में फैल गया | 
ऐतिहासिक युग में मेगास्थनीज ने भारतीयों के सच्चरित्र ओर सदाचरण की प्रशंसा में 
जो वाक्य कहे हैं उन्हें मुगलकालीन अंग्रेज यात्रियों ने भी दोहराया है | 
भारत में आस्तिकवाद, नास्तिकवाद, दर तवाद, श्रद्ने तवाद-प्रद्मति विभिन्‍न मत-मतान्‍्तरों 
के लिए स्थान रहा हैं। यहाँ विचार-स्वत्तंत्रता तो इतनी रही है कि महाभारत के वन- 
पर्व १३१ | ११ में कद्दा है-- 
घर्म' यो बाधते घर्मो न स धर्म: कुवरत्म तत । 
आविरोधात्त यो धर्म: स धर्म: सत्यविक्रम || 
अधात--जो धर्म दूसरे धम को वाधा पहुँचावे, दसरे धर्म से रगड़ पेंदा करे. वह 
धर्म नहीं, वए तो कुमार्ग है। घसं तो वह है जो धर्मविरोधी नहीं होता है | 
प्रतएव भारत ने चरिभ्रद्बत को धम की क्‌सो टी समझा ह |! इस कसी ० पर जो 
सफल उतरे उन्हें भारत आदर ओर । दृष्टि से देखता शआाया है, भले दी उनकी 
विचारधारा सर्यसान्य और सर्वप्रिय न हो। प्राचीन भारत के इतिद्यास के पन्ने हमें धार्मिक 


की 


नम चक्र चक्र 

हर काज््क । न तु नया मन कलालचकृलमण, ०8 | ररम कक । कन्या ८2 सन सममदार न ग.क, 
(चार-सतंत्ता के कारण किसी के पीड़ित अथवा अ्न! धुत हाने का उदाहरण पर 
जनक न ऋताएु-*०, अक /“०्न्पकुत कण टिका आय क मय “६ आआआ. & शा च ऊररिया धक्का 
प्र पचता। श्स दक्ष ते छपने आारपन्ल का कारण शु ईश्वर इतर फीो न सानने दधापनप भा 

० न मच हटा | ले जी व कुतव--नक हक बन्द 53 अल रू. 
ने रूप हराइर जार सपादा फू मानने हो सके हूं; वरन उन्हें समाल मे उच्चतर स्पान 
चर ५९ ७ प्तक घी हु | जा ७ रन औगरडी ब्प स्ल्चलपलव >5 जारी बक ०“ कनणफ व अनु कु० थक का निया द्रो 48 
का उप । 5४४७ के 5च5 जज श चुन से सखाननमदादा मे दराय उपस्पित 
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दे । क्योंकि भारतीय संसक्षृति का मूलाधार सत्य तथा ऋत (आश्राचार ) रह है। भगवान 
बुद्ध ने स्पष्टछूप से ईश्वर की सत्ता स्वीकार नहीं की है और न वेदों का ही आदर किया 
हैं। अपने प्रधान शिष्य आनन्द के पूछने पर कि ईश्वर है या नहीं !?--भगवान ने विपय 
की टालते हुए कहा कि ईश्वर के होने अथव। न होने पर मनुष्य का निर्वाण निर्भर नहीं 
करता । अतएव यह घर्चा व्यर्थ है। बुद्ध ने न ईश्वर को माना, न वेद को; किन्तु वे 
अपने युग के सर्वश्रेष्ठ आचारवान पुरुष थे । जीवमात्र के प्रति उनकी समहष्टि थी। सत्य 
ओर श्रहिंसा उनका मूलमंत्र था। अतएवं उनकी विशेष प्रतिष्ठा हुई। उनकी गणना 
विष्णु के नवस अवतार में की गई ओर विष्णु के अवतार के रूप में आज भी जनता में 
उनकी प्रतिष्ठा अच्षुण्ण है । 

कपिल मुनि सांख्य-इशन के प्रणेता थे। आपने पग्रकृति-पुरुष की कह्पना से विश्व 
की पहेली समकाई है। अनावश्यक होने के कारण ईश्वर की सत्ता सांख्य को मान्य 
नहीं। अ्रतः सांख्य नितान्त निरीश्वरवादी है। कपिल उपनिषत्कालीन ऋषि थे | आप 
अत्यन्त चरित्रवान महापुरुष थे । किसी भी ग्रन्ध में आपके सम्बन्ध में ऐसी बात नहीं आई 
है जो आपके विमल चरित्र में लेशमात्र भी धव्बा लगा सकी हो | श्रतः निरीश्वरवादी होने 
५९२ भी आपकी गणना भगवान के चौत्रीस अवतारों में हुई है। द 

मीमांसादर्शन भी निरीश्वरवादी है। इसके आचार्य जेमिनि का कथन है कि वेद 
स्वयं नित्य है | किसी के द्वारा उसकी रचना नहीं हुईं है। इस दर्शन के अनुसार विश्व में 
कर्म ही सबसे प्रधान वस्तु है। आचार्य बादरायण ईश्वर को कर्मफलों का दाता मानते हैं | 
परन्तु जेमिनि की सम्मति में यज्ञ से ही तत्तत्‌ फल्लों की उपलब्धि होती है। इस प्रकार 
ईश्वर की अ्वहेलना करने पर भी सिर्फ जेमिनि ही नहीं; किन्तु आचारवान मीमांसक की 
भी प्रतिष्ठा ओर मर्यादा बनी रही | 

लंकाधिपति-रावण चारो वेदों का पंडित होने के साथ-साथ भगवान शंकर का परम 
भक्त था; किखु आचारहीन होने के कारण उसकी गणना राक्षसों में की जाती है । 
सदाचार के कारण ही उसके भाई विभीषण को मर्यादापूर्ण स्थान मिला था । 

अतएव यह स्पष्ट है .कि मारत में अनादिकाल से धार्मिक खतंत्रता रही है। 
मनुष्य के आदर और प्रतिष्ठ का मापदंड ईश्वर की भक्ति और वेदादि सद्झन्थों का 
अनुशीलन न होकर ऋत (चरित्र ) रहा है। यह भारतीय संस्कृति की तीसरी 
विशेषत! है | क्‍ 

भारतीय संस्कृति कर्मवादमूलक है। इसलिए इसका लक्ष्य अखंड विश्व को शोर 
है। भारतीय सिद्धान्त है कि जीव एक जन्म से जन्मान्तर में परिभ्रमण करता. रहता है । 
विभिन्न योनियों में घूमता हुआ कभी स्त्र्ग में जाता है तो कभी नरकादि में | कभी भारत 
में जन्म लेता है तो कमी दूसरे देश में | कभी पुरुष होता है तो कभी त्ली। क्योंकि कर्म 
की विचित्र गतियाँ होती हैं। जब्नतक आत्मज्ञान की अग्नि में कर्म थ्ौर अकर्स भस्म नह 
हो जाते और आत्मा तथा;परमात्मा में तादात्य नहीं हो जाता, वब्तक मनुष्य आवा- 
गमन के चक्र में पड़ा रहता है | ८४ लक्ष योनियों के सत्र जीव ही उस ( त्रह्न ) के श्रपने 
हैं, समस्त जगत्‌ उसका संचार-क्त्र है। कोई देश, कोई काल, कोई जांव उसका 
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अपरिचित नहीं है। सभी उसके निज जन हैं। अतएव कर्मवाद मनुष्य को कुकम से 
हटाकर सुकर्म में लगाता है। यह सत्य है, कि भारत में ऐसी विचारधारा के लोग भी द्दो 
गये हैं जिनका सिद्धान्त रहा७- 
यावज्ीवेत्सुखं जीवेदरणं कृत्वा छृतं पिवेत्‌ । 
भस्मीसूतस्थ देहस्य पुनरागसन छुतः ॥ 

थ्र्थात्‌-../जबतक जीथ्रो, सुख से जीश्रो। घी पीते रहो, चाह उसके लिए क जभी 
क्यों न लेना पड़े। शरीर भस्म हो जाने के वाद उसका फिर जन्म कहाँ ?? परंतु भारतीय 
संस्कृति कभी भी इस भावना की नींव पर खड़ी नहीं हुईं और स्वदा इस विचार- 
घारावालों की संख्या न्यून ही रही | 

कर्मवाद की भावना सुकर्म की ओर प्रेरित करती है। प्राचीन भारत में जो विश्वजित्‌ 
यज्ञ होता था, उसके मूल में भी यही भावना थी। यज्ञ का श्रमिप्राय है--अपना स्वस्व 
दूसरों के लिए दे देना। महाराज रघु आदि का विश्वजित्‌ यज्ञ प्रसिद्ध है। जब राजा 
ने अपार धनराशि गुरु के चरणों में रख दी; गुरु प्रसन्न हुए ओर उन्होंने वह घनराशि 
पीड़ितों ओर दरिद्रों की सेवा में लगा दी। इस प्रकार महायज्ञ से दरिद्रनारायण को तृप्ति 
हुई और वे आशीर्वाद देते हुए चले गये | 

इप्ती भावना ने भीष्म को आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा करने तथा राज्याधिकार 
परित्याग करने की प्रेरणा दी। इस प्रकार त्याग और परोपकार का ज्वलन्त उदाहरण, 
जिसको कवि कालिदास ने 'खु ओर वरतस्छु के शिष्य की गाथा? में अ्रमर कर दिया है, 
करमवाद पर विश्वास का ही फल था। अतणव कमवाद का सिद्धान्त भारतीयों में प्रेस, 
सहिष्णुता, दया आदि उच्चादशों का पालन करने में प्रेरणा देता आ रहा है | यह भारतीय 
संस्क्ृति की चौथी विशेषता है | 

आदिकाल में अपने समन्वण ओर समुनच्यय्य की प्रगतिशील नीति-द्वारा आयों ने 
अ्नायों को मिला लिया था। ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश की त्रिमूति इसी समन्त्रय और 
समुच्चय की कह्मना हैँ। अनायों की लिंग-पूजा थआयों में प्रचलित दो गई। उसी 
प्रकार विष्णु भी अनावों के उप्रास्य देव बन गये | इसके बाद भारत में अनेक यनानी, 
इरानी, हूण, शक्र, सीधियन आदि आये; किन्तु उदार भारतीय संस्कृति में वे विलीन 
हो गये झ्नौर अपना अ्रत्तित्व खो दिया । भारत में आज उनका चिह् भी शेप नहीं है | 
उदार भारतीय संस्कृति ने ऋषि अ्रगस्त्य के सददयशा उक्त सभी संस्कृतियों को सोख लिया । 
एसका परिणाम हुआ कि उन प्राचीन आकमणकारियों के बंशजों का प्रथक अस्तित्व 
नहों मिलता । भारतीय संस्क्षति में यही क्षमता हैँ कि यह संपूर्ण विश्व को अपने विशाल 
उद्यर ग्ंक में भर सकी । यह इसकी पांचवी विशेषता है | 
किन्पु भारत में उद्र से इस उदार भावना का हास हुआ, इसका पतन 
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यह असमर्थ हो गया तत्र से इसकी अ्रवनति होने लगी | यदि मुसलमानों के श्राक्रमण-काल 
में भी भारतीय संस्कृति जीती-जागती होती तो इसमें तनिक भी संदेह नहीं कि हजरत मुह- 
म्मद भी आज दिन्डुओ्नों के अवतारों अथवा महापुरुषों में गिने गये होते । और मुसलमान 
भी औक, सीधियन, हूण झादि की तरह अ्रपना अ्रध्षतित्व खो बैठे होते। आज तो भारतीय 
हिन्दू.समाज की पाचन-शक्ति इतनी क्षीण हो गई है कि अपने अनेक राम-कृष्णोग्रासक 
भाश्यों को भी अपनाने में वह असमर्थ हो रहा है। विधर्मियों को पचाने में सबसे 
बड़ी रक्रावट जाति-पाँति है। इसी जन्मजात जाति-पाँति की मावना से जकड़े हुए वत्त - 
समान भारतीय समाज में विधमियों के लिए कोई स्थान नहीं रह गया | जब्नतक एक बार 
पुनः हिन्लुओं में समता, वंधुत्व और स्वतंत्रता का पुनीत भाव भरकर हम अबछूतों 
के चित्त में वह भावना पैदा नहीं कर देते कि हम सब्र इस विशाल हिन्द-जाति के एक. 
अभिन्न अंग हैं तबतक हम भारत की प्राचीन गौरव-गरिमा को प्राप्त नहीं कर सकेंगे | 
यदि हिन्दू जनता की मनोबृत्ति बदल जाय तो छत्तीस करोड़ का यह भारतीय राष्ट्र संसार में 
अग्रगएय होकर एक बार पुनः संसार का पथ-प्रदर्शक हो सक्रेगा | 
'स्व॑जन-सुखाय” की भावना भारत में श्रादिकाल से प्रत्र॒त्त रही है। मारतीय 
संस्कृति को इस आधार-शिज्ञरत भावना पर भारतीय जोव्रन और धर्म का भव्य मवन 
अडिग ओर थ्रचल खड़ा हुआ है | इन उदार, उद्दात्त और सर्वोच्च अमिलापाश्रों के कारण 
ही आरय॑-संस्क्ृति को मोलिक महत्ता है। श्रार्यपुरुषों को अभिन्नापा केवल अपने को ही 
नहीं, वरन्‌ संतूर्य विश्व को सुखी ओर शबन्त बनाने में पूरी होती है। और प्रत्येक श्रार्य 
अपनी देनिक प्रार्थना में चाहता है-- 
सर्व भवन्तु सुखिनः सर्वे सनन्‍्तु निरासया:। 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चित्‌ दुःखभाग्मवेत्‌॥ 


श्र्थात्‌--“जीवमात्र सुखी हों, सब नीरोग हों, सब लोग कल्याण लाभ करे | कोई 
भी दुःख का भागी न हो [? इस मावना का मूलाधार हमें ऋग्वेद के उस मंत्र ( संडल १, 
सूक्त ८६, मंत्र ८ ) में मिलता है जहाँ ऋषि शान्ति-प्रार्थना करता है--- 

ओस्‌ भद्र' कर्णमिः आरु॒याम देवा: भद्र' पश्येमाक्षमियेजत्राः ! 
स्थिरर्ेखुब्टुवा सस्तमूमिव्यरोम देवहितं यदायुः॥ 
स्वस्ति नो इन्द्रो बृद्धअवा स्त्रति नो पूषा विश्ववेदाः। 
स्वस्तिनस्ताक्ष्यों अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बृहस्पतिदधातु ॥ 
ओम शांतिः शांतिः शांति: 

'है देवगण, हमलोग भगवान्‌ का भजन करते हुए कानों से कल्बाणमय वचन सुन | 
नेत्रों से कल्याण ही देखें, सुहृढ अंगों से ओर शरीर से भगवान्‌ की स्तुति करतें हुए ञ्पने 
जीवन को भगव्रान के कार्य अर्थात्‌ लोकद्वित में लगावें| सत्र ओर फेते हुए सुवरा- 
वाले इन्द्र हमारे लिए कल्याण का पोषण करें। समह्त विश्त्र का ज्ञान रखनैवाले पूछा 
हमारे लिए. कल्पाय का पोषण करें। अरिशें को मिशने के लिए ताक्ष्य ओर बुद्धि के 
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स्वामी वृहस्पति भी हमारे लिए कल्याण की पुष्टि करें। हे परमात्मन, हमारे विविध 
तापों की शांति हो |? 
गतएव हमें किसी भी प्रार्थना-मंत्र में सिर्फ आत्म-लाभ के उद्गार नहीं मिलेंगे; किन्तु 
उसमें समाज एवं विश्व की मंगल-कामना के ही अधिकतर भाव मिलेंगे | 
इस 'सर्वजन-सुखाय”ः की सद्धावना तो चरम सीमा को तब पहुँच जाती है जब 
ऋषि दधीचि-सदुश महान्‌ त्तपस्वी जनकल्याण के लिए. अपने जीवन का विसर्जन सह 
कर देता है। ऋषि दधीचि ने यह कहकर अपना शरीर जन-कल्याण के लिए, अपित 
किया कि--“जब्र एक दिन यह स्वयं ही मुझे छोड़नेवाला है, तब इसको पालकर क्‍या 
करना हैं ? जो मनुष्य इस विनाशी शरीर से द/खी प्राणियों पर दया करके मुख्यतः धम 
श्रौर गौणुत: यश का संपादन नहीं करता, वह जड़ पेड़-पौधों से भी गया-बीता है। बड़े- 
बड़े महात्माओं ने इस अविनाशी घ॒र्म की उपासना की है। इसका स्वरूप, बस, इतना 
ही है कि मनुष्य किसी प्राणी के ट:ख में टःख का अनुभव करे ओर सुख में सुख का | 
जगत्‌ में घन, जन, शरीर आदि पदार्थ क्षणमंगुर हें। कितने दःख की वात है कि 
यह मरणधर्मा मनुष्य इसके द्वारा दूसरों का उपकार नहीं कर लेता ।! 
स्वयं मुक्त होकर यदि ओर किसी को मुक्त न कर सकें तो अपनी मुक्ति की साथंकता 
कहाँ ! यदि वस्तुतः एक ही श्ात्मा सत्य है तो क्या यह भी सत्य नहीं कि जबतक औओर- 
झोर जीव पूर्ण-च लाभ नहीं कर ले तबतक वास्तव में किसी भी श्रात्मा का पूर्यत्व लाभ 
नहीं हुआ। भारत के प्रत्येक महापुरुष इसकी घोपण कर गये हैँ कि समस्त विश्व- 
कल्याण और आत्म-कल्याण--दोनों एक ओर अभिन्‍न हैं। इस प्रकार प्रज्ञावान 
पू्काम सानव के संमुख उसकी तपस्या ओर निष्ठा पर मुग्ध होकर जब स्वर्गाधिपति वर 
माँगने के लिए आये तब महामानव राजा रन्तिदेव के मुख से सहसा मिकला--- 
नत्वहं कामये राज्यं न स्वग नापुनर्भवम्‌। 
कासये दुःखतप्तानां प्राणिनासार्तिनाशनम्‌ ॥ 
कश्चास्व स्थदुपायोउत्र येनाऊहं दुःखितात्मनाम | 
अन्त: प्रविश्य मृतानां भवेय दुःखभाग्सदा ॥ 
अर्भातू--मुझे राग्य की कामना नहीं है, स्वर्ग तथा मोक्ष की भी मुझे चाह नहीं 
९। भे चाहता हूँ, दशख से संतत्त प्राणियों क दुःख से छुटकारा । दःखी मानवों के 
अन्ाःकरण मे पंदकर द/ल को भोग लू--इसका कौन-सा उपय है ! 
भ्स सकार मानद-कल्य,ण को कामना के सामने आये हुए ऐज्व्य तथा मुक्ति का 
भी हुदराना भारतीय संस्कृति के लिए दी संभव था। यह है इसकी सर्वश्रेष्ठ विशेषता | 


पल्त 2५ कस 


तश्य झाज़ भो सार संसार ही झत्से भारत की और कसी ह । 


$ 


दूसरा परिच्छेद 
भारतीय संस्कृति का प्रसार (वहत्तर भारत) 


प।श्चात्य विद्वान भी स्वीकार कर चुके हैं कि संसार के साहित्य में ऋग्वेद प्राचीनतम 
ग्रन्थ है। भारतवर्ष ही संसार का सर्वप्रथम सभ्य देश है| अतएव स्वभावतः भारत से ही 
शा[न-ज्योति विश्व में फेली। एशियामाइनर के वोगजकुई नामक स्थान में खुदाई के बाद 
जो शिलालेख प्राप्त हुआ है उससे यह प्रमाशित होता है कि प्रायः चार हजार वर्ष पूर्व भी 
वहाँ वद्क संस्कृति का प्रचार था और वदिक देवता वहाँ मान्य थे।| अ्रतएवं यह स्पष्ट 
है कि वेदिक सभ्यता की धाक वहाँ के रहनेत्राली मित्तानी और हिराइट नामक जातियों में 
जम चुकी थी, क्योंकि ई० पू० १३६० में अंकित संधिपत्र में साक्षिरूप चार वैदिक देव- 
ताश्रों का उल्लेख किया गया है। ऋग्वेद से ही स्पष्टतया ज्ञात होता है कि आर्यो का 
दूर-दूर देशों से भी संपक था। यह सम्पक्क राजनीतिक एवं सांस्कृतिक दोनों क्षेत्रों से हुआ 
था, किन्तु राजनीतिक की अपेज्ञा सांस्कतिक ज्षेत्र में ही यह संपक अधिक रहा| यह वेद 
के 'कग॒ुष्व विश्वमसार्यम? अर्थात्‌ हम समस्त विश्व को आर्य बनावें'--मंत्र से स्पष्ट है। 
ग्रतएव सेन्यबल द्वारा संसार के मिन्न-मिन्न देशों को जीतकर उपनित्रेश स्थापित करने के 
: बदले आरयों ने संसार के भिन्न-मिन्न देशों में अपनी संस्कृति का संदेश भेजना शुरू किया | 
इसी भावना से प्रेरित होकर वेद्क युग के हजारों वर्ष बाद भगवान्‌ राम समस्त दक्षिण 
भारत तथा लंका को पदाक्रान्‍न्व करके भी, साम्राज्य स्थापित करने के बदले, वहां के 
अनार निवासियों को प्रेमयूत्र में बाँधकर, आर्य-संस्कृति को दक्षिण में विकसित करने 
में सफल हुए 

भारतीय सम्यता के उषश्काल में भारत का किन-किन देशों से संबन्ध था--इसका 
हमें कहीं स्पष्ट वर्णन नहीं मिलता; किन्धु वेदों में ही हमें ऐसे-ऐसे मंत्र मिलते हैं, जिनसे 
जात होता है कि थआरार्य व्यापारी, जिन्हें 'परि? कहते थे, व्यापार-वाणिज्य के लिए दूर-दूर 
देशों में जाते थे | इसका समर्थन विभिन्न देशों की किंवदन्तियों, प्राचीन अन्धों तथा 
खुदाई से प्रास चिह्नों से होता है। बेदों में अनेक जगह नावों की चर्चा आई है| जिस-जिस 
देश में आर्य 'पणिः वाणिज्य के उद्देश्य से गये, उन्होंने 'झगमुष्व विश्वमायम! की 
सद्भावना से प्रेरित हो, वहाँ के निवासियों में आर्य-संस्क्ृति की पताका फहराई | 
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भारतीय संस्कति के विश्वव्यापी प्रचार का कारण भारत का विदेशों से व्यापार तथा 
प्रतिभाशाली नरेशों एवं ऋषियों की प्रचार-वृत्ति ही था। इनमे महांध अगस्त्य अग्रगएय 
ये। आपने सर्वप्रथम भारतीय संस्कृति का विस्तार सुदृरवर्त्ती वालीद्वी१-प्यन्त किया | 
भारतीय संस्कत्ति के अग्रदतों ने वहाँ के निवासियों के हृदय पर प्रभाव जमा रखा था | 
हमारा उन दिनों का उपनिवेशीकरण प्राय; संस्कृति के वल पर अवलंबित था ओर मिन्र- 
भाव पर आश्रित था। व्यापार के द्वारा घम कमाना एवं देशान्तरों ओर हीपान्तरों में 
भ्रमण करने की लालसा मारत के कुछ उत्साही वरणिक:पुत्रों को उधर खींच ले गई ओर 
तर उधर के ही बन गये--बुल-मिल गये। किन्तु वे स््रभावतः आर्य-सम्यता के रंग में रंगे 
थे, कलाओं में प्रवीण थे, धर्म पर श्रद्धा रखनेवाले थे, देवताओं को पूजा एवं यज्ञ-हवन 
आदि नित्यकर्मों को करनेवाले, धर्म पथपर चलनेवाले ओर अपने सिद्धान्तों पर दृढ़ 
रहनेवाले थे | वणिकों के अतिरिक्त ज्षत्रिय एवं ब्राह्मण भी बड़ी संख्या में संसार के भिन्‍न- 
भिन्‍न देशों में जाते थे | इन लोगों ने इन देशों में यश झोर सत्कार पाया । आये विश्व- 
कल्याण की भावना से प्रेरित होकर ही समस्त विश्व पर अपना प्रश्॒त्व स्थापित कर महान 
धर्म-विजय करना चाहते थे। उनका आदश था-- 


सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामया:। 
सर्वे सद्राणि पश्यन्तु मा कश्चितं ठःखभाग्मवेत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ू--सभी प्राणी सुखी रहें, सब नीरोग रहें, सब कल्याण लाभ करें श्रोर 
किसी को टःख न हो |! संसार के इतिहास में ईसाई थ्रोर इस्लाम धर्मावलंबियों ने भी संसार 
के कोने-कोने में अपने धर्म और संस्कृति का प्रचार किया है; किन्तु थार्यों की प्रणाली 
से इनकी प्रणाली भिन्‍न रही है। ईसाइयों ने छुल-बल से विभिन्‍न देशों पर आपधिपत्य 
जमाकर धर्म और संस्कृति का प्रचार किया ओर इस्लाम घर्मावलंबी भी ईरान, अरब, 
मिस्र आदि देशों में तलवार के सहारे अपने धर्म ओर संस्कृति को फैलाने में समर्थ हुए | 
किसतु आय-प्रचारक शांतिसय घर्म के प्रचार के साथ-साथ अपनी शिक्षा, सभ्यता तथा 
ग्रादश के द्वारा भ्रपनी संस्कृति का अमिट प्रभाव स्थापित कर सक्े। इन्हीं शणों के 
कारण थ्रार्या ने विभिन्‍न देशों के मल निवासियों को शअ्पनी ओर आाकपित कर लिया 
तथा वे श्राय-संस्कृति से प्रभावित हो आय॑ बन गये। आयों ने वहाँ के श्रशिकज्षित लोगों 
से प्रायः दूर दवने की प्रवृत्ति नहीं दिखलाई, परन्तु उनमें वे दथ में मिश्री की तरह घल-मिल 
गये | संस्कृति तो प्रीतियोग पर पनप उठती है ओर शीघ्र ही फलने-फ़लने लगती £ | इस 


शिए श्ननंन भात्ताया ने हां आावय-लंस्थात को संसार के विभिन्‍न देशा भ॑ विकसित के 
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पूवक हुआ | इस प्रकार भारतीय संस्कृति का प्रकाश न केवल ऐशिया में ही;. अपित 
यूरोप, अ्रक्रिका तथा सुबूरवर्त्ती अमेरिका में भी पहुँचा | ह 
म अफगा निरतान--अ्रा यो का मूल निवासस्थान सप्तसिन्धु के पास ही अ्रफगानिस्तान 
है। अ्रतएव भारत-भूमि से जानेवाले अथवा यहाँ आनेवाले समस्त राजनीतिक अ्रथवा 
सांस्कृतिक आनन्‍्दोलनों में अ्रतिप्रचीन काल से ही अफगानिस्तान ने खुले तौर पर भाग 
लिया है। कोरवों की माता गान्धारी अफगानिस्तान के अंतर्गत कान्धार की रहनेबाली 
थी। अफगानिस्तान के नरेशों ने महाभारत में माग लिया था| वेदिक.नाम कथन! 
वर्तमान परुतून ओर पठान का मूल है | 'आश्वलायन” से अफगान बना | प्रसिद्ध पर्तून 
कबीले अ्रफ्रिदी और महम्मद महाभारत-काल में अ्रप्रिट? एवं 'मधुमत? नाम से प्रसिद्ध थे | 
आज सारा अफगानिस्तान एवं पश्चिमोत्तरप्रदेश इस्लाम-धर्मावलंबी है तथा वहाँ की भाषा 
पश्तो है जो अपने शब्द-संग्रह एवं व्याकरण के ढाँचे की दृष्टि से संस्कृत की ही एक शाखा 
हे । इसी कारण अफगानिस्तान के विश्वविद्यालय में संस्कृत की पढ़ाई अनिवार्य है | 
यह विदेशियों के लिए कुतूहल की बात है | 

बलूचिस्तान--लूचिस्तान भी 'वलयस्थान? शब्द का अपम्रश है। इसमें केलात 
नासक नगर अबतक मौजूद है। जब किरात-नामक पतित क्षत्रिय यहाँ आकर 
बस गये तब इस स्थान का नाम केलात पड़ा | आज भी बलूचिस्तान का यह एक सुख्य 
नगर है | 

ईरान--वेदिककाल में ईरान का भारत से घनिष्ठ सम्बन्ध था, जिससे वहाँ के लोगों 
पर गहरा प्रभाव पढ़ा | ईरानी धार्मिक-ग्रन्थ “अवेस्ता? बहुत हृदतक वेदों से मिलता है। 
यह तो ऋग्वेद का स्थानीय रूपान्तर मात्र सालूम होता है। उसमें वेदिक देवता-- 
वरुण, इन्द्र, अग्नि, वायु आदि का वर्णन है। इससे अनुमान किया जा सकता है कि 
ईरान तथा शरार्यावर्त की जनता के देवता सार्वदेशिक थे और दोनों ही देशों में वें लोक- 
प्रिय ये | अतएवं आर्यों का आदि निवासस्थान चाहे कहीं भी हो, लेकिन आार्यों को एक 
शक्तिशाली शाखा ईसा के पूर्व की शताब्दियों में ईरान में अवश्य बस गई थी। इसी 
कारण वर्तमान ईरानी भाषा क्रमशः प्राचीन पहलवी माषा से विकसित होती हुई आर्यों को 
प्राचीन भाषा से उसी प्रकार बन गई, जिस प्रकार अनेक भारतीय भाषाएँ बेदिक भाषा से 
उत्पन्न हुई हैं | इस तरह भारत का ईरान से बराबर सम्पक रहा | 

ईसाससीढ के जन्म से बहुत पहले लिखी गई एक फारसी की पुस्तक से पता चलता है 
"कि महर्षि व्यास कभी ईरान गये थे | उसमें व्यास की प्रशंसा बुद्धिवान कहकर को गई 
है। ऐतिहासिक काल में यूनान और ईरान से कई वार भारत की पश्चिमी सीमा पर 
चढ़ाइयाँ हुई', जिनके परिणामस्वरूप मी भारतीय संस्कृति का प्रचार इन देशों में हुआ | 

असी रिया--यहाँ भी आ्रायों की संस्कृति फूलती-फलती रही । कोथ साहब ने लि केश 
है १ क्रि वहाँ के सुवरदत्त, जसदत्त, सुवन्धि दसरत्त, ग्रन्त ताम, सूतन ञ्रादि रो श्र 3] 
नामों से सिद्ध होता है कि असीरिया के निवासी आरय॑ थे | वे श्रार्य-सभ्यता एवं संस्क्ृति से 
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ओतप्रोत थे। इन देशों के निवासियों को -आर्य लोग 'असुरः कहा करते थे। इसलिए 
वे सदेव अपने नाम के साथ असुर शब्द का प्रयोग करते थे | 

मेशोपोत्रामिया--मेशोपोतामियावाले भी श्रार्य ही ये। कीथ साहब का कथन है 
कि दशरथ नाम का राजा जो मितानी था, मित्र के राजा का साला था। यह ईसा से 
१३००-१४०० वर्ष पूर्व राज्य करता था। इसी प्रकार मितानियों के दूसरे राजा के नाम-- 
“हरिनामः से भी श्रार्य नाम ही सिद्ध होता है। 'वोगजकुई! नामक स्थान से उपलब्ध 
शिलालेखों से पता चढछ॒ता है कि यहाँ के लोग मित्र, वरुण, इन्द्र आदि आरय॑-देवताश्रों 
को मानते थे | द 

, अरव--अरब के विद्वान स्वर्य ही अंकगणित्त, बीजगणित, रेखागणित ओर चिकित्सा- 

शास्त्र आदि के लिए अपने को भारत का ऋणी कहते हैं। अबुजाफर ओर अलबरुनी 
की माँति अरत्र विद्वान यह मानते हैं कि 'दशमलव-गणनाविधि? भारतीयों ने ही प्रकट 
की | एनसाइक्लोपे डियाब्रिटेनिका भी इसी मत की पुष्टि करता है। अरब के चिकित्सा- 
शासत्र की आधारशिला आयुर्वेद के संस्कृत-अ्न्धों के अरबी अनुवाद है। विद्वान लेखक , 
मेकडानल का कहना है कि “ईसा के सात सो वर्ष पश्चात्‌ अरनिवासियों पर आयुवँद 
का गहरा प्रमाव पडा; क्योंकि बगदाद के खल्ीफों ने कितने ही संस्कृत-अन्धों का अरबी 
में अनुवाद कराया |! 

मध्यएशिया--मध्यएशिया के खोतान प्रदेश का शासनकार्य भारतीय भाषा में होता 
था। राजकर्मचारियों के नाम भी पूर्णतः भारतीय होते थे | जेसे--नन्दसेन, भीम आदि । 
पुरातत्व-विशारद्‌ सर झ्रोरलस्टाइन को इस भाग के नगरों के ध्यंसावशेप, इतने भारतीय 
लगे कि उन्होंने एक स्थान पर लिखा है--ररेत में दबे पड़े इन खोदे हुए स्थानों को 
देखकर प्राय: में सोचा करता था कि शायद अब भी में पंजाब के किसी विध्वस्त प्राचीन 
नगर के परिचित वातावरण में हू |? अतएवं यह स्पष्ट है कि मध्यएशिया तक या तो 
थ्ार्यों का प्रसार था अधवा उनका गहरा असर था। और भारतीय कला, साहित्य, धर्म 
ओर रीति-रिब/ज का यहाँ के निवासियों पर गहरा प्रभाव पडा | 
.. फिनीसिया-नह प्रदेश भूमध्यसागर के किनारे पर स्थित है। ऋग्वेद (७।६।३ |) 
भें लिखा ई कि परणि लोग बदमाश, ठस ओर घनलोलुप थे। इन्हीं पणियों की 
दूसरी शास्रा, जो जद्दाज बनाने में प्रवीण थी, व्यापार के सिलसिले में अक्रिका के उत्तरी 
समुद्रतद के पास बस गई। अतः वह स्थान परशिदेश के नाम से विख्यात हुआ; वही 
बाद में फिनिसिया कटूलाने लगा | 

मिस्न--मिल की सम्ता प्राचीनतम मानी जाती ६ं। किन्तु इस सम्यता में भारतीय 
रहते को कलक रपट ६ | इतिहास" बतलाता है कि सिन्त-निवासी पशियों की एक शाखा 
। विद्वानों ने भारत और मिस की प्राचीन खोपड़ियों को मिलाकर भी निश्चित किया है 
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हि मिस-मिवासी भारतीय आर्य थे । मिस्ध फे कई स्थानों के नास शिव और मेद आदि 

हि १... ५ है र के कक ट्‌ " 
और रच ड्< ढ 


हा >शअ ट्य शक ». ८: ग 
3 है 'शिस्टया रस रास! दे विद्दान है सन 
कन्या के 


अब 
कच्ची के ४ ाज्अ+पक है... फजकयतिजाफक ७... अन्‍य नव र्ापहा 7 का +.4000 8०0र्न 
पे पु जुडी ५ पएड, भाग १२ 


३७४ विश्वधर्म-दशन 


पूर्वक हुआ | इस प्रकार भारतीय संस्कृति का प्रकाश न केवल ऐशिया में ही; अ्रपितु 
यूरोप, अफ्रिका तथा सुदृरवर्त्ती अ्रमेरिका में भी पहुँचा । । 
हे अफगा निरतान--आायों का मूल निवासस्थान सप्तरिन्धु के पास ही अ्रफगानिस्तान 
0 / जी भारत-भूमि से जानेवाले अथवा यहाँ आ्रानेवाले समस्त राजनीतिक अ्रथवा 
सांस्कृतिक आन्दोलनों में अ्रतिग्राचीन काल से ही अफगानिस्तान ने खुले तौर पर भाग 
लिया है | कौरवों की माता गान्धारी अफगानिस्तान के अंतर्गत कान्धार की रहनेबाली 
थी | अफगानिस्तान के नरेशों ने महाभारत में भाग लिया था। वेदिक नाम 'पकथन? 
वर्तमान पख्तून ओर पठान का मूल है | आश्वलायन? से अफगान बना | प्रसिद्ध पख्तून 
कबीले अ्रफ्रिदी और महम्मद महामारत-काल में “अ्रप्रिट! एवं 'मधुमत? नाम से प्रसिद्ध थे | 
आज सारा अफगानिस्तान एवं पश्चिमोत्तरप्रदेश इस्लाम-घर्मावलंबी है तथा वहाँ की भाषा 
प्श्तो है जो अपने शब्द-संग्रह एवं व्याकरण के ढाँचे की दुष्टि से संसक्ृत की ही एक शाखा 
है| इसी कारण अफगानिस्तान के विश्वविद्यालय में संस्कृत की पढ़ाई अनिवार्य है | 
यह विदेशियों के लिए कुतूइल की बात है | 
बलूघचिस्तान--बलूचिस्तान भी वलयस्थान? शब्द का अ्रपश्र श है। इसमें केलात 
नासक नगर अबतक मौजूद है। जब किरात-नासक पतित क्षत्रिय यहाँ आकर 
बस गये तब इस स्थान का नाम केलात पड़ा | आ्राज भी बलूचिस्तान का यह एक मुख्य 
नगर है । 
इरान--वेदिककाल में ईरान का भारत से घनिष्ठ सम्बन्ध था, जिससे वहाँ के लोगों 

पर गहरा प्रभाव पड़ा | ईरानी घार्मिक-ग्रन्थ अवेस्ता? बहुत हृदतक वेदों से मिल्नता है। 
यह तो ऋग्वेद का स्थानीय रूआन्तर सात्र सालूम होता है। उसमें वेदिक देवता-- 
वरुण, इन्द्र, अग्नि, वायु आदि का वर्णन है | इससे अनुमान किया जा सकता है कि 
ईरान तथा आर्यावर्त की जनता के देवता सार्वदेशिक थे और दोनों ही देशों में वे लोक- 
प्रिय थे। अतएव आर्यों का आदि निवासस्थान चाहे कहीं भी हो, लेकिन श्रार्यों को एक 
शक्तिशाली शाखा ईसा के पूर्व की शताब्दियों में ईरान में अवश्य बस गई थी। इसी 
कारण वर्तमान ईरानी भाषा क्रमशः प्राचीन पहलवी माषा से विकसित होती हुई आर्यों की 
प्राचीन भाषा से उसी प्रकार वन गई, जिस प्रकार अनेक मारतीय भाषाएँ वेदिक भाषा से 
उत्पन्न हुईं हैं | इस तरह भारत का ईरान से बराबर सम्पक रहा | द 

 ईसामसीह के जन्म से बहुत पहले लिखी गई एक फारसी की पुस्तक से पता चलता हे 
"कि भहर्षि व्यास कभी ईरान गये थे | उसमें व्यास की प्रशंसा बुद्धिमान कहकर को गई 
है। ऐतिहासिक काल में यूनान और ईरान से कई बार भारत की पश्चिमी सीमा पर 
चहाइयाँ हुई', जिनके परिणामस्वरूप भी भारतीय संस्कृति का ग्रचार इन देशों में हुआ | 

 असीरिया-यहाँ भी आरयों की संस्कृति फूलती-फलती रही । कोथ साहब ने लिखा 
है' कि वहाँ के सुवरदत्त, जसदत्त, सुवन्धि, दसरत्त, अन्तर्ताम, सूर्तन आदि राजाओं कै 
नामों से सिंद्ध होता है कि असीरिया के निवासी आर्य थे। वे आार्य-सम्यता एवं संस्कृति से 
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ओोतप्रोत थे। इन देशों के निवासियों को -आर्य लोग “असरः कहा करते थे। इसलिए, 
वे सदेव अपने नाम के साथ असुर शब्द का प्रयोग करते थे | 

मेशोपोत्रासिया-मेशोपोतामियावाल्ते भी आर्य ही थे। कौथ साहब का कथन है 
कि दशरथ नाम का राजा जो मितानी था, मिल के राजा का साला था। यह ईसा से 
१३००-१४०० वर्ष पूर्व राज्य करता था। इसी प्रकार मितानियों के दूसरे राजा के नाम-- 
“हरिनाम!? से भी आर्य नाम ही सिद्ध होता है। 'बोगजकुई! नामक स्थान से उपलब्ध 
शिलालेखों से पता चछता है कि यहाँ के लोग मित्र, वरुण, इन्द्र आदि आर्य-देवताओं 
को मानते थे | द 

, अरब--श्ररत्र के विद्वान स्वयं ही अंकगणित, बीजगणित, रेखागणित ओर चिकित्सा- 

शास्त्र आदि के लिए अपने को भारत का ऋणी कहते हैं। अबुजाफर ओर अलबरुनी 
की माँति अरब विद्वान यह सानते हैं कि 'दशमलव-गणनाविधि? भारतीयों ने ही प्रकट 
की | एनसाइक्लोपेडियाबत्रिटेनिका भी इसी मत की पुष्टि करता है। अरब के चिकित्सा- 
शासत्र की आधारशिला आयुर्वेद के संस्कृत-अन्थों के अरबी अनुवाद है| विद्वान लेखक , 
मेकडानल का कहना है कि “ईसा के सात सो वर्ष पश्चात्‌ अर्बनिवासियों पर आयुवेद 
का गहरा प्रभाव पडा; क्योंकि बगदाद के खलीफों ने कितने ही संस्कृत-ग्रन्थों का अरबी 
में अनुवाद कराया |? 

मध्यएशिया--मध्यएशिया के खोतान प्रदेश का शासनकार्य भारतीय भाषा में होता 
था। राजकर्मचारियों के नाम भी पूर्णतः मारतीय होते थे। जेसे--नन्दसेन, भीम आदि | 
पुरातत्व-विशारद्‌ सर औरलसर्टाइन को इस माग के नगरों के ध्वंसावशेष, इतने भारतीय 
लगे कि उन्होंने एक स्थान पर लिखा है--रेत में दबे पड़े इन खोदे हुए स्थानों को 
देखकर प्रायः में सोचा करता था कि शायद अब भी मैं पंजाब के किसी विध्वस्त प्राचीन 
नगर के परिचित वातावरण में हू |? अतएव यह स्पष्ट है कि भध्यटशिया तक या तो 
आरयों का प्रसार था श्रथतवा उनका गहरा असर था। ओर भारतीय कला, साहित्य, धर्म 
ओर रीति-रिवज का यहाँ के निवासियों पर. गहरा प्रभाव पडा | 

फिनीसिया--यह प्रदेश भूमध्यसागर के किनारे पर स्थित है| ऋग्वेद (७। ६। ३ ।). 
में लिखा है कि पणि लोग बदसाश, ठग और घनलोलुप थे। इन्हीं परणियों की 
दूसरी शाखा, जो जहाज बनाने में प्रवीण थी, व्यापार के सिलसिले में अका के उत्तरी 
समुद्रतट के पास बस गई। अतः वह स्थान पणिदेश के नाम से विख्यात हुआ; वही 
बाद सें फिनिसिया कहलाने लगा | 

मिख््न--मिल की सम्यत्ता प्रचीनतम मानी जाती है। किन्तु इस सम्यता में भारतीय 
संसक्षति की सलक स्पष्ट है | इतिहास? बतलाता है कि मिल-निवासी पणियों की एक शाखा 
हैं। विद्वानों ने भारत ओर मिल की प्राचीन खोपड़ियों को मिलाकर भी निश्चित किया है 
कि मिख-निवासी भारतीय आर्य थे। मिल्ल के कई स्थानों के नाम शिव और मेरु आदि 
हैं जिनसे ये आये ही सिद्ध द्वोते हैं। 'इण्डिया इन श्रीस? के विद्वान लेखक “पोकाकः ने 
लिख है कि मिल्ववासी अपने को सूर्यवंशी कहते हैं और सूर्य की पूजा करते हैं तथा मनु 


१ हिस्टोरिकल हिस्द्री अफ द्‌ वल्‍्ड, माग १ 
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को ही अपना मूल पुरुष भी मानते हैं। मिली नदियों तथा प्रान्तों के नाम भी भारतीय 
नामों से मिलते-जुलते हैं। मिल्ली राजाओं के नामों में मी मारतीय राजाओं के नामों से 
थ्राश्चयंजनक समानता है। भवन-निर्माण की शैज्ञी में और मिलती भाषा तथा संस्कृत 
भाण में भी समानता है | 


यूनान---प्वॉस्क् तिक साम्य के आधार पर यूनानियों को आयों'की एक शाखा कहना 
अ्त्युक्ति न होगा | यूनानियों के संबन्ध में सिनोवस ने 'एनसियण्ट सिविलिजेशन? में लिखा 
है---यूनानी लोग उस लम्बी यात्रा को, जो उनके पूर्वजों ने की थी, भूल चुके थे; किन्तु 
उनकी भाषा ओर उनके देवताओं के नाम के कारण उनके आर्य होने में लेशमात्र भी 
शंका नहीं है। आर्यो की तरह वे प्रकृति की पूजा करते थे।! विद्वान लेखक चाह्स 
मेरिस की राय है कि भारतीय और यूनानी कहावतों, गाथाओं तथा धर्मग्रन्थों में अ्पूर्व 
समानता पाई जाती है। कनल आ्ालकट का कथन है कि वेब्रिलोनिया, मिल, यूनान, 
रोस तथा यूरोप के धर्म ओर दशन भारतीय सिद्धान्तों से परिपूर्ण हैं। और, स्पष्टतया 
' पाश्चात्य दर्शन की झ्राधारशिला भारतीय दर्शन ही है। इन देशों के विचारों ओर भारतीय 
वचारों में उतनी ही समानता है जितनी किसी वस्तु शोर उसके प्रतिमिम्त में | 
इटली--इय्ली तथा प्राचीन भारत में भी बहुत समानता पाई जाती है। इटली की 
वर्णुव्यवस्था तथा भारतीय वर्श॑व्यवस्था में सामंजस्थ था | इय्ली में विवाह के समय भार- 
तीयों की तरह ही कन्या का पिता अग्नि को साज्ञी कर कन्यादान करता था | रोम-निवासी 
भी आत्मा के स्वतंत्र अस्तित्व को मानते थे, सुदों' को जलाते थे, झतक-श्राद्व भी करते थे, 
जेसा सिनोवस ने लिखा है--'रोस के निवासी अग्नि-पूजक थे, उनके घरों में तथा 
सावजनिक स्थानों में ग्राग जला करती थी, जिसमें सुगंधित द्रव्यादि डालकर हवन किया 
जाता था |? भारत के सहश ही रोमनिवासी विवाह को एक धार्मिक कृत्य मानते थे । 
क्योंकि उनके धर्म की भी आज्ञा थी कि वंशोच्छेद न होने पावे | इसलिए प्रत्येक रोमन 
विवाह के समय कहता था कि संतानोत्त्ति द्वारा वंश-बृद्धि के लिए विवाह करता हूँ। 
यह भावना पारस्कर गबह्य-सूत्र के मंत्र प्रजा संजनयावहै? (हम दोनों संतति की उत्त्ति 
करें) की मावना से मिलती-जुलती है। आज भी हिन्दू-विवाह की पद्धति के अनुसार वरवधू 
दोनों को ही यह प्रण करना पड़ता है कि संतानोत्पत्ति के लिए हम विवाह करते हैं | 
जर्मनी--पाश्वात्य विद्वान मोयर लिखता है कि जिस प्रकार हिन्दू लोग मनु को 
अपना पूर्वपुरुष मानते हैं उसी प्रकार जर्मन वाड मय में पूर्वपुरुष को मानुस कह्दा है। 
इस प्रकार जर्मन 'मानुस? या 'मेन्स? ओर “मनु? शब्दों में पूर्ण सासंजस्य है । प्राचीन 
इतिहासज्ञ टोस्टिस का कथन है कि जर्मनी में वहाँ के वासी प्रातःकाल उठकर स्नान करत, 
सिर के बालों में गाँठ लगाते तथा ढीले वस्त्र पहनते थे। ई० पू० पहले शतक में 
भारतीय जहाजी व्यापारियों का पथ भूलकर जर्मनी पहुँच जाना प्रसिद्ध दे। इन्हीं 
व्यापारियों ने आर्य-संस्क्ृति को सुदूरवर्त्ती जमनी तक पहुँचाया | झ 
जगत्‌ के मुख्य धर्म-पंथ या तो भारत में उद्भूत हुए या शुरू से ही भारतीय धामिक 
भावों से प्रभावित रहे; विशेषतः यहूदी घर्स पर इसका प्रभाव रहा । लोकमान्य तिलक 
के अनुसार यहूदी देवता “जेहोवा? थह्व? संस्कृत के यहु? यह! यह ता से बिलकुल समान 


भारतीय संस्कृति- का प्रसार.(-वृहत्तर भारत ) ३५७: 


है जो ऋग्वेद में कई जगह उल्लिखित- है |. इस-संत्रंध में टामसटेलर का कहना है--यह 
शब्द (जेंद्ेवा) यहूदियों को भारत -के साथ व्यापारिक. संत्रन्ध के कारण प्राप्त हुआ | 
यह व्यापार फारस की खाड़ी के, द्वारा होता था। ईसामसीह के. घार्मिक सिद्धान्त यहूदीमत 
के सिद्धान्तों पर विकसित हुए। इस विकास पर बौद्धधर्म की जबरदस्त छाप है|. ईसा के 
पूर्व॑ फिलस्तीन -में एसिनिज नोस के - धार्मिक पंथ के अस्तित्व का उल्लेख सुप्रसिद्ध 
रोम-निवासी प्लिनी ने ई० सन्‌ ७५ के लगभग किया: है | “जान वेपटिस्2! जिससे ईसा ने 
दीज्षा ली थी, ऐसेनिज सिद्धान्तों से पूर्णतया परिचित था।. अ्रतएवं अनुमान होता है कि 
'इसामसीह- ने बहुत-से बौद्ध सिद्धान्त “जान वैपटिस्ट! से ग्रहण किये। ईसाई मत पर जो 
बौद्धों का प्रभाव पढ़ा है वह बाइबल के उपदेशों (28&78) और “धम्मपद! के तुलनात्मक 
अध्ययन से स्पष्ट हो जाता है। आरंभ के ईसाई गिरजे प्राचीन बौद्ध मठों से मिलते- 
जुलते-से हैं। आज भी रोमन केथोलिक सम्प्रदाय के. बहुत-से धामिक कृत्य बौद्ध-झत्यों से 
आयः मिलते-जलते हैं। मध्यकालीन यूरोप के ईसाई मठों तथा वहाँ की जीवन-यापन- 
अणाली और पादरियों की वेश-मूषा में तथा बौद्ध भिक्षुकों की जीवन-यापन-प्रणाली और 
वेश-भूषा में भी समानता दिखलाई पड़ती है। 


पूर्वी देशों पर प्रभाव 


चीन--चीन ओर भारत का सांस्कृतिक संसर्ग किस समय आरम्भ हुआ--यह कहना 
कृठिन है। दोनों ही देश सभ्यता के प्राचीन केन्द्र हैं, दोनों ही कला, विज्ञान और 
आध्यात्म्य में संसार के आदि गुरु हैं। रामायण में चीन का एक बार और महाभारत 
में कई बार उल्लेख हुआ है। युघिष्ठिर ने अपने राजसूययज्ञ में परंसने का कार्य॑ 
हूणों, चीनियों, त॒तारों और सेन्धवों को सौंपा था। चीनी परंपराएँ भी इसी प्राचीन. 
परिचय की परिचायिका हैं। लीहत्जू? नामक प्राचीन चीनी अन्य के अनुसार बुद्ध और 
-सहावीर के समकालीन महान्‌ धर्सप्रचारक्क कनफ्य्सियस भारत के किसी बड़े ऋषि की 
'शिक्षा से प्रभावित थे | वचीनी- इतिहासज्ञों का मत है कि पहले-पहल यहाँ बौद्धप्रचारक, ई० 
'पू० २७१ के लगभग, धममंग्रचारांध पहुँचे। 'पूना ओरिएण्टलिस्ट की आठवीं जिल्द 
में लिखा है कि ई० सन्‌ ६७ में चीन के सम्राद ने बौद्ध भिक्नु बुलवाये | भारत से कश्यप 
सातंग नामक मिक्षु चीन भेजें गये। अनेक कष्ट सहकर, केवल धर्मप्रचार के उद्देश्य 
से, चीन जानेवाले बौद्ध मिक्षुओं की घारा अबाधरूप से ग्यारहवीं शताब्दी तक चलती 
रही | कुछ काल के बाद स्वयं चीनियों ने ३२७२ ई० के लगभग बौद्धधर्म का प्रचार कोरिया 
-में किया । उस समय कोरिया के तीन विभाग थे और तीनों ने ही बौद्धधर्स स्वीकार 
'केर लिया | | के न 


जापान--रसा की सात्तवीं शताब्दी में -जापान के राजा ने वौद्धधर्म की अपनाया । 
'फलस्व॒रूप जापान -में-बोद्धघर्म का प्रचार बढ़ने .लगा। . आठवीं शताब्दी में वहाँ यह 
राजनियस-- वन .दिया.गया. कि देवता “शिन्ते* वोधिरुत्त के अवतार .ही हैं। सत्रहवीं 
'सताब्दी. तक जापान की संस्कृति बौद्धघर्म पर अवलंबित रही | द 
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तिंब्बत--अ्रन्वेषण के बाद पता चला है कि पुराणों में वर्णित गंधर्वदेश यही. 
तिब्बत है। कालिदास के मेबदूत के वर्णन से भी यही मालूम “होता है। आज तिब्बत 
को प्रवेशद्वार बद्रिकाश्रम के मार्ग में ज्योतिर्मठ से प्रायः ४० मील और बदरीनारायणधाम 
से प्रायः ६० मील दूर स्थित है। तिव्बतीय गाथा के अनुसार महाराज युधिष्ठिर उस देश- 
में हिमालय को पार करके पहुँचे थे। जो भी हो, यह निर्विवाद है कि प्राचीनकाल सेः 
भारत ओर तिब्बत का सांस्कृतिक संबन्ध रहा है। ऐतिहासिक काल॑ में विख्यात राजां 
रांगंसान गम्पो के समय में तिब्बत पर बौद्धधर्म का पूर्ण॑रूपेण प्रभाव स्थापित हो गया था | 
भारतीय विद्वानों की सहायता ल्ले उसने तिब्बत में ऐसी लिपि का जन्म दिया जो सातवीं 
शंताब्दी में प्रचलित भारतीय लिबि के आधार पर बनी थी। भारतीय धामिक एवं 
ऐतिहासिक ग्रंथों का तिव्बतीय भाषा में अनुवाद किया गया। वह “तंजूर” और “कंजूर” 
के संग्रहालयों में श्राजतक सुरक्षित है। १३वीं शताब्दी में मंगोल-सम्राट कुबलाई खान ने 
तिब्बती लिपि को अ्रपनी राजलिपि माना | उसने मतिध्वज नामक एक भारतीय विद्वान को 
तिब्बत बुलाया, जिसने भारतीय लेखन-प्रणाली के आधार पर एक नई लिपि की सृष्टि की | 


नेपाल--नेपाल की भाषा, लिपि, कला आदि संभी पर भारत का गहरा प्रभाव है। 
भगवान्‌ बुद्ध की जन्ममूमि लुम्बिनी नेवाल की सीमा के अंदर है। बौद्धर्म का नेपाल में 
प्रचार करने तथा पाथ्न के स्तूपों का निर्माण करने का श्रेय अशोक को दिया जाता है। 
मध्यकाल में त्रोद्धघर्स तथा हिन्दूधर्म के समन्वय से एक नूतन तांतिक सम्प्रदाय का विकास 
हुआ । इसने नेपाल में अपनी जड़ जमा ली। १२वीं शताब्दी में मुंसलमानों द्वारा 
बोद्ध-केन्द्रों के विध्वंस के उपरान्त, नेपाल ने बौद्ध मिन्नुओं को शरण दी | वे अपने साथ 
कीमती हस्तलिंखित पुस्तक एवं मूत्तियाँ भी यहाँ लाये। इस प्रकार भारत में अग्राप्य 
महायानपंथ के ग्रन्थों का विशाल संग्रह नेपाल में सुरक्षित रहा | यहाँ को बोद्ध तांग्रिक 
देवताओं की सोने का मुलम्मा की हुई ताँबें एवं पीतल की मूर्त्तियाँ स्रसिद्ध हैं | नेपाल में 
हिन्दू ओर बौद्ध-संस्कृति इस तरह घुलमिल गई है कि वेशभूषा से यह जानना कठिन है कि 
कौन हिन्दू है ओर कीन बौद्ध । द 

. लंका-यह रावंण की राजधानी थी। यहाँ हजारों वर्ष पूव राम-रावशण-युद्ध हुआ 

था, जिसके परिणामस्वरूप लंका आर्य-संस्कृति के रंग में रैंग गया। ऐतिहासिक काल 
में अशोक ने अपने पुत्र महेन्द्र और पुत्री संघमित्रा को बौद्धधर्म के प्रचारोर्थ यहाँ मेंजा 
था | लंका ने विंस्तत थीकाओं-सहित संस्क्ृत-अ्ंथों एवं पाली भाषा के बीद्ध-धरसंग्रन्थों को 
सुरक्षित रखा, जो मारत में बहुत पहले ही लुपग्राय हो गये ये। भारत तथा लकाक 
सांस्कृतिक संबन्ध का श्रेष्ठमम प्रतिनिधित्व हमें “बुद्धघोष” में मिलता है। बुद्धधोष बोधंगया 
से लंका गये। उन्होंने अनेक बुहत्‌ टीकांशों की स्वना कर पाली-साहित्य की श्रीदृद्धि को, 
जो आज समस्त बौद्ध-संसार में प्रसिद्ध हैं । क्‍ रे 

बेसौ--अफगानिसंतानं की तरह बर्मा भी भारत का पड़ोसी है। रामायण मे हा 
चाँदी की खान की जगह बताया गया है। वर्मा के नगरों के नाम प्रायः भोरतीय हैं| 
यथा हस्तिनापुर ( व मान टेगाउंग ), भरीज्षेत्र । प्रोम ), विष्णुपुर ( पिसानुमओ ) तथा: 
भावती ( घाठन ), अरिमिर्दनपुर (पागन ) आदि। अशोक ने बौद्धधर्म के ग्रचार के 


भारतीय संस्कृति-की प्रसार ( बृहत्तर भारत ) ३७६- 


लिए यहाँ 'सोनः तथा “उत्तर नाम के मिज्षुश्रों. को भेजा था। घाटन में जो -हीनयान . 
का केन्द्र है, वहाँ लगभग ४५० ई० में बद्धघोष गये थे। बर्मा के सजा अनिरुद्ध 
(१०४०-१०७७ ६०) ने भारत-से वैवाहिक संबन्ध के उद्दे श्य से. अपने दूतों को वशाली 
मेजा था | उन-दूतों ने पंचकल्थाणी नाम की सुन्दरी राजकन्पा प्राप्त की, जिसने वर्मा के: 
सबसे शक्तिशाली राजा किंजित्था को जन्म दिया। उसका राज्याभिषेक भारतीय रीति से 
चेदिक मंत्रों द्वारा हुआ। यह संस्कार अरिसदनपुर ( पागन ) में सपन्न हुआ। यहाँ 
का आनन्द-मंदिर सबसे सुन्दर है। यह उड़ीसा के एक मंदिर के नमूने पर हिन्दू कलाकारों 
द्वारा. बनाया- गया था। १३ वीं शताब्दी के उपरान्त भारत और. बमों का सांस्क्ृतिक 
संबन्ध विदेशी आक्रमणों के कारण शिथिल पढ़ गया। ब्रिटिश शासनकाल में राज- 
नीतिक संब्रन्व के कारण, भारत का पुनः वर्मा से संत्रन्व बढ़ने लगा और यह्द भारत का 
एक अंग बन गया | 


स्थाम--भारत की दक्षिण-पूर्वी सीमाओ्रों की ओर के पड़ोसी देशों में स्पाम, अनास,: 
मलाया, सुमात्रा, जावा, बाली और. अरस्ट्र लिया हैं। बसों से सदा पूरब स्याम देश है। 
इंसे थाईलैंड भी कंहते हैं] यहाँ पर भी भारतीय संस्कृति के चिह्न केवल खंड़हरों और 
शिलालेखों में ही नहीं, प्रत्युत भाषा में भी दिखलाई देते हैं। यहाँ की भाषा में प्रतिशत 
पचास शब्द संस्कृत के हैं | कलिंग (उड़ीस)) और तोलिगण के भारतीय प्रवासियों ने यहाँ 
भारतीय संस्क्रेति का प्रसार किया | पहली-दूसरोी शताब्दी में बुद्धघस की हीनयानशाखा 
का तथा ८वीं से ११ वीं शताब्दी तक ब्राह्मणंधर्म का यहाँ प्रश्न॒त्व रहा | यहाँ ब्राह्मणों 
का अब भी बौद्ध श्रमणों-जेसा आदर है| मु डनसंस्कार अत भी चालू है। राजा को यहाँ 
भी चन्द्र, इन्द्र, अमि, यम, कुबेर के अंशों से. बना हुआ व्यक्ति मानते हैं जिसकी चरण-पूजा 
आह्ायण भी करते हैं। रामायस ओर महाभारत की कथा का प्रचार आज भी यहाँ के 
निवासियों में है | गणेश, विष्णु, लक्ष्मी तथा शिव की प्रतिमाएँ भी यहाँ धातुश्रों और 
रशिलाओं की बनी हुई मिलती हैं| इस देश की राजधानी बेंकाक के एक मंदिर में रामायण 
'की कथ[एँ दोवारों पर खुदी हैं। यहाँ शिव की भी कई तरह की प्रतिसाएँ पाई जाती हैं। 
रामलीला तथा सावित्री-सत्यवान .नाटक बड़ी श्रद्धा से खेले जाते हैं। यहाँ भारतीय 
संस्कृति आज भी अक्षुरण रूप में वत्त मान है | 


चम्पा-स्याम के पूर्व समुद्रतट पर अनाम-प्रदेश है। इसके अंतर्गत कोचीन-चीन 
कंत्रोज, टोकिंग तथा लाओए प्रदेश भी हैं| इसका उत्तरी भाग चम्पा नाम से प्राचीन ग्रंथों 
में अभिहित है। आजकल इसे वियतनाम कहते हैं। पूर्व में यह समस्त प्रदेशः चंपा- 
साम्राज्य के अंतगत था। यह नाम संभवतः भारत के चंपा-नामक नगर (भागलपुर) का 
अनुकरण था | ३० सन्‌ की पहली शताउ्दी के पूर्वार्ड में कौर्डिन्य नाम का एक ब्राह्मण 
समुद्र-यात्रा करते हुए. दक्षिण अनास के कंवोडिया नासक प्रांत में पहुँचा। वहाँ एक 
रानी राज्य करती थी। रानी और उसकी प्रजा नंगी रहती थी | कौरिडन्य कौशल से रानी 
से विवाह कर देश के शासक बनने में समंर्थ हुआ.) उसने रानी को. वस्र पहनने की 
आंशा दी । इसके बांद इस विजयी ब्राह्मण ने यहाँ शासन किया और इस देश को सम्य 
वनाया | यहाँ भी भारत-जसी अमभिषेक-संस्कार की प्रथा है। यहाँ यज्ञ, हवन तथा श्राद्ध 
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की भी प्रथा है। चूँकि रानी यशोमती का विवाह कौरिडन्य से हुआ थां,-अतः- यहाँ 
नियम है कि राजकन्या का विवाह ब्राह्मण से द्वी हो।. पा 
हि यहाँ गणेश, स्कन्द, नन्‍्दी, शिव तथा शेषशायी विध्णु की मूत्तियाँ बहुतायत-से प्राप्त हुई 
हैं । यहाँ ६०० से अधिक शिलालेख पाये गये हैं, जिनमें संस्कृत भाषा का प्रयोग है;द्राविढ़, 
देवन गिरी, बंगला-जेसी लिपि है। इससे स्पष्ट है. कि यहाँ के निवासी भारतीय संस्कृति 
के रंग में रंगे हुए थे। सन्‌ ४०० ई० के आस-पास (कंवूज) फ़ूनान पर हिंदू राजा श्र्‌ त- 
वन का राज्य था | लगभग ५ वीं शताब्दी तक यहाँ का धार्मिक विश्वास एबं पोराणिक 
कथाएँ वास्तव में भारतीय रहीं। ब्राह्मण एवं बौद्ध के लगभग सभी देवता इसमें 
सम्मिलित रहे | सुतराम्‌, कंब्रोडिया-निवासियों ने भारतीय रीति-रिवाजों, धार्मिक कृत्यों आदि 
को पूर्णतः अपना लिया । यहाँ के राजा अधिकतर शैवमतावलंबी ये | अतएव शिव-मंदिर' 
बहुतायत-से पाये जाते हैं। परन्तु वैष्णव एवं शाक्तमतों का भी प्रचार था| शिलालेखों 
में भारतीय देवताओं के नाम मिलते हैं; जैसे -पुरुषोच्तम, नारायण, हरि, गोविन्द, माधव 
आदि ) पीछे बौद्धधर्म का प्रचार होने पर तथागत के नाम भी आने लगे | कहा जाता: 
है कि राजमहल में अवतक इन्द्र की तलवार सुरक्षित है। भारतीय संस्कृति का यहाँ 
से लोग हो जाने पर भी अबतक राजा के अभिषेक के समय ब्राह्मण ही राजा को 
अभिषिक्त करते हैं । द क्‍ 
कम्बोडिया--कंब्रोडिया एवं चंपा में ही सबसे पहले मारत के उपनिवेश बसे थे.। यहाँ 
से ही भारतीय सम्यता और संस्कृति आगे फ़ैलती चली गई। यहीं से स्थाम में भारतीय 
संस्कृति का विस्तार हुआ | भारतीयों की तरह यहाँ पुरुष और ख््री कानों में वाली पहनते 
हैं। यहाँ भी रामायण और महाभारत का अच्छा सम्मान है। यहाँ भूत, ग्रेत आदि कीः 
पूजा की भी प्रथा है। अनाम के शिया मुसलमान उम्र भगवती की पूजा करते हैं. तथा: 
हिन्दश्रों ने भी पो ओवल। (अट्लाइ) को अपनाया है। यहाँ शैवधर्म विशेषरूप[ से फूला-फला | 
उसके बाद बौंद्धधर्म की महायान-शाखा का बोलबाला रहा । ब्राह्मणों का आदर स्वाम-जता 
यहाँ भी है। सती-प्रथा चालू है| चत॒मु ख ब्रह्मा, विष्णु और शिव को मूर्तियाँ वहुताय॑त-से 
पाई जाती हैं। कुछ नगर आज भी भारतीय नामों--अमरावती, चम्पापुर, इन्द्रपुर---्स 
प्रसिद्ध हैं | कंबोडिया में अंकोरवट का मंदिर मंध्यकालीन कारीगरी का उत्कृष्ट नमूना है । 
इसकी चहारदिवारी १०८०८११०० फीय तथा चारो ओर २३० फीट गहरी खंदक ; है ] 
मंदिर की दीवारों पर सबंत्र संस्कृत में लेख : खुदे हैं। चारों. ओर पोराखिक' मूर्तियां 
बनी .हैं, जिनमें रामायण, महाभारत, ,देवासुर-संग्राम, उम॒ह्ृः मंथन आदि के दुश्यः 
पाये जाते हैं। सुख्य-मुख्य घटनाएँ चित्ररूप में दिखाई गई हैं। यह मंदिर संसार मे 
, . मलाया--बर्मा से दक्षिण मलाया है | :इसका उत्तर: भाग, स्वामडातत में है और 
दक्षिण भाग अंग्रेजी साम्राज्य के.अंतर्गते ..है : ज़हाँ सिंगापुर में! अंग्रेजों ने सामुद्रिक बेड़े 
का प्रधान केन्द्र बनाया,है.। .यहाँ सन्त: ४१४ ६०: के. अंसपास, :राजा भगदत्त का: यज्- 
था। १२वीं शताब्दी तक. मलाया . शैलेद्ध.  राजाओं:के: अधीन रहा. : यहाँ. हिन्दू 
स'झक्ृति. फूलती-फलती- रही ।; १४वीं: शताब्दी :में महाराज; परमेश्वर :ने ,एक : मुस्लिम 
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कन्या से विवाहःकिया; और उसकी. शुद्धि करने में असमर्थ हो स्वयं मुसलमान हो गया । 
यहाँ दर्गा,-नन्‍्दी; गणेश- आदि की मूत्तियाँ प्राप्त हुई हैं. :यद्रपि मलाया, के राजनीतिक 
रूप बदलते - रहे हैं तथापि आज बृहत्तरं भारत के इस भूमाग पर भारतीय संस्कृति- 
का व्यापक प्रभाव विद्यमान है। मंलाया-के साहित्यं, वर्णमाला, राजपद्धति, रीति-रिवाज 
और वास्तुकला एवं अन्य ललित कलाशों तथा. ज्योतिषत्रिद्या आदि सभी पर भारतीयः 
संस्कृति की अ्रप्निठ - छाप वर्तमान है। ईसा कीः पहली शताब्दी में संपूर्ण कोचीन-चीन, 
कंत्रोडिया, स्थाम, जावा, सुसात्रा आदि में फूनान-साम्राज्य के नाम से एक विशालः 
साम्राज्य था। उसी साम्राज्य के भीतर -मलाया के भारतीय व्यापारियों ने 'केदा? में: 
एक विशाल बौद्ध मंदिर बनवाया | बोौद्धधर्म का प्रचार शिलालेखों द्वारा भी किया गया | 
फिर भी पाँचवीं और छठी शताब्दियों में मलाया में बोद्धधर्म की अपेक्षा हिन्दूधम की अधिकः 
प्रतिष्ठा रही |. इसका कारण यह था कि मिक्षुओ्रों के साथ ही दंहिणभारत के ब्राह्मणों ने भी 
वहाँ शैवमत का जोरों से प्रचार किया | फूनान-साम्राज्य के पतन के बाद मलाया, शेलेन्द्र- 

साम्राज्य का एक अंग बन गया। यहाँ से सलाया के इतिहास में एंक नया अध्याय 

आरम्म हुआ | मलाया की उस समय बड़ी उन्नति हुईै। भारतीय कलिंगों ( शलेन्द्रों ) 

ने ही म्ञाया के मूल निवांसियों को सिंचाई का. तरीका बतढाया। भारत से हल लाकर 

वहाँ हल का प्रचार किया गया, जिसे पालतू भेसे खींचते थे | आ्राज भो मलाया में हल 

को हल ही कहते हैं। १४वीं शताब्दी में मलाया में वहाँ के राजा के इस्लाम धर्म अपनाने 

पर सुस्लम धर्म का प्रचार आरम्भ हुआ | पन्द्रहवीं शताब्दी तक मलाया में इस्लागीं 

संस्कृति ओर सम्यतां का बोलबाला रहा। उसके बाद पोतठु गीज, डच, अंग्रेज आदि 

जातियाँ यहाँ आई | यहाँ आज अंग्रेजों का आधिपत्य है । 


यद्य पि मलाया में राजनीतिक शासक के रूप में मारत नहीं रहा तथापि भारतीय 
संश्कृति एवं सभ्यता की अमिय छाप अभीतक वहाँ पाई जाती है । मलाया के गाँव-गाँव सें 
रामायण एवं महामारत की कथाएँ प्रचलित हैं। लोग इन कथाओं को बड़ी शभ्रद्धा-भक्ति 
से सुनते हैं। भारतीय किसानों की त्तरह ही यहाँ लोग वर्षा के देवता इन्द्र की पूजा-स्तुर्ति 
करते हैं। यहाँ जन्म, विवाह, मरुत्यु आदि अवसरों पर भारत की भाँति ही संस्कार हुआ 
करते हं। मल्ाया के देहाती चिकित्सक मुसलंमान होने पर भी भृत्त-प्रेतों से बचने के लिए 
भगवान शिव की-पूजा कराया करतें हैं| प्रेराक के सुसलमान सुलतान विहासनारो 
के अवसर .पर पहले हवन-यज्ञ किया करते हैं, और उसके बाद उनका तिलक किया जाता 
है। सुलतान की तलवार पर महादेव के चित्र बने रहते हैं | इस अवसर पर संस्क्वते के: 


कुछ मंत्र पढ़े जाते हैं। मलाया में आज भी भारतीय काफी संख्या में रह रहे हैं-- 
विशेषतः. सिंगापुर में | 


इस्डोनेशिया--मलाया- के दक्षिण-पूर्व में प्रायः अपस्ट्रो लिया तक दीउसमूद है| यह 
आज- इण्डोनेशिया अथवा: हिन्देशिया: के नाम से प्रसिद्ध है | गत दो वर्षों से दालेंड के साथ 
स्वातन्त्य-संग्राम-के फलस्वरूप आज-यह बहुत प्रसिद्ध हो गया. है | .स्वातंत्र्य-संग्राम में अपनी: 


हादिक सहानुभूति: एवं नैतिक सहायता: द्वारा आज भारत- यहाँ. के लोगों का प्रिय ही 
गया है। संम्पूर्ण हिन्देशियाःकी जनसंख्या, ७ करोड़ से कुछ अधिक -है-। 


डरप मे 7: विश्वधम-दशेन 


जि ९५-७७: पंख - कार । पाँच करोड़ हैं। ज्ावां की भूमि श्रति 
कक " | श्रत; विद्वान लोग हिन्देशिया के... संबन्ध 
में जो कुछ भी जानते हैँ वह केवल जांवा के संबंध से |. प्रशांतमहासागर के द्वीप-समूहों में 
सुमात्रा नाम क भी एक बड़ा दीय है, किन्तु वह बहुत कम श्राबाद है और सम्पता एवं 
संह्क्ृति को दृष्टि से विछड़ा हुआा है | इसी कारण इसकी ओर न व्यापारी ही आराइष्ट. हुए, 
न अमणार्थी ही | जहाँ तक सुमात्रा के पुरातन अवशेषों का सम्बन्ध है, १६१५ ६० से 
पूर्व इस दिशा में नियमित रूप से कोई प्रयत्न नहीं हुआ। | संपूर्ण सुमात्रा में बिखरे हुए 
भारतीय सभ्यता के अवशेंषों की क्रमबंद्ध खोज का श्रेय स्विटगर महोदय को ही है। 
सुमात्रा के आसपास के द्वीप जावा, बोनियो, सलका आदि में कला की वस्तुएँ ही नहीं, 
अपितु चीन, वद्धाछ, नेपाल, वर्मा, उत्कल, दक्षिणमारत श्रादि सुदूरवर्ती देशों की . कला 
के नमूने भी मिले हैं। खुतरां, इस प्रदेश में अनेक मूर्तियाँ, स्व॒र्ण॑मुद्राएँ तथा शिलालेख 
मिले हैं | इस ग्रदेश में हिन्दू-प्रभाव के द्योतक सभी प्रकार के - कुछ-नं-कुछ चिह्न मिलते 
हैं। 'सोरिकमेरापो” नामक ज्वालामुखी पर शिलालेख-युक्त चार स्तम्भ हैं। पनाई नदी के 
कछार में “वाटक! नामक जाति निवास करती थी | इस जाति के लोग मूर्ति-निर्माण-कला 
में बड़े निपुण होते थे | काँसे की वस्तुएँ भी बहुत अ्रच्छी बनाते थे | यहाँ यत्र-तत्र नागरी 
लिपि भी पाई जाती है। यह पादांगलावास-प्र देश जो कभी सुमात्रा में हिन्दू-सभ्यता का 
केन्द्र था, आज प्रत्येक प्रकार की संस्कृति से विहीन सूर्य-ताप से ऋुलसी हुई भूमिमात्र है| 
हिन्द-द्वीउ-समूह में जितने भी राज्य थे, उनमें सबसे महत्त्वपूर्ण जावा ही था। सलाया 
ओर सुमात्रा का उत्तरी हिस्सा “स्वणंद्वीपः तथा शेष सुमात्रा और जावा मिलाकर 
धयवद्वीपः कहलाता था। भारत और जावा में बहुत पुराना संबन्ध था और जावा का 
संस्कृत नाम “यवद्वीःः था, जिसका उल्लेख रामायण में है। सग्रीव ने सीता की खोज में 
वहाँ वानरसमूह भेजें थे | टाल्मी ने श्रपने भूगोल में, जिसे उसने दूसरी ईसवी सदी में 
लिखा था, यवद्दीय का नाम “जौकाह्वीए, लिखा है। चीनी लेखों में भी आता है कि 
लगभग १३२६० सदी में यी-ताओ ( यवद्दीप ) के राजा देववर्मन ने राजदूत चीन भेजा 
था | इससे इस बात की पुष्टि हो जाती है कि पहली ई० सदी में, या उससे भा पहले, जावा 
में हिंन्दू-राज्य भली-माँति स्थापित हो गया था | शो 

बोर्नियों और पश्चिमी जावा के मलाया-दीपसमृद् में हिन्दू-शासन के प्राथमिक चिह्न हैं; 
किन्तु संस्कृत के शिलालेख इन दोनों ह्वीगं में,कंबोडिया और अनाम की अपेक्षा, बहुत कम 
मिलते हैं। इन्हीं शिलालेखों में हमें पश्चिमी जावा के पूर्ण॑वर्मन करा उल्लेख मिलता हट 
जिससे ज्ञात होता है कि पूर॑वर्मन ने गोमती और चन्द्रभागा नाम कौ दो नहर बनवाई थीं । 

जाव[--हिन्द-डीयसपूद में आदि से ही जावा की प्रधानता रही है। आज भी, 
'इंडोनेंशिया के सभी दीगों में जावा ही अग्रगण्य मोना जाता'है। राजनीतिक क्षेत्र में भी 
इसीकी चर्चा होती है--ज्षेत्रफल में भले ही सुमात्रा ओर बोनियो बड़े हों। मानचित्र 
पर जावोदह्ीय का आकार लम्बा-सा, कुछ आदसी के पाँव: को तरह, जान पढ़ता हे । 
' अ्राजकल-इसका निर्देश स्थूलरूप से तीन भागों में करते हैं--अश्चिमी जावा, भध्य जाता 
एव पूर्वी जावा |. रामायण के अनुसार, यह सात राज्यों में विमक्त था|... . ' 


भारतीय संस्कृति. का प्रसार (( वृहत्तर भारत 2) शेप 


ऐतिहासिक काल में, सन्‌ ७४ ६० में, भारतीयों ने कलिंग (उड़ीसा) से वहाँ जाकर उसे: 
अपनी संस्कृति का केन्ध बनाया | १३१ ई० में; यहाँ के राजा देववर्भन ने अपना दूत चीन: 
भेजा थां। चौथी सदी में यहाँ पूर्यबर्मन राजा था।. ६७५ से ७७३ ई० तक श्रीविजय-राज्य 
की प्रचलता रही। उससे मी पहले ४१४-१५ ६० में भारत से लौटते समय, फाहियान यहाँ: 
हरा था। यहाँ उन दिनों हिखू-धर्म का प्रभाव था। फाहियान ने यहाँ केवल मंदिर और , 
ब्राह्मण देखे थे | प्रम्बनम-मंदिर में रामायण खुदी हद है | उसमें शिव के त्रिशल आर विष्णु 
के शंख-चक्र-गदा-प्म का भी वर्णन है। विष्णु, गरुड़, लक्ष्मी, इन्द्र, वरुण, यम, कुंबेर 
टर्गा, अगस्य आदि देवताश्रों की प्रतिमाएँ यहाँ प्रात्त हुई हैं। आज भी यहाँ राम,अ्रभिमन्यु,. 
कौसल्या-जेसे नाम प्रचलित हैं। यहाँ की रामायण वाल्मीकीय रामायण से पूर्णतः नहीं 
मिलती और मलाया की रामायण से भी कुछ भिन्न है। कश्मीर के बौद्ध राजकुमार 
मणिवद्धान ने यहाँ बोद्धधर्स का बीजारोपण. किया। श्रीविजय-नासक एक हिन्दू- राजा; 
ने जावा में राज्य-विस्तार करते हुए स्थाम ओर चंपा पर भी अधिकार कर लिया । उसने, 
सुमात्रा में, नालन्दा-विद्यापीठ के आदर्श पर, . एक विद्यापीठ खोला, जो नालन्दा- 
विंद्यापीठ की देखरेख में ही चलता था। यह राजा सप्तम शतक में सुसात्रा के 
शलेन्द्र-बंश में उत्तन्न हुआ था। इस वंश का प्रवर्तक शेलेन्द्र जौद्धधर्म तथा भारतीय 
विद्याओं एवं शिल्प-कछाओं का समर्थक था। शलेन्द्र के शासनकाल में ही, समस्त हिन्दे: 
शिया के जन-जीवन, के सभी अंगों पर, भारतीय संस्कृति एवं सभ्यता का सबसे; अधिक 
प्रभाव पड़ा । इसका शासनकाल हिन्देशिया में भारतीय संस्कृति के लिए स्वर्शंयुग माना 
जाता है| छुठी शताब्दी से लेकर दसवीं शताब्दी तक हिन्देशिया में शेलेन्द्रों का शासन 
अपनी उन्नति के चरम शिखर पर रह | शलेन्द्रों की राजधानी पहले, पालमवंग के 
पास, सुसात्रा में थी। शल्लेन्द्र राजा हीनयान-मत के अनुयायी थे। इन्होंने मध्य-जावा: 
के प्रायः सभी बौद्ध-स्मारकों का निर्माण किया है। इनमें सर्वप्रसिद्ध और विश्व-विख्यात: 
तूप बरबुदर का है। यह स्तृूप जोगजाकार्ता से प्रायः २० मीक्ष उत्तर की -ओर प्रामाः 
ओर इला नदियों के संगम पर है। बरबुद्र-स्तूप सारे संसार की कला की उत्कृष्ट कृतियों: 
में एक हे। संभवतः, कंत्रोडिया के अंगकोरवाट के प्रसिद्ध मंदिर को. छोड़कर, . इसका 
सानी और कहीं नहीं मिलता। यह सर्वोत्तम कलाकृति, कलाप्रेमी शलेन्द्र नरेशों के 
संरक्षण में, सन ७५० से ८५० ई० में तेयार हुईं। इसके द्वार एवं परिक्रमा के मार्ग 
रिलाफलकों से निर्मित एवं मूर्तियों द्वारा सुसजित हैं। इनमें मनुष्यों और विशिष्ट 
स्थिति में बढे हुए पशुओं के चित्र तथा वन्य दृश्य बड़ी कुशलता से अंकित हैं ।- इनके 
चौखटों पर भगवान - बुरू का जीवनचरित्र अनेक बौद्धजजातंककथाओं के आधार पर 
दिखाया गया है। 
बरबुद्र-स्तूप के समान ही जावा का शिव-मंदिर “लाराजोगरंग? -भी .श्रत्यन्त भव्य 
एवं आकषक है। यह जावा की प्रम्बनम घाटी में स्थित है | -इसके उत्तर में विष्णु का 
न्दिर और दक्षिण में ब्रह्मा का मन्दिर है। लाराजोगरंग की कला बरबुदर की अपेक्षा 
अधिक स्वाभाविक और भाव-भज्ञिमाओं को अ्रभिव्यक्त करनेवाली है | 


यद्यपि आज समस्त इण्डोनेशिया का धर्म इस्लाम है तथापि मारतीय संस्कृति की 
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अपभ्र श है। आज भी यहाँ अनेक रश्म-रिवाज भारतीय हैं। 5. न >- 
; बालीद्वीप-हिन्देशिया में बाली-सा छोटा द्वीप भी काफी महत्त्व रखता है | सदियों से येंह 
भारतीय संस्कृति का गढ़ रह्य है | बाली के शिलालेख तथा' धाठुलेख मारत के साथ इंसके 
संत्रंध पर पूरा प्रकाश डालते हैं | ये शिलालेख वाली की प्राचीन भाषा में ईऔर जावा के 
शिलालेखों से विलकुल भिन्न हैं। बात यह है कि जावा के प्रभाव में बाली कम रहां है| 
इसका सीधा संपक भारत से ही रह है। यंद्रपि वाली पर भी बोद्धधर्म के प्रेभावे पड़ा तथापि 
चद्किधम के सामने बीद्धवर्म की एक नं चली। यहाँ की जनता का श्रव भी वेदिकधर्म 
डी लोकप्रिय धर्म है। आज भी यहाँ भारत की तरह ब्रांहणों के पाँच भेद माने जाते 
हैं। भारत से बाहर, यहीं भारतीय संस्कृति कुछ अंश में अ्क्तुण्ण हे । चातु वरण्य, मूर्ति- . 
पूजा आदि भारतीय संस्कृति के अवशेष यहाँ आजतक चले आ रहे हैं। सती-प्रथा 
भी वत्त मान है। सती होनेवाली नारियों को लोग बढ़ी धूम-घाम से विदा करते हैं। 
यहाँ भारतीय सतियों के चरित्र बड़े चाव से पढ़े जाते हैं। जन्न पूर्वीय द्वीपसमूहों पर 
सुस्तिमधर्म का आक्रमण हुआ तत्र दूसरे-दूसरे दीपों के धर्मप्राण लोगं वालीद्वीप में थ्रा बसे | 
ओर अपने धर्म की रक्षा की। वेदों के कुछ अंश भी यहाँ पाये जाते हैं। ब्रंह्मपुराण 
यहाँ पूरा-का-पूरा प्राप्य है। हिन्दू-धर्मशशासत्र, अर्शशासत्र तथा राजनीति-विषयक अनेक 
संस्कृत-ग्रन्थ महाँ मिलते हैं। रासायण' भी यहाँ जावा की “'कवि-भाषों? में है| सम्पूर्ण महा- 
भारत यद्यपि यहाँ प्राप्य नहीं तथापि छः पर्व पूर्णतया उपलब्ध हैं। यहाँ का साहित्य 
त्तालपत्रों पर अंकित है | संस्क्ृत से इसकी ममता अ्रवतक नहीं छूटी है । भोजन यहाँ 
केते के पत्तों पर किया जाता है। नारियों की संख्या विशेष है। विवाह में 'सतपदी! . 
आवश्यक है। पूजा में अक्षत, तिल, कुश, पुष्प-माला, धूप, दीप, आरती तथा जलपात्र 
का उपयोग होता है| नदियों के नाम भी गंगा, कावेरी, सिन्धु, यम॒ना आदि हैं | ०३ २६ 
अभी तक होता है। प्रत्येक अनुष्ठान के पूव ओ्रोज्लार-सहित मंत्रों का उचारण दवा है । 
आशण/याम भी प्रचलित है। यहाँ की गीता ४० श्लोकों की है । 
इस प्रकार ब॒र्मा, मलाया, | चंपा, कंब्ोडिया, सुमात्रा, जावा, बाली श्रादि | पूर्वी देशों 
और द्ीपों में बहुतेरे भारतीय संस्कृति से दीक्षित होकर प्राचीनकाल में बृद्धतत्तर भारत के 
अंग बने हुए थे। किन्तु उत्तरकाल में भारत की राजनीतिक परतंत्रता के कारश वे 
मारत से इतने दूर हो गये कि आज प्रथकसे दीख पड़ते हैं। वास्तव में ओपनिवेशिक 
प्रण॒।ली संसार में अ्रत्यन्त प्राचीनक्नाल से चली आती है ओर उसका आदि जनक भारत 
ही है | किन्तु उस प्राचीनकाल में भी भारत अपने किसी उपनिवेश को पररतंत्र नहीं बनाता 
था और न उनका शोषण ही करता था। भारत और उसके उम्रनिवेशों में केवल श्रहूट 
सांस्कृतिक संबन्ध रहता था। इसी कारण, उ्के सभी भूतपूर्व उपनिवेशों में भोरतीय 
संस्कृति के अवशेष अंबं भी प्रचुर मात्रा में पाये जाते हैं।. 
:: ' आस्ट्रेलिया--जिस प्रकार कलिंग और मद्गासप्रांत से भारतीय लोग वर्मा, चम्पा, 
कंत्रोडिया तथा हिन्दणशिया में पहुँचे उसी तरद उनकी एक आंध्र-शाखा आस्ट्र लिया भें 
भी जाकर बसी । आधुनिक झोज के अनुसार आस्ट्रेलिया में “मनुष्यों का निवास बहुत 


छेप वहा स्पंष्टरूप मे विद्यमान है। यहाँ की राजधानी: जोगज़ाकार्ता: “यशंकर्ताः का 


भारतीय संसक्षति का प्रसार ( वृहत्तर भारत ) शरण 


प्राचीन है। इसका वर्णन ऐतरेयब्राह्मण में भी आया है। कहते हैं कि उस समय 
भारत और आस्ट्रेलिया के बीच आज-सा अंतर न था | उस समय लंका ओर मेडागास्कर 
की भूमि बहुत चौड़ी थी और वह भारत तथा आर्ट्रंलिया को एक में जोड़ती थी। 
वाल्मीकीय रासायण से ज्ञात होता है कि ऋषि पुलरुत्य धर्मोपदेश के लिए आरस्ट्र - 
लिया गये थे | 

आस्ट्रेलिया के मूल निवासियों में, हिन्दुशों की भाँति ही, बहुत बड़ा जातिमेद है। 
ये लोग परस्पर एक दूसरे का छुआ्रा नहीं खाते, अपनी जाति में दूसरी जातियों का मिश्रण 
नहीं होने देते और पूजन्म पर विश्वास करते हैं। अगस्त, १६१४ ई० की 'थियोसोफिस्टः 
पत्रिका में विद्वदर श्री जिनराज दास ने वाल्डविन स्पेंसर श्रोर एच० गिलेन की पुस्तक 
“नदन ट्राइब्स आफ सेंट्रल एशिया? के आधार पर, एक लेख लिखा था जिसमें आपने 
इसका सविस्तर वर्णन किया है | 

अमे रिका--यूरोप और अ्रमेरिका के विद्वान इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि अमेरिका 
की प्राचीन सम्यता भारत की ही देन है। विद्वद्नर प्रेस्काट का विचार है कि मेक्सिको के 
निवासी संसार को अ्रनादि स्वीकार करते हैं। यहाँ के प्राचीन लोग संपूर्ण काल को चार 
युगों में विभक्त करते थे, जिनमें प्रत्येक युग लाखों वर्ष का होता था। खरष्टि और प्रलय से 
संबद्ध भारतीय सिद्धान्तों से वे पूर्णतया सहमत थे। शुभ अवसरों पर उनके यहाँ 
घंटे-घड़ियाल भी बजाये जाते थे। उन लोगों में यह बात प्रचलित थी कि उनकी संस्कृति 
का मूल लोत भारत है। सर विलियस जोन्स ने गहरे अनुसंधान के बाद यह सिद्ध कर 
दिया है कि प्राचीन अमेरिकन लोग सीताराम को मानते थे और उनके यहाँ, रामलीला 
के समान, राम-रावण-युद्ध-संबंधी वाषिक लीलाएं हुआ्आा करती थीं | 


रह ५५ 


प्राचीन अमेरिकनों के धार्मिक विश्वास के विषय में कहा जाता है कि वे नागपूजक 
थे। यह बात भारत में प्रसिद्ध हे कि पाताल में नाग और राक्षस रहते हैं। विष्णु- 
पुराण में लिखा है कि पात्ताल के समृद्ध नगरों में देत्य, दानव, यक्ष तथा नाग बसते हैं | 
मार्कंण्येयपुराण में लिखा है कि शुम्भ ओर निशुम्भ राक्षसों को जब दुर्गा ने सार दिया 
तत्र जो राक्षस बचे वे भागकर पाताल लोक चले गये। यह पाताल या नागलोक आज 
का अमेरिका ही माना जाता है। उसमें 'बालविया? (80!ए79) नामक नगर भारत के 
पौराणिक राजा वलि की राजधानी था। इससे यह अनुमान किया जाता है कि मूल 
असेरिका-निवासियों का आदि स्थान यही है | 


यहाँ के आदिस निवासी एक ऐस। देवता बनाते हैं. जिसका धड़ आदमी का और सिर 
हाथी का होता है। यह विचित्र मूत्ति गणेश की सूति से बिल्कुल मिलती है। अमेरिका 
ः में तो हाथी होते नहीं, फिर यह हाथी का चित्र वहाँ भारत के सिवा और कहाँ से गया ? 
नागपूजा की प्रथा भारत के ससान मेक्सिको में भी विशेष रूप से प्रचलित थी। इससे 
यह स्पष्ट होता है कि इन दोनों देशों के निवासियों में संपर्क था | 

अमेरिका के पुरातत््व-विभाग के विद्वान ह॒व॑र्ट की राय है कि मिल की भाँति यहाँ 
के लोग भी पहले सूर्य की उपासना करते थे। “एज? की खुदाई में उन्हें एक मूचि मिली 
जो्‌ गक्‌ ८ 35 [ई कम गे ४.0 के 
सं हु मिल में पाई गईं सूर्ति के सदुश थी। मूत्ति को देखकर सहसा उनके मुख थे 
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१८६ विश्वध॑म-दंशन 
निकल पढ़ा--यह तो वेसी ही मूत्ति है जैसी दक्षिण-भारत के गुफा-मंदिर की तूरव-मूत्ति 
है---चाहे मिल से इसकी पूजा भारत में आई हो चाहे भारत से मिस्र में गई हो |? बात 
यह है कि कतिपय इतिहासज्ञों के अनुसार, भारत की सम्यता मिल की देन है, किन्तु 
पोकोकी साहब ने निश्चित रूप से प्रमाणित कर दिया है कि भारत के सूर्यवंशियों ने मिस, 
पीरिया ( सूर्वस्थान ) तथा प्लेस्टाइन ( पालीस्थान ) में जाकर आार॑-सम्यता को उन देशों 
म॑ विकसित किया था | 

दक्षिण-अमेरिका के निवासी लिंगपूजक थे। वैदिक युग के अनाय॑, मोहेझ्ोदड़ो- 
जा के निवासी तथा द्वविड़ भी स्पष्टतया लिंगपूजक थे | अ्त्एव, यह स्पष्ट है कि 
दक्षिण-भारत के कतिपय निवासियों ने, जावा होते हुए, दक्षिण-अमेरिका पहुँचकर, वहाँ 
अपने घ॒र्म और संस्क्ृति को विकसित किया था। मेक्सिको के सदुश, दक्षिण-अमेरिका 
के पेरू देश के आदिनिवासी आज भी रामलीला करते हैं | अ्रमेरिका का सबसे विख्यात 
ओर सम्पन्न मंदिर पेरू में था | स्पेन-निवासियों ने इसे नए्-अरष्ट कर गिरजाघर के रूप में 
परिवत्तित कर दिया । आज भी श्रमेरिका में अनेक सूर्य-संदिरों के भग्मावशेष मिलते 
हैं। इनमें कतिपय मंदिरों के नाम संस्कृत में हैं | 

अमेरिका के आदिनिवासी और खास करके मेक्सिको के 'मय? जाति के लोग कला- 
कोशल में विशेषरूप से. प्रवीण थे। आज भी अनेक मन्दिरों और राजप्रासादों के 
खेंड़हरों द्वारा इस धारणा की पुष्टि होती है। महाभारत में लिखा है कि जब पाण्डवों 
को आधा राज्य मिला तब उन्हें नगर-निर्माण करवाने ओर राजप्रासाद बनावने की 
आवश्यकता हुई। “सय? राक्षस ने इन्द्रप्स्थ में जो महल तेयार किया वद अपूर्व था । 
स्पष्ट है कि मय दानव (मय) मेविसकों के निवासी थे | द 

प्रचीन अमेरिकाबासियों ओर विशेष कर मैक्सिको के मय जातिवालों को वेश-भूषा, 
रहन-सहन, धामिक विचार तथा देवी-देवता अमेरिका पर मारतीय संस्कृति का प्रभाव 
सिद्ध करते हैं। होली, दशहरा-जैसे उत्सव वहाँ मनाये जाते हैं जिनमें कॉक, खझदंग आदि 
भारतीय वाद्यों का उपयोग होता है। यशोपवीत-धारण-विधि, स्त्रियों ओर पुरुषों के 
पहनावे, उनके मुख की बनावट आदि से सष्टतया ज्ञात होता है कि अमेरिका के आदि- 
निवासी मूलतः भारतीय थे। श्रीमती रटल ने अपने एक विद्वत्तापूर्ण लेख में प्रमाणित किया 
है कि अमेरिका-निवासियों की पूजाविधि प्रयः वैदिक ढंग की है। जर्मनी के दाशनिक 
ओर प्रसिद्ध पर्यटक हमवोह्ट साहब. ने अपने एक अँथ में लिखा है कि अमेरिका में श्रत्र भी 
हिन्दओं के सांस्कृतिक चिह्न विध्वमान हैं। हैल्थ साहब ने अपने अनेक अंथों में उल्लेख 
किया है कि भारतीय देवी-देवताश्रों के अनुकरण पर अमेरिका में मूत्तियाँ बनाई जाती थीं 
और उनकी पूजा भी उसी प्रकार हुआ करती थी। भारत के राम-पद-चिह कस 
बुद्ध-पद-चिह्न के समान मेक्सिको में भी कोपटेजाल, सूर्यकोट आदि देवताओं के पद-चिह्ना 
की पूजा होतो है । 

'हाम्सवर्थ हिस्ट्री आफ द्‌ वह! में संसार की समस्त ग्राचीन जातियों के चित्र दिये गये 
हैं। उन चित्रों में सतके पास घनुष-वाण पाये जाते हैं | इससे भी ज्ञात होता है कि संसार को 
समस्त जातियाँ आदिकाल में धवुब-बाण चलाती थीं, ओर धनुप-बाण श्रार्यों केही अल ई | 
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भारत के प्राचीनतम साहित्य में अमेरिकनों का जिक्र है--ऐतरेयब्राह्मण में वीच्यों 
और अपाच्यों के राजाओं का वर्णन है। कहा जाता है कि ये देश पश्चिम में थे | 
मेक्सिको में अ्पाच्य-नामक मूल निवासी अ्रभी त्तक हैं। महाभारत में लिखा है कि 
उद्दालक मुनि पाताल में ही निवास करते थे। अजु न की स्त्री उलूपी वहीं की थीं। 
इन सब्च आधारों पर मेविसकों के एक इतिहासकार ने स्पष्टटया कहा है कि अ्भेरिका की 
भूमि पर जिन लोगों ने पहले-पहल पदापंण किया था वे उन्हीं लोगों में से थे जो 
सभ्यता-विस्तार के निमित्त भारत से पूरंब की ओर बढ़ें थे |* 

इस प्रकार प्राचीनकाल से ही भारत का विदेशों के साथ संबन्ध पाया जाता है। 
पुरातत््व-विशारदों की तो मान्यता है कि भारत ही संसार का सर्वप्रथम सभ्य देश है; 
विश्व के अ्न्यान्य भागों में इसी देश से ज्ञान-ज्योति पहुँची थी। अन्य देशों पर भारत 
की विजय राजनीतिक नहीं, श्रपितु धामिक थी। भारतीयों ने, पाश्चात्यों के समान, उन 
देशों के आदिनिवासियों का उन्मूलन ओर शोषण नहीं किया। वे उनसे मिलकर 
रहे तथा उनके देशों की हर तरह से अभिवृद्धि की, जिसके फलस्वरूप श्रब भी उन देशों 
में भारत गौरव की दुष्टि से देखा जाता है। जगत्‌ को भारत की देन है--धर्म, दर्शन, 
ज्ञान और आध्यात्मिकता | भारत अपनी आध्यात्मिकता के द्वारा जनता के ह्ृदय- 
परिवर्तन में सफल हुआ । वह आदिकाल से ही मनुष्य-जीवन को सुख-शांतिसय बनाने का 
सफल अनुसंधान करता आ रहा है। भारत को धर्स ओर संस्कृति के प्रचार के लिए 
यह आवश्यकता नहीं हुईं कि सेना आगे-आगे सार्ग निष्कंव्क करती चले। मारत ने 
ज्ञान और दर्शन के प्रचार-प्रसार के लिए. कभी रक्तपात नहीं किया | 

भारत अब स्वतन्त्र है। अब भी उसकी स्वार्थभय नीति नहीं। आज भी वह 
“धबहुजन-हिताय”-'बहुजन-सुखाय? की भावना से प्रेरित होकर ही उच्नति के पथ पर अग्रसर 
होना चाहता है। आशा है, वह एक बार फिर सारे संसार में आरय॑-संसक्ृति की महत्ता 
प्रतिष्ठित करने में समर्थ होगा | 





“अमेरिका में हिन्दू-प्रभाव-संबन्धी विशेष जानकारी के लिए दीवान चमनलाल का 
(हिन्दू-अमेरिका! नासक ग्रंथ पदना चाहिए | 


तीसरा परिच्छेद 
भारतीय संस्कृति का मूलाधार--सगो-सेवा 


' गाय के प्रति भारतीयों की श्रद्धामावना न तो मनोवेज्ञानिक कुतृहल ही है ओर न 
निराधार विश्वास की बहक ही। इसका आध्यात्मिक सिद्धान्त के साथ घनिष्ठ संबन्ध है । 
यह महान भारतीय घर्म का एक अंग है। गो के अंग-अंग ओर रोम-रोम में देवताश्रों 
का निवास माना जाता है। ऐसा समझना उचित भी है। 

अनेक विद्वानों की धारणा है कि वेदिककाल के प्रारम्भ में गोमेध ( गोवलि ) को 
प्रथा यज्ञ की मुख्य क्रिया थी | किन्तु, यह धारणा गलत है। ऋग्वेद (८६०११५) के 
निम्नलिखित मंत्र से इसकी पुष्टि होती है--- 
माता रुद्राणां दुहिता वसूनां 
रवसा55द्त्यानाममतस्य नाभि: । 
प्र नु वोच॑ चिकितुषे जनाय 
मा गासनागासदिति वधिष्ट ॥ 
ञ्र्थात्‌--.गौ शत्रुओं को रुलानेवाले वीर मरुतों की माता, वसुओं की कन्या, 
अदिति के पुत्रों की बहिन और अमृत का तो मानो केन्द्र ही है। इसलिए, मैं विवेकी 
मनुष्यों से घोषणापूर्वक कहता हूँ कि निरपराघ तथा अवध्य गो का बध न करे ।? 
गौ की महिमा अथर्ववेद के निम्नलिखित मंत्रों से भी स्पष्ट है-- 
(१) यश्व गां पदा स्फुरति प्रत्यज्ञा सू्थ च मेह॒ति 
तस्य वृश्चामि ते मूल नच्छायो करवो परम्‌। अ्रथवंवेद १२।१।४६ 
श्र्थात--जों गाय को लात मारता है, वह सूर्य के सम्मुख मल-मूत्रादि त्याग करता 
है, अतः वह दंडनीय है ! 
(२) मुग्धा देवा उत सुनायजन्तो त गौरद्लें: पुरुषा यजन्तः । अथववेद ७४।४ 
ञ्र्थातु-वें याजक मूढ हैँ जो कुचे, गौ आदि पशुओं के अंगों से दवन करते हे । 


भारतीय संस्कृति का मुलाधार--गो-सेवा श्प६ 


इससे स्पष्ट है कि गौ की वलि हारा यज्ञ करने की प्रथा बैदिकयुग में हेय समझो 
जाती थी। पाणिनि के अनुसार तो गोवलि का श्र्थ पूजोपहार, भेंट या गायों का 
खाद्यपदार्थ होता है, न क्वि गोत्रध | रघुवंश के दूसरे सर्ग में 'ततो न्यस्तवलिप्रदीपाम! पद्‌ 
आया है जिससे वलि का अर्थ--स्पष्टतया नंदिनी? गौ के लिए. उसके सम्मुख रखे गये 
घासादि खाद्य पदार्थ का बोध होता है। राजा दिलीप नन्दिनी की सेवा में रत थे। 
उनका एकमात्र उद्देश्य था उसकी सेवा और रक्चा। अतएव यह वलि शब्द स्पष्टतया 
नंदिनी के लिए भेंट, पूजोउह्यर श्रादि अर्थ ही व्यक्त करता है, न कि उसकी हत्या । 


महामारत (आ० १००११८) में सष्व्तया कहा है कि हे राजेन्द्र युधिष्टिर, जो लोग 
गोरज्ञा, स्रीरक्षा, गुरु ओर ब्राह्मण की रक्षा के लिए प्राण दे देते हें, वे इन्धलोक 
जाते हैं। महाभारत में ही लिखा है कि जो उच्छुह्ुलतावश मांस बेचने के लिए गोहिंसा 
करते हैं, गोमांस खाते हैं तथा स्वार्थथश कसाई को गाय मारने की सलाह देते हैं, वे 
महान पाप के भागी होते हैं। गोघाती, उसका मांस खानेवाले तथा उसकी हत्या का 
अनुमोदन करनेवाले पुरुष, गाय के शरीर में जितने रोएँ होते हैं उतने वर्षों तक, नरक में 
पड़े रहते हैं ( अनु० ७४॥।३०४ )। पुराणों में, पद-पद पर, गाय की श्रनन्त सहिसा गाई 
गई है। श्रीकृष्णचरित्र तो गो की महिमा से ओतप्रोत है | 

बौद्ध धम्म-सुत्त में भगवान बुद्ध कहते हैं कि पूर्वकाल में ऋषि लोग माता-पिता ओर 
बंधु-बान्धवों के समान ही गायों को अपना मित्र सानते थे। गाय से ओषधघ-निर्माण होता 
है। वह अन्न, बल, रूप ओर सुख देती है। यह जानकर वे गायों को नहीं मारते थे | 

जेन-धर्स के पंच महाव्रतों में मी अ्रहिंसाघम सर्वोपरि माना गया है। अरहिंसा-धर्म-प्रेसी 
होने के कारण, गोपालन में जेनी लोग बहुत आगे बढ़े हुए हैं । 

यह निर्विवाद है कि पारसियों के पूर्वजों और बेदिक आयोंँ में बहुत-से आचार- 
विचार समान थे। पारसी-सतानुसार, भगवान ने महान जरथुस्धर को ईरान में 
जन्म देकर वहाँ के लोगों को गो की इज्जत सिखाने के लिए. भेजा था। जरथुम्न द्वारा 
प्रवतित धर्म में गाय जीवन की आत्मा ही नहीं, सारे विश्व की प्रतीक बनी | जरथुर्र-घर्स 
का एक अत्यन्त महान ओर पवित्र उत्सव “निरंगदीन? है | उसमें वृषभ-मूत्र अमिमंत्रित 
करके समालकर रखा जाता है। सारे शुभ अवसरों पर इस अभिमंत्रित गोमूत्र का उपयोग 
आवश्यक समझा जाता है। इसका पान भी किया जाता है और यह शर)र पर मला भी 
जाता है। पुरोहितों के प्रत्येक दीक्षा-संस्कार में इस पविन्न पदार्थ का उपयोग आवश्यक 
है | आज भी पारसी लोग घास खरीदकर सड़कों पर गायों और गोजाति के अ्रन्य मारे-मारे 
फिरनेवाले पशुओं को खिलाया करते हैं| गाय का महत्त्व, पारसी घर्मग्रन्थ “यश्न? (२६॥१ ) 
की गाथाश्रों से स्ष्ठ है। “जो गाय के प्रति दयालु होते हैं जरथुस्र उनपर दया करते 
हें उन्हें ञ्राशी बंद देते हू है किन्तु जो गाय को किसी प्रकार भी कष्ट पहुँचाते हैं उनपर 
वे बड़ी कड़ी दृष्टि रखते हैं, उन्हें आंभशाप देते है? यश्न ३२।१२ की गाथाशओं के अनुसार 
दष्टों का एक लक्षण यह भी है कि अकारण हीगायों को सताते हैं !! यश्न ( ४६।४ ) 
में, ईशवर के सम ग सच्चे कर को धर्म-विरोधी थो र गो-्वेद्दी लोगों के प्रवत्तों को विफल 
कर देने के लिए कह्टा गया है। यश्न (५११४) में जरथुद् अपने भक्तों को बताते हैं कि 


१६० विश्वघर्म-दशेन 


जो लोग गाय की सेवा से जी चुराते हैं, परलोक जाने पर वे नरक वा असत्यलोक को 
: प्राप्त होते हैं। यश्न (३३४) में जरथुख भगवान से प्रार्थना करते हैं कि प्रभो, इमारे 
हृदय के अन्य दोषों के साथ-साथ मोहित के प्रति हमारी उदासीनता भी नष्ट कर दीजिए । 
यश्न (४५१६) में उन्होंने इश्वर से विनय की है कि मनुष्य -जाति के अ्रमभ्युद तथा गोश्रों 
का हित करने के लिए आावरप व॒द्दि, सदाचार और दृहता प्रदान करें | 

कुरान के पहले, अरब में गाय को पूजा विधिवत्‌ होती थी । कुरान (१११ ४६-४८) 
में कहा है--जों बैल को काठता है बह उस आदमी की तरह है जो मनुष्य को मारता 
है !! हजरत मुहम्मद ने एक जगह पर कहीं है कि भेढ़ को कुर्बानी सत्रसे अच्छी हे । 
ऋापने गाय को कुर्बानी कभी नहीं की। दजरत मुहम्मद के जामीती और मुस्लिम- 
धर्म के प्रधान संत अली' को गांय के लिए इतना सम्मान थीं कि उन्होंने अपने जीवन 
में कभी गोमांस नहीं छुंत्रा | 

सध्य-पूर्व एशिया में जो सुस्लिम देश हैं उनमें गोहत्या प्रचलित ने हीं है। एव 
अफगान लेखक लिखते हैं कि हम नौ बरस अख्तर में रहे और चार वर्षों तेंक दमिश्क में । 
वहाँ शाह के कयाल वी जार में गाय के गोश्त की सिक एक ही दूकान थी | किसी भी 
मुसलमान को कभी उस दूँकान से गोश्त खरीदते हुए नहीं देखा । सिर्फ यहूदी अर 


५५ 


इसाई ही खरीदते ये । वे लिखते हैं कि हम कुस्तुनठ॒निया और अंतोलिया में भी रहे । वहाँ 
भी मुसलमानों को गोमांस छूते तक नहं देखा । केरल $साई उसका व्यवद्दीः करते थे । 
मिल के करों! शहर में बारह लाख आदमी हैं। वहाँ गाय के गोश्त की सिंफ चार-पाँच 
दुकानें है । ये दूकानें भी सिर्फ अंग्रेजी और यहूदियों के लिए हैं । बफगानिस्तान में 
काम के लायक जानवर नह मारे जाते । द 
भारत के अधिकाशि मुसलमान शासकों ने हिन्दुओं के भावों का बराबर आई किया । 
इतिहासकार /हंटए.. लिखते हैं--प्रारंभ में मुसलमान बादशाहों ने गोवेंध पर एक तरह 
का कर लगा दिया या जिसे “जजारी' केदर्त थे। यह कर कंसाई से वसूः 
था। पीरोजशाह त॒ुगलक के समय में यह कर जारी था । बर्नियर श्रार्दि | 
उस समय भारत आये थे । उनके वर्णन में थ्ता है. कि उर्ते समय गोबंध मर्तुष्यवरर 
की तरह दंडनीय थी ! उन लोगों ने बादशाह के भोज्य पदार्थों की जो सूची दी है, उ मं 
मोमांस नहीं है ।. +० नवंबर, सन १६-२९ के तौफी हिन्द 
व्य निकाला थीं कि लोंदी शासकों के सम भारत में कहीं गोबध नहीं होता 
# सदी में भारत ग्रानेवाले यात्रियों ने ऐसी घटनाओं की उल्लेख किया हे 
जिनसे प्रक८ होता है कि गोबंध करनेवालों की बादशाह प्री णु्दंड तक देते 
ँ के नासे गोबध के विदद डर पत्र लिखा था। 
बादशाह दर हस्ताज्षरित उं पर की मूल प्रति भोपाल राज्य-पुस्तका हे सुरक्षित दे | 
कक | ड॒ माडन रिव्य, 
क विस्त॒व लेख लिखा था । मुसलमानी शासन की अत होने के बाद 
उस धर्म के नेता ञ्नों और आचार्यों ने जो फतवे दिये तथा समय-समय पर मेते प्रकट कि 
६ उनमें से कुछ का विवरण नीचे दिया जाती है-- 


* 
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(१) गाय की कुर्बानी करना इस्लाम-धर्म का नियम नहीं है। (फतवे हुमायूनी, 
भाग १, ए४ २३६० ) है श 

(२) बकरे और मेंड़ की कुर्बानी भी गाय की कुर्बानी से अ्रच्छी हैं। ( दारठल सुख- 
तियार, भाग ४, ० २१८ ) है 

(३) गाय की कुर्बानी की अपेक्षा मेंढ-बकरे की कुर्बानी अच्छी है। (करतुनद॒निया 
क्रे सादिक का फतवा ) रु 

(४) गाय की कुर्बानी आवश्यक और नैमित्तिक नहीं है। अगर कोई इसे छोड़ 
देता है तो धर्यविरुद्ध काम नहीं करता | ( लखनऊ के मौलाना का फतवा ) 

(५) न तो कुरान और न अरब की प्रथा ही गाय की कुर्बानी का समर्थन करती है | 
( हकीम अ्रजमल खाँ ) 

(६) गाय की कुर्बानी मुसलमानी धर्म का नियम नहीं है। ( मिया छोटानी ) 

(७) मुसलमान गाय नहीं सारे | यह हृदीस के खिलाफ काम है | (सौ० हृणात साहब) 

(८) मुसलमान मुल्लाओं की राय लेकर अफगानिस्तान के अमीर ने गोबध रोकने 
के लिए. कानून बनवाया था। 

(६) सन्‌ १६२३ में अफगानिस्तान के अमीर के फरमान के पश्चात्‌ उसी तरह का 


मिलता-जुलता फरमान हैदराबाद के निजाम ने निकाला था तथा अपने राज्य में गोबंध 
बंद करवा दिया था। 


मुसलमानों में ऐसे कितने ही सन्त, वेष्णव ओर कवि--कबीर, जायसी, रसखान, 
रहीम आदि--हुए हैं जिन्होंने मुक्त हृदय से गोरज्ञा का समर्थन किया है | 

गोबध के लिए हिन्दू भी बहुत अंशों में जिम्मेवार हैं। अनेकों हिन्दू प्रतिदिन बृढ़ी- 
निकम्सी गायों या बेलों को, कुछ रुपयों के लोभ से, कसाश्यों हाथ वेच देते हैं। 
निदय हिल्यू किसान और ग्राड़ीवान भी गोजाति के साथ जो व्यवहार करते हैं वह 
सबवंबिदित है। वे एक प्रकार से नामसान्र के गोपूजक हैं। वास्तविक गोपूजक तो 
पाश्चात्य देशों के लोग हूँ जो गोपालन में चरमोत्कर्ष तक पहुँचे हुए हैं। दिन्दश्नों की 
तरह वे गोपूजक तो नहीं हैं, किन्तु आधिक लाभ के खयाल से ही सही, सम्नुचित गोसेवा 
अवश्य करते हैं | | 


भारत के प्रसिद् विद्वानू, भक्त श्रोर दार्शनिक डा० मुहम्मद हफिज सैयद लिखते हैं--- 
“जब में इंगलेड में था, मैंने वहाँ की बहुत-सी दग्धशालाओं को देखा था| वहाँ का 
उच्च कोटि का प्रबंध देखकर में तो आश्चर्यचकित रह गया। लंदन की व्ग्धशालाओं 
की गायों को निश्चित समय पर मोजन दिया जाता है तथा प्रतिदिन समान कराया 
जाता है। गाय दूहनेवाली ग्वालिनों के नख प्रतिदिन काडे जाते हैं। यदि चाहते 
तो हम भी, अंग्रेजों की तरह, सावधानी से गोमाता का पालन-पोपण कर सकते ये | 
अंग्रेज लोग शुद्ध गोदुग्ध ओर उसके पोषक तत्त्वों को बहुत महत्त्व देते हैं, परंतु इम 
भारतवासी इन मृक प्राणियों के प्रति केवल मौखिक सहानुभूति दिखाकर ही 


संत गे ४.7 प्‌ 
तोष लाभ कर लेते हैं और अपने धार्मिक भावों को कार्यरूप में बहुत कम परिणत 
करते है ।? 
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क्या हिन्दू एक मुसलमान के उक्त हृदयोद्गार पर ध्यान देंगे! हिन्दू-धर्म में 
विभिन्न मत हैं; उनमें बहुत-सी असमानताएं भी हैं| किन्तु इन सब विषमताश्रों के बीच 
भी, गोरज्ञा ओर गोसेवा ही वह केन्द्रविन्द है जहाँ पर सभी एकमत हैं। भारत के पारसी, 
सिख, जन, बोद्ध आदि सम्प्रदाय भी अपने-अपने दृष्टिकोण से गाय का आदर करते हैं। 
अतएव, समस्त भारतीयों का यह परम कत्तव्य है कि वे क्ृषिप्रधान भारत के लिए 
अतीव उपयोगी जीव ( गाय ) के वास्तविक आदर ओर सेवा की भावना को सक्रिय 
सहत्व दें। इसी भावना की नींव प२ मारतीय संस्कृति का विशाल नूतन प्रासाद 
खड़ा हो सकता है जिसकी भव्यता समग्र भूमंडल की दृष्टि अपनी श्रोर आ्ष्ट करने में 
समथ होगी ] 


है] 


चोथा परिच्दवेद 
वर्णा श्रमधम तथा अस्पश्यता 


जिस देश में मानव-जीवन को उन्‍नत बनाने के लिए ऊँचे-से-ऊँचे सिद्धान्त बने हों 
ओर ऊँची-से-ऊँची सामाजिक व्यवस्था विकसित की गई हो, वहाँ मानव-ससाज के एक 
आवश्यक अंग को अस्पृश्य कहकर ठुकराया जाय--यह अत्यन्त दुःख और आश्चय की 
बात है। मसनुष्यसात्र के निमित्त कल्याणकारी ओर गौरवान्वित भारतीय संस्कृति के 
लिए अस्पृश्यता बड़ा भारी लाज्छन है। वेदों श्रोर स्वतियों के माननेवाले उच्चवर्ण हिन्दू 
अपने ही समाज के एक अंग को का<-फेंकने में जरा भी नहीं हिंचकते, वल्कि अपने इस 
कुझृत्य को श्रुति-स्मृति-सम्मत मानने की मूल करते हैं। इस दूषित मनोबृत्ति के कारय 
समाज और राष्ट्र का कितना अहित हो रहा है, यह किसी से छिपा नहीं है" | इसीलिए 
वत्त सान युग के सवश्रष्ठ सानव सहात्सा गांधी का कथन था कि हमलोग अपने पूव॑जों 
के किये पापों को धोने के लिए हरिजनों की सेवा करते हैं। 


बैदि में ( 
ककाल में वरणव्यवस्था 
वर्णुब्यवस्था का सर्वप्रथम उल्लेख हमें ऋग्वेद (१०।६०।१२) में मिलता है--- 


त्राह्मणो उस्य मुखमासीदू वाह राजन्यः ऋतः । 
ऊरू तद॒स्य यह्व श्यः पद्भ्यां शद्रो अजायत ॥ 
अर्थात्‌--उस पुरुष (परमेश्वर) के मुख से ब्राह्मण, भुजा से क्षत्रिय, जंबा से बैश्य और 
परों से शूद्र उत्तन्‍न हुए | क्‍ हु 
पुरुषसूक्त के उक्त मंत्र में अथंशासत्र के कार्यविभाग-सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया 
है। उसमाज को पुरुष मानकर आलंकारिक भाषा में उसके भिन्न-भिन्न अबयवों का 
वणन किया गया हे । श॒द्रों को उस एरुष के परों का स्थान दिया गया है ॥। इसका 


तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार शरीर पैरों के आधार पर टिका हुआ है, उसी प्रकार समाज 
भी शूद्रों के चल पर टिका हुआ है। 


१ देखिए, प्रो० शिवदत्तशानी--भारतीय संस्कृति ति, पृष्ठ १७४ 
वि ० घ० द० 


ञैँ 
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इस सम्बन्ध में यह कहा जाता है कि अस्पृश्य जन शद्रों से भिन्‍न है| किन्तु पुरुषयूक्तः 
मे सम्पूर्ण रष्टि की उतत्ति का वर्णन रहते हुए भी कहीं अ्स्पश्यों का उ ल्लेख नहीं है | 


शकाल में गो-हत्या, ब्राह्मण-हत्या और भ्र,ण-हत्या करते जो पाये जाते थे उन्हें" 
अभिशप्त होकर आयों की बस्ती से दक्षिण की ओर रहना पड़ता था। वे द्विज के रूप में 
आरयो की बस्ती में फिर नहीं झा सकते थे | सूर्योदय से पूर्व, आयों की बस्ती साफ करना, 
गोौश्नों को चराना, मल-मूत्र उठाना, उनका देनिक कार्य होता था। इस प्रकार प्रथम 
आरयों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शद्र, चार वर्ण ही थे किन्तु समय के पलट खा जाने 
पर आयों ने पाँचवें वर्ण को भी जन्म दिया | 


यों, उस प्राचीनतम काले में चार ही वर्ण थे और प्रतितों की गणना अस्पृ्यों में होती 
थी। यजुवेंद के ३७ वें अध्याय में जो बहुत-सी जातियों का उल्लेख है, वह मिन्‍न-भिन्‍न 
व्यवसाय करनेवाले लोगों. के विषय में है. |: - ज[तिं-का तात्पर्य जन्म से है और वर्ण का 
ऊैस सा। मनु के अनुसार सुसंसक्षत -वर्णवाले--बह्मण, क्षत्रिय और वैश्य 'द्विजातिः 
कहलाते थे ओर अंसंस्कृत वर्णवालें शूद्र  बैदिकंकाल में वर्ण और जाति में अन्तर माना" 
जाता था| वश्‌-व्यवस्था गुण-कर्म के अनुसार मानी जांती थी | तदनुसार कुलाल (कुम्हा र), 
कर्मार ( लुहार ) आदि नामों के साथ-साथ तस्कर ( चोर ), क्लीव (नपुसक), पुश्चली 
( कुलटा स्री ) आदि नाम भी जांतियों. के न होकर गुरं-कर्मानुसार हैं| 


. वत्त मान'छूत-अछूत की प्रथा न॒तो किसी विशेष नियम पर निर्धारित है और न 
उसका कोई शास्त्रीपर आधार है। वेदादि शासत्र तो उसके-परम विरोधी हैं ही,. स्म्ृतियों 
सूतरग्नन्थों, पुराणों तथा ऐतिहासिक अन्थों से भी इसका खण्डन होता है। ऋग्वेद 
(६६८१२) में कहा है-- 8 जि हे 
त॑ सखाय:ः पुरोरु्च यूयं व्यं /च॑ सूरंय 
अश्नाम वाजगन्ध्यं . -सनेम “: वाजपरत्यम्‌ ॥ 


अर्थात्‌--हे मित्रो ! तुम और हम मिलकर वलवद्ध क. तथा-सुगन्धियुक्त अन्न खाँ. 
अथवा सहभोज करें। .. पा , 
अथववेद (६।३०।६) ने तो इस भावना को ओर भी अधिक-सुपष्ट कर दिया है-- 


समानी प्रपा सहवोउन्नभाग: समाने याकत्र 'सहवो युनज्मि 


सम्यचोप्रिसपयेतारा नाभिमिवाभितः । 
अर्थात्‌-हे मनुष्यों ! तुम्हारे-पानी पीने कें-स्थान एक हो; त॒म्हारां खान-पान एक साथ 
हो। मैं तुम संबको एक' ही प्रकार-के नियमों के- बंधन में जोंडतों हूँ '। ठुम सेव मिलकर 
“इस प्रकार अमिहोत्र आंदि सा्व॑जनिंक त॑थां सर्वोचकार्ी यज्ञ कैरो जिस - प्रकार <चेक्के 
“ “की नार्मि में डंडे दुढ़वा:से जुड़े रहते हैं.[: ० .द। 7 कि, का मना 
इस मंत्र में सत्र मनुष्यों को मिलजलकर खाने-पीने का- आदेश दिया गया -हैं, किसी 
को अछूत नहीं बताया-गग्मा: है |: शुद्ध के : पति: घुणा।कि _ भाव की - कही; उल्डेखः नहीं है 


जज "३ ढ़ 
जा ऋा # 
ढ 
जा हू हे 


जा कर हे ह्न ॥। 


जेसा निम्नलिखित म॑त्र से भी स्पष्ट होता है-- & के अल पक 


+> न... 


है 3 33+ & -० ०] एकल ननआरी की >+ ७०० >य-५ ० 3-५.५३०५०५००», _ 
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प्रियं. सा: कु देवेषु. प्रियं. राजसमा ऋरु हा 
प्रियं सवंस्य पश्याव्‌ उत-शुद्र उत्ाय । अथबे० १६।६२।६ 
श्र्थात्‌, मुझे. देवताओं तंथा राजाओं .में प्रिय बुनाओ |-मैं सबका -प्रिय बने , चाहे 
आय हो या शुद्ध 5 ऊ% . 
इस मंत्र में आयों को शद्रों में भी प्रिय बनने की शिक्षा दी गई है। हम. शूद्रों के 
प्रिय तभी हो सकते हैं जब इस उनके साथ ओच्छा व्यवद्ार करे | | 
वैदिक काल में 'श॒द्रों को भी. वेद पढ़ने का पूर्ण अधिकार था... जसा कि यजुबंद 
(२६२) में कहाग्गया है---- .. . .. . रे - 
- यथेमां वाचं कल्याणीमावदानि जनेभ्य: | 
ब्रह्मराजन्याभ्यां शरद्राय च स्वाय चारणाय च । हा 
प्रियो देवानां दक्षिणाये दातुरिह भूयासमर्य में काम: 
'संमृध्यतामुंपमादों नमतु । ' ह 
अर्थात--में, परमेश्वर ओर राजा के सदश सबको सुखदेनेवाली वाणी- से' समस्त 
उत्पन्न लोकों के हित के लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, अपने ओर पराये, सब जनों को 
सवंत्र उपदेश करूँ | में सर्वजन-हितकर वाणी बोलूँ जिससे में विद्वानों का ओर दक्षिण 
वृत्ति देनेवाले पुरुषों का भी इस राष्ट्र में या लोक में प्रिय होऊँ | मेरी यह कामना पूर्ण 
हो | अमुक पुरुष ओर मेरा अमुक प्रयोजन मुझे प्रास हो, भेरे अनुकूल हो, मेरे अधीन हो | 
यहाँ पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ओर श॒द्र, सभी को हितंकारी बनने को कंहा गया है | 
मनु ने, श्र ति- के अनुसार, आयों को चार प्रमुख भागों में विभक्त कर दिया, जिससे 
चर्स तथा सत्य की रक्षा हो सके और समाज का कार्य सुचारुरूप से चले। आपनेः इन चारो 
:वर्णों के गुण ओर कम निम्नलिखित रीति से निर्धारित किंये-- 
... अध्यापनसध्ययनं यजनं याजने तथा। 
. - दनं प्रतिग्रहँ चत्र ब्राह्ययानामकल्पंयत्‌ ॥ १८८ 
.:  अर्थातू-परमेश्वर ने पढ़ना, पढ़ानां; यज्ञ करना, कराना; दान देना, लेना;--यें छ 
कर्म ब्राह्मण के बताये हैं । 
प्रंजानां रक्षणं दानमिज्याध्ययनमेब च। 
विषयेष्यप्रसक्तिश्च क्षत्रियस्य .समांसतः ॥१८९ '.' 
अर्थात्‌-प्रजा को रक्षा, दान, यज्ञ, पढ़ना तेथा विंपयवांसनां से दर रहना,--ये 
*जझ्ञत्रिय के कर्म हैं). -.. .. रे हि 
्् पशुनां . रक्षएं दानमिज्याध्ययनमेव ._ च। -) कक 
वाणिक्यं च कुसीदं च वेश्यस्य कषिसेव च॑ं। १६०... .... 
ओर्थात्‌ू-पशुपालन, दान, यज्ञ, पढ़ना; व्यापार ओर लेन-देन--ये वैश्य के कर्म हैं । 
पी एकमेव तु शद्गस्य अंज्कर्म समादिशव] : : +: < 7: « 


चत गा 
अब्कक, क्र रं जे 


एतेपामेव वर्णानां 'शुश्र पामनसंयंया-॥॥ १६९ 


३६६ ' विश्वधर्म-दशेन 


अर्थात्‌-शूद्व का कर्म मुख्यरूप से केवल तीनों वर्णों की सेवा-सहायतामात्र ही रहेगा 
जिसे वे द्व धरद्दित होकर करने में समर्थ हो सके | ः कि 
मनु महाराज के उपयुक्त विधान के अनुसार, श्रार्यनाति चार वर्णों में पट गई | 
जे आयजन वेदपाठ, वीरता तथा व्यापार करने में श्रशक्त थे, वे स्वभावतः शद्र-वर्ण 
भें आ गये | ह | 
किन्तु मनु ने अपने विधान में कहा है किन्र हाण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शुूद्र जन्मतः 
नहीं माने जा सकते; कोई नीच वर्ण का व्यक्ति बुद्धि तथा प्रतिभा के बल पर अपने से 
उँचे वर्ण में भी लिया जा सकता है | इसी प्रकार कोई छँँच वर्ण का व्यक्ति भी अपने: 
कुत्सित कर्मो' और कुसंस्कारों के कारण अपने से नीच वर्ण में भी आ सकता है। 
यथा--- 
शूट्रो त्राह्यगणमेति ब्राह्मणश्चेति शद्गताम । 
ज्षत्रियाज्यातमेवन्तु विद्याद्विश्यात्तथेव च ॥१०६४ 
अर्थात्‌--शूद्र ब्राह्मणत्व को प्रात्त हो जाता है और ब्राह्मण शूद्वत्व को | इसी प्रकार 
क्षत्रिय तथा वेश्य को भी जानो | रा 


ब्राह्यण और शूद्र के लक्षण 


महाभारत के शान्तिपर्व ( अध्याय १८६ ) में महर्षि भरद्वाज ने भगु ऋषि से पूछा-- 
हे द्विजोत्तम, ब्राह्मण केसे छोते हैं ! क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्व कंसे होते हैं !” भ्गु ने 
उत्तर दिया--श्राह्मण' वही है जो यथाविधि सुसंस्क्ृत, पवित्र, वेदाध्ययनशील, षदट्कर्मान्वित, 
सदाचारी, विद्याज्यसनी, गुरुप्रिय, नित्य्रती ओर सत्यपरायण हो | जिसमें सत्य, दान,, 
श्रद्रोह (मेत्री), अक्रूरता, लज्जा, क्षमा और तप है, वही ब्राह्मण है [? क्षत्रिय और वेश्य के 
सम्बन्ध में बताने के बाद भ्गु कहते हैं--'जो नित्य सब प्रकार की वस्व॒ुरएँ खाता है, जो 
अपविन्न है, जो सब तरह के कर्म करता है, जो वेद को त्याग कर आचारहीन ही गया है, 
वही शूद् है ।? आगे चलकर महर्षि कहते हैं--.'जन्मजात शूद्र यदि चरित्रवान और छुसंस्कृत 
हो तो वह शूद्ध नहीं रहता और यदि उपयुक्त लक्षण जन्मना ब्राह्मण में न हों तो 
वह ब्राह्मण नहीं रहता |? महाभारत में इस प्रकार का कथन आदिपव॑, वनपवव॑, उद्योगपर्वः , 
आदि में भी आया है। अनुशासनपर्व (१४३।५०) में तो पार्वती से शिव स्पष्ट शब्दों 
में कहते हैं कि द्विजत्व का कारण केवल चरित्र ही है; चरित्र हो तो कोई भी ब्राह्मण॒त्व 
प्राप्त कर सकता है । है #॒ हि 

वायुपुराण ( ८।१३४ ) में कहा गया है कि आदिकाल में न तो वर्णव्यवस्था थी 
ओर न वर्ण्संकरता | आदिकाल. में शुभाशुभ कर्मो' के अनुसार ही ब्राह्णादि वर्ण 
उत्पन्न हुए थे | | अल हक कल 

ब्रह्मपुराण (२२३५३) में कहा है कि शूद्र भी यदि निगमागम-सम्पन्न ओर सुसंस्क्षत 
हो तो वह छ्विज हो जाता है | इसके विपरीत, ब्राह्मण भी शूद्र हो ज॑ ता हे (२ ५३। प४) | द 
आगे (२४३।५५) कहा है कि ब्राह्मण शुचि-कर्म-परायय शूद्र को भी सेवा करेंगा--7ह 
मत स्वयं ब्रह्मा का है | बी का 


वर्णाश्नमंघर्म तथा श्स्पृश्यता ३६७ 


महर्षि कवष ऐलूप शुद्रोतपन्न ये, किन्तु उपय क्त विधान के अनुसार, विद्याध्ययन तथा 
अपने उज्ज्वल चरित्र के बल से वेदमंत्रों के द्रष्टा हुए। मंत्रद्रश ऋषि काज्षिवत, घोषा, 
काज्षीवती आदि भी शुद्व थे | ऐत्तरेयब्राह्मण के रचयिता ऐतरेय ऋषि भी शूद्र थे। उनके: 
सम्बन्ध में आचार्य क्षितिमोहन सेन ने लिखा है कि* एक ऋषि की इतरा या शाद्रा पत्नी 
से उत्पन्न पुत्र ही ऐतरेय ये | यज्ञ के समय ऋषि ने-अपनी ब्राह्मणी पत्नी से उत्नन्न पुत्र को 
गोद में लेकर उसे नाना तत्त्वों का उपदेश दिया ओर बेचारे ऐतरेय की उपेक्षा को। 
टःखित होकर ऐतरेय ने अपनी माता से अपने मन का दुःख बताया। उनकी माता ने 
अपनी कुलदेबी मही का स्मरण किया । शूद्रगण तो मही की ही सन्‍्तान हैं (0060760, 
० ४७ 80) | एथ्बी-गर्भ से देवी अविभू त हुईं ओर ऐतरेय को दिव्य सिंहासन पर बिठा 
सर्वोत्तम ज्ञान देकर तिरोहित हुई। तपस्या तथा उक्त प्रकार से ग्राप्त ज्ञान के बल पर 
उन्होंने जिस ग्रन्थ की स्चना की वही ऋग्वेद का सबसे श्रेष्ठ ब्राह्मण 'ऐत्तेयब्राह्मण' है । 
मही देवी से शिक्षा पाने के कारण ऐतरेय महीदास भी कहलाते हैं | 
अतणव, शुद्ध अस्थश्य नहीं समका जाता था और न घृणा का पात्र ही था। उसे भी 
समज में उपयुक्त स्थान प्राप्त था। विभिन्न वर्णों के लोग योग्यपात्र निर्वांचन-पूर्वक 
आपस में रोटी-बेटी का व्यवहार किया करते थे। विवाह में प्राचीन आरयो को वर्णं-विभेद 
मान्य नहीं था | किन्ठु मनु ने अपने विधान में निम्नलिखित सिद्धान्त निरूपित किया है-- 
शद्रेव भारया शद्रस्थ सा चसस्‍्वा च विश: स्मते । 
ते च सवा चेव राज्ञरच ताश्व सवा चाग्मजन्मनः ॥३।१३ 
अर्थात्‌--शूद्र की ञत्री शूद्रा हो, वेश्य की स्री वेश्या तथा शुद्रा हो और ब्राह्मण की 
स्त्री त्राह्मणी, क्षत्रिया तथा शुद्रा हो | 
इस प्रकार, मनुकाल में भी शूद्र की कन्या अन्य उच्च वर्णों से ब्याही जाती थी | 
इसमें किसी प्रकार का दोष नहीं माना जाता था। किन्तु शुद्र का ब्राह्मण-कन्या से विवाह 
हेय समझा जाता था। शास्त्र के मत से, अनुलोम विवाह तो मान्य था, किन्तु प्रतिलोम 
विवाह ( ऊँचे वर्ण की कन्या का नीच वर्ण के वर के साथ विवाह ) सान्य नहीं 
था। तो भी अनेक प्रतिलोमज सन्‍्तानें अपने सदाचार और तपस्या के कारण ब्रह्मषियों 
द्वारा सम्मानित हुईं | प्रतिलोमज रोमहर्ष सूतपुत्र ने नेमिषारण्य में शौनकादि ऋषियों 
को भागवत की कथा सुनाई थी | 
श्रधर स्वामी ने भी अपनी टीका में “उन्हें सूत प्रतिलोमज? कहा है। परन्तु प्रति- 
लोमज होने से रोमहपंण का स्थान नीचा नहीं गया द्वो था |९ 
___ याशवल्व्यस्घृति में भी पतितों का अधर्म से उपाजित किया हुआ धन लेने का 
निषेध किया गया है। किन्तु पतित्तों की कन्या का ग्रहण करने का निषेध नहीं है। कन्या 
के लिए उपवास का जो वन्धन लगाया गया है, वह केवल इसीलिए कि कदाचित्‌ कन्या 
ने पतित पिता के घर में रहते हुए कभी अभक्ष्य-मक्षणं किया हो तो वह उपवास करके 
शुद्ध हो जाय। मनु के अतिरिक्त, महामारत के झनुशासनपर्व ( अध्याय ४७ इलो० ३| ४) 
में भी ब्राह्मणो को चारों वर्णो की कन्या से विवाह करने की अनुमति दी गई है। इससे 


१ भारत में जातिमेद, पृष्ठ ८५५ २ मारत में जातिमेद, पृष्ठ ६०. 
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विदित होता है कि शूद्ध अछूत नहीं.थे | ऊपर के प्रमाणों में. पतितों तथा शूद्रों की कन्याश्रों 
से: विवाह करने की जो. व्यवस्था दी गई है. उसके “अनुसार, स्मग्र-समय पर विवाह होते 
रहे हैं। कहा. है-- 8 यो कु 0 कम जे 
रा अक्षमाला - वशिष्ठेन संयुक्ताउधमयोनिजञा |: ;;-. .. ..... 
क्‍  शारंगी: मन्दपालेन :जगामाभ्यहणीयतामू॥ ध२३ ६ ;+< - ८ 
:. ,अर्थात्‌-अश्रधम योनि में उर्वन्न होकर भी अक्षमांठा ने वेशिष्ठ से तंथा-शारंगी ने 
सुन्दमाल से विव्वाह करके सम्मान पाया। |... कह | आय 

,- भविष्यपुराण ( ४२। २२-२४ ) में ख़ुले-खजाने जातिमेद पंर आक्रमण किया गया 
है। लिखा है कि कोवत्त -कन्या से - व्यास का और .चारंडाली से पराशर भुनि का जन्म 
हुआ | शुकी से शुकदेव तथा उलूकी से कणाद मुनि पेदा हुए। मगी से श्रुगी ऋषि 
आओर गणिका से वशिष्ठ ऋषि उत्पन्न हुए। सुनियों में -भ्रेष्ठ सन्‍्दपाल' 'लाविकः से उंसन्न 
हुए और अपने कर्मग्नल से ब्राह्मण: बन गये। कैव॑र्त की रूपवती' कन्या संत्यवत्ती का 
विवाह पाण्डवों के प्रपितामह शान्तनु के साथ हुआ |. इसी प्रकार 'महांभारत- 
शात्तिपर्थ ( २६६ |. १४-१६ ) में हम पराशर ऋषि का प्रसंगवंश यह उ्दूगार पाते हैं-- 
हिराजन्‌ ! मेरे नाना, श्रृगी ऋषि, कश्यप, वेद, तास्डव, .काज्षीवान, केमठ, -यवक्रीत, 
द्ोण, आयु, मातंग, दत्त, द्र्‌ पद, सात्स्य. आदि बहुत-से ऋषि नीच कुल में उत्पन्न हुए थे, 
फिर मी तप तथा वेराध्ययन से वे श्रेष्ठता को प्रात्न हुए? ४] 

£. ;स्वृत्ियों तथां सूत्रअन्‍्धों में शूद्रों और अछूतों के घर-का बना .हुआ. अ्रन्न, खाना भी 


डे 
न्क 


ल्‍्त 
+ न्‍्ऊ 


उवेहित था। मनु ने कहा है--- 5 आह 
...  संवत्सरेण पतति पतितेंन- संहाचरव। 


क्‍ याजनाध्यापनायोनान्नतु यानासनाशंनात्‌ ॥ ११९८० .. - 
अर्थात्‌--एक वर्ष तक पतितों के साथ मिलकर यज्ञ कराने, प्रढ़ने और योनि-सम्बन्ध 
क़ैरने से मनुष्य पतित हो जाता है.। परनव्ठु एक आसन और एंके. यान पर बैठने तथा 
'सहमोज करने से पतित नहीं होता | ः मम मी आ, 
इस श्लोक में मनु ने पतितों को भी अछूत नहीं माना]... ० «८ .#.&. 
-  बराहपुराण (३८। ११-३०) में दर्वासां ऋषि के "का भह- के घर: पर भोजन. करने 
(का उल्लेख है। व्याध के पास जाकर ऋषि कहते हँ--हि; व्याघ, में बहुते...४ता 
हूँ | मुझे जौ, गेहूँ, चावल आदि अन्न द्वारा उत्तम.संस्कारः के साथ तैयार: किया हा 
भोजन दो, क्योंकि में इसी आशा. से तुम्हारे घर आया हूँ... कि-सुझे यहां भोजन :मिलेगा । 
सब व्याध ने घर में जाकर, जो भोजन तैग्रार था, लाकर ऋषि को दे दिया | जत्र दर्बासा 
न्की 'क्षुधा शान्त.हो यई तब प्रसन्न होकर : उन्होंने [उसको रहस्थ-सहित बंद पढ़ाया |. इससे 
थ्यह स्पष्ट है कि उस काल में शूद्रों का वेइपठ भी मबन्‍्य,था |. :. 7 ता 
“"“« झ्मृतियों, पुराणों तथा सूंग्रन्थों में केाल॑ शूद्रों के द्वाथ “और घर का'अन्न खाने की 
व्यवस्था ही नहीं दी गई है; वस्कि, इसके अनुसार; शूद्र सदा ही हिजों के:घर रसोई: आदि 


३०० आर हू 
वर्णाश्रम धरम तंथां अरश्यता ३६६ 


* बनाते ये और द्विज उनके घर का अन्न भी खांते ये. बाद में इस व्यवहार का निषेध 
हो गया ।? नरक 
._ पूर्बोक्ति-वर्णन से-स्पई.है क़ि प्रंचीनंकाल में शुद्र ओर प्रतित भी अरंछूत - नहीं 

वेदादि शास्त्र पढ़तें थे। द्विज उनके हाथ ओर प्रर के बंना हुआ भोजन करंते, थे 
साथं-साौथ, उनकी क॒न्याओं से.विवाह भी। इसे प्रकार, शुद्र ओर पतित उचित व्यंवर्सीय 
करते हुए आत्मोन्नति कर सकते थे | 55% 2 


हक. मैं >ा + 


“श्रम-विभाजन? के-सिद्ध॑न्तः पर अवलम्बित था |. सबको विवाह।दि की पूण स्वतन्त्रता थी 

इतिहास से पता चलता- है कि पाँचवीं शताब्दी. तक जातिभेद के कुठिंत विचार 
समाज में नहीं फेले ये। अतएव, उस समय तक जितने. भी विदेशी आये, उन सबको 
हमारा संमाज पचा गया | किन्तु मुसलमानों के आते ही हमारे समाज को मन्दामि रोग 
हो गया और उसका शरीर सड़ने लगा । परिणासस्वरूप, भारत की सामाजिक स्थिति 
असन्तीषप्रद हो गईं । घामिक ग्रन्थों के सच्चे मर्म धीरे-धीरे भुलाये ज,ने लगे | अहिंसा के 
सिद्धान्त के कारण भी शाकाहारी लोंग, मांसाहारियों के साथ, भोजन न कर सके। इस- 
लिए भोजन के नियम बनने लगे | क्रमशः रीति-रिवाजों की मभिन्नता के कारण भी संमाज 
के छोटे-छोटे टुकड़े होने लगे | फल यह हुआ कि प्रत्येक वण में भोजन-विवाह-संत्रन्धी 
भिन्नता आ गई। ऊँचे वर्णों की देखादेखी, शुद्रों ने भी अपने को उपवर्णो' में विभाजित 
कर लिया | जो शुद्र भारतीय समाज की सफाई के जिम्मेवार थे, किन्तु पिछड़े हुए थे, वे 
अछूत समझे जाने लगे | उन लोगों को बस्ती से बाहर रहना पड़ता था| गरीबी के कौरण 
वे सभ्य ढंग से नहीं रह पांते थे | उन्हें ओर भी बहुत-सी कठिनाइयों का सामना करेना 
पड़ता था। धीरे-धीरे उन अन्‍्यजों में भी छोटे-छोटे विभाग बन गये और छुम्योछूत का 


रोग फेलई गया । 
. वशणुव्यवस्था की जटिलता का परिणाम 
पराशरस्व्तति ने निम्नलिखित बातों को कलि में निषिद्ध घोषित किया-है-- .- ; 


(१) . द्विजों कां असवर्ण-विवाह) (२) शुद्र भ्रत्यों के हाथ से ब्राह्मणादि का 
अन्नग्रहण |- (३) यतियों द्वारा सवंवण का श्रन्न-ग्रहण | | ! 

इन निषेधों के संवन्ध में शामशास्त्री कहते हैं कि बौद्ध और जेनधर्म का. बैराग्य- 
प्रधांन मत और इृच्छाचार ही इनके कारण हैं| .ऊँचे वर्ण के लोगों ने जीवहिंसां छोड़ी 
किन्तु शूद्रों ने-नहीं छोड़ी । इसीलिए शुद्रों के हांथ का अन्न निविद्ध' हुआ |* 


.... आज भी, जय॑त्राथपुरी तथा . श्रीवद्रीनारायण में अन्न-जल के स्पर्श.का-विचार नहीं 
: है। किन्तु वहाँ भी मन्दिर में हीन जाति के लोग प्रवेश नहीं पाते हैं] ५ 7 


सालावार के नाम्बूद्ी ब्राह्मण अछूत नायरों की लड़कियों के साथ गहरुंथी चलातें हैं। 
व्‌ दिन में इनको स्पश नहीं कुरते, और “प्रतत:काल स्नान करके शुद्ध हो: जाते हैं इस 


नस 
अर 





१ प्रराशरमाघव, प्रथम अध्याय, पृष्ठ १९२३-२५, आचारकार्ड ८. 
२ भारत म॑ जातिमेद, पृष्ठ पद डा 


४०० विश्वधर्म-द्शेन 


अकार नायर स्त्रियों के साथ नाम्बूद्ी ब्राह्मणों का सम्बन्ध तो द्वोता है, पर नायर से छू 
जाने पर वे अपवित्र माने जाते हैं। ्ः 
यह जातिमेद बढ़ते-बढ़ते पराकाष्ठा पर पहुँच गया | दक्षिणमारत में, उल्लादन जाति 
के लोग यदि चालीस हाथ के भीतर थ्रा जायें तो शुद्ध भी दूषित हो जाता है, ब्रोह्मणादि 
की तो बात ही क्या ! दक्षिण में नीच जाति यदि ब्राह्मण के मुहल्ले में आ जाय, अथवा 
अह्मण नीच जाति के मुहल्ते में चला जाय, तो खूनखराबी की नौबत श्रा जाती है | 


जातिमेद का परिणाम 

मनुष्य-समाज में ऊँच-नीच का भेद सर्वन्न है, किन्तु हमारे देश के जातिमेद-सा और 
कहीं नहीं है। अन्यान्य देशों में, समस्त भेदों के भीतर धर्म ह्वी ऐक्य स्थापित करता है, 
किन्तु हमारे देश में जातिभेद की दीवार ही धर्म पर खड़ी की गई है। सहजबुद्धि इस भेद 
को स्त्रीकार नहीं करती | 

जिस महान उद श्य से वेदों ने वर्णंब्यवस्था चलाई थी, उसके अन्तर में जो महान 
आदर्श निहित था, उससे आदर्श ससाज-व्यवस्था कायम हुई। वर्णश्रिमव्यवस्था द्वारा 
मानवमात्र का परमकह्याण-साधन ही उनका अभीष्ट था। किन्ध॒ु, कालान्तर में, वर्ण 
व्यवस्था के पूर्णतया जन्मगत हो जाने के कारण, भारत की अ्रवनति होने लगी। अनेक 
भारतीय, हिन्दू-समाज से अलग हो गये अथवा बलात्‌ अलग कर दिये गये। वेसनगर में 
प्राप्त सन्‌ ईसवी-पूर्व की दूसरी शताब्दी के एक शिलालेख से जान पड़ता है कि तक्षशिला- 
वासी ग्रीक नरपति हेलियोडोरस ने जो परमभागवत था, गरुड़ध्वज बनवाया था | कनिष्क, 
हुविष्क आदि शक्तिशाली राजा, जो विदेशी थे, भारतीय समाज में अनायास हो ग्हीत 
हो गये। काडवाइसर परममाहेश्वर ( शैव ) हो गये थे। श्रीनगर (कश्मीर) के राजा 
मिहिरकुल ने मिहिरेश्वर महादेव की स्थापना की थी। इस ब्रकार नाना युर्गों में नाना 
स्थानों से आये हुए शक, हू ण, यवन, कोची, मीना प्रभति वीरों के दल भारतीय समाज 
की शक्ति को संजीवित रखते रहे | हाल में जयन्तिया, काछारी, मशिपुरी आार्दि जातियों 
ने भी हिन्दू-समाज का अंग पुष्ट किया है। ह 

किन्तु समय ने पलटा खाया | एक ओर ती अन्यान्य घर्मावलम्बी नाना उपायों से 
अपनी जन-संख्या बढ़ने लगे, और दूसरी ओर, हिन्दू अपने समाज के अंगों का विच्छेंद 
करने लगे। भारत के इतिहास में यह कथा अत्यन्त दुःखद श्रौर लज्जाजनक है । 
'इससे हिन्दू-समाज का क्रमशः झय होता जा रहा है। हिन्दू-समाज में बाहर से आने 
का रास्ता बन्द है। घंर का आदमी भो यदि एक बार बाहर चला गया तो फिर उसका घर 
में आना असम्मव ही है। भीतर आने में प्रधान ब्राधा जातिभेद है। यदि बाहरवा लों को 
भीतर बुलाया-मी जाय तो समस्या यह होती है कि उन्हें रखा जाय किस जाति में 
इसी कारण स्वामी श्रद्धानन्द तथा आयंसमाज का - शुद्धि-आन्दोलन सफल नहीं इत्र । 
अनेक विधर्मी शुद्ध होने पर भी समाज में यथोचित स्थान न था सके और वापस हो गये | 


निप्ठर काए्ड का दुष्परिणाम 


कश्मीर और पूर्वी बंगाल में मुसलमानों को बहुलता इसी- नि हे 
+ हो जाता है तब उसकी प्रतिक्रिया बढ़ी ही श्चएड 


श 


ह। फिर अपना जब एक वार पराया होज 


वर्णौश्नमधरम तथा: अरपृश्यतां ४०१ 
और निर्मम होती है | कालापहाड़ की कथा इसका ज्वलन्त डदाहरण है | जो अपमानित 
हे 4०५ ८5 केसे भूः 
करके जाति से बहिष्कृत किया जायगा वह उस अपमान को भला केसे भूल सकेगा | 


जातिभेद के कारण जो एक बड़ा ही निष्ठुर काए्ड' चलता आया है,.वह यह है कि 
बहुत-से हिन्दू जो बर्मा आदि देशों में जाकर वहाँ की स्रियों से विवाह कर लेते हैं, उन्हें 
लेकर घर नहीं लौ८ सकते । उन्हें जाति-पाँति का भय रहता है। स्वदेश लौठते समय 
उन्हें अपनी स्रियों और सनन्‍्तानों-सहित विधियों की शरण लेनी पढ़ती है। इस प्रकार 
हिन्दू-समाज तिल-तिल छीजता जा रहा है । 


जब हिन्दू-समाज में जातिभेद की प्रथा इतनी जटिल और कठोर नहीं हुईं थी तब 
हिन्दुओं ने नाना देशों में जाकर नये-नये उपनिवेश स्थापित किये थे | - उन दिनों भारतीय 
संस्कृति ब्रह्मदेश, स्थाम, कंब्रोडिया, जावा सुमात्रा, बाली आदि द्वीपों तक ही नहीं फेल 
सकी थी, अ्रपितु, सुदूर अ्रमेरिका तक भी हिन्दू-संस्क्ृति का प्रसार हुआ था | जब भारत 
में छुआआछूत का विचार प्रबल हुआ तभी समुद्रयात्रा निषिद्ध हुई ओर साथ-ही-साथ, 
पृथ्वी के अन्यान्य स्थानों से भारतीय समाज का सम्बन्ध द्वूट गया। ऐसे ही समय में 
पश्चिम की ओर से भारत पर अनेक श्राक्रमण हुए | जिन देशों में जातिमेद नहीं है उन 
देशों के लोग 'बाहरी आक्रमण होने पर सम्मिलित शक्ति से लड़ते हैं। इस देश में युद्ध 
करना एक श्र णी-विशेष का कार्य माना जाता था। परिणाम यह हुआ कि जब यह 
श्र णी--ज्ञत्रिय जाति--परस्परिक फूट और असंगठित होने के कारण पराभूत हो जाती 
थी तब बाकी लोग असदह्ाय होकर किंकत्त व्यविमूहु हो जाते थे। इस प्रकार आक्रमणु- 
कारियों को बराबर सुविधा ओर उत्तेजना मिलती गई | 


जिस हिद्दूजाति ने ही बाहर से आनेवाली कितनी जातियों को अपने में मिला लिया, 

जिसमें संसार को अपना कुंडम्ब बनाने की अद्भुत ज्षमता और एकत्व स्थापित करने की 
हत्‌ आकांक्षा थी, वह आप अपने ही अंग को सदा के लिए. अछूत ठहराये, इस बात को 

बुद्धि अंगीकार नहीं करती | अतएव बीसवीं सदी के सवश्रेष्ठ मानत्र महात्मा गांधी ने यथार्थ 
ही कहा है कि अछूतपन धर्म-विहित नहीं है, वल्कि यह शेतान का धर्म है।? 

अस्पृश्यता का रिवाज श्रनीतिमूलक है; जंगलीपन और क्रूरता से भरा है। जो 
ससाज ऊँच-नीच के भेदों की प्रथा पर झराश्रित है उसका नाश होता ही है। अतएब 
ज्यों-ज्यों अपनों के प्रति घुणा की भावना भारत में बढ़ती गई, भारत का पतन 
होता गया । 

अस्पृश्यता का निवारण अब एक निविवाद विषय हो गया है। इस प्रथा का मूल 
ओर श्रौचित्य किसी समय चाहे जो भी रहा हो, आज तो यह एक ऐसी निर्दय रूढि-सात्र 
रह गई है जो लोगों के जाग्नत्‌ धार्मिक विचारों और विश्वासों पर आधात पहुँचा 
रद्दी है । 

हिन्दूधम तो हमें यह उपदेश देता है कि सारी मनुष्यजाति को हम एक अविभक्त 
कुठम्ब समर और हसमें से प्रत्येक व्यक्ति समाज के हर-एक मनुष्य-द्वारा की हुई बुराई 
के लिए अपने को जिम्मेवार सममे | 

वि० द०--५६ 


४०२ विश्वधम-दरशेन 


हिन्दू-परम्परा प्रेम ओर सहिष्णुता के सिद्धान्त्रों पर स्थापित है | इसका पोषण. कबीर 
गौरांग, ज्ञानेश्वर, एकनाथ, धुकारास, नरसी मेहता तथा तसाम द्राविड़ आलवार-साधु-संतों 
की मंडली द्वारा हुआ है। उन लोगों ने सामाजिक मेल-जोल के मार्ग में आनेवांली 
बाधाश्रों को केवल हटाया ह्वी न था, बल्कि उनका जोरदार खण्डनं भी किंयां था | 

यह हमारा दर्भाग्य है कि इतनी उज्ज्वल परम्परा के रहते हुए भी आज हम अपने ही 
एक तिहाई भाइयों के साथ हृदय-शून्य बर्ताव करते हैं, उन्हें कुत्तों या पालतू जानवरों से 
भी बदतर सममभते हैं। गांधीजी ने भारतीय समाज से इस कलंक को दूर करने का आाम- 
रण प्रयत्न किया | उन्होंने अछूतों को हरिजन के नाम से सम्बोधित किया, ओर उनके 
मन्दिरंप्र वेश का आन्दोलन चलाया | उन्हीं के प्रयन्‍्न का फल है कि भारतीय संविधान मे 
अस्पृश्यता अवेध घोषित की गई है । 

यद्यपि अ्रस्पृश्यता अमी बिल्कुल दूर नहीं हुईं है तथापि आशा है कि निकट-भविश्य मे 
यह निमुल हो जायगी, जिसके परिण।मस्वरूप .भारत अपनी पूर्व-गौरव-गरिसा को. पुनः 
प्राप्त कर सकेगा | 


आहठवों खण्ड 


पहला परिच्छेद 
कत्तेमान काल 
धरम और सम्प्रदाय की वर्तमान स्थिति 


भारत-सरीखे बड़े विस्तार और आबादीवाले देश में--जिसके आचार-विचार के 
विकास का इतिहास संसार में अत्यन्त प्राचीन है, जिसके जन-समुद्र में समय-समये पर 
बाहरी सरित्ाएँ! आकर मिलती गई हैं--धार्मिक सम्प्रदायों के अंगरणित विभाग होना 
अस्वाभाविक बात नहीं है। पिछले श्रध्यायों में उन्हीं मत-मतान्तरों' का. उल्लेख किया 
गया है जिनके अनुयायियों' की संख्या और साहित्य नगर्य नहीं है: फिर भी, 
आबादी का एक भारी अंश ऐसा भी है जो अपने को किसी सम्प्रदाय, पनन्‍्य या मत में 
नहीं गिनता और अपने को साधिकार हिन्दू कहता है;. क्योंकि वह किसी-न-किसी ह्न्दि 
जाति या त्रिरादरी का है। उसके चौके-चूल्हे, खान-पान, ५ व-त्योहार, जन्म, विवाह, 
प्रेतकर्म, आद आदि के काम-काज हिन्दू-रीति-रस्म के साथ होते हैं। उसका धर्म भी 
हिन्दू-पर्म है, जिसके अझुतार वह किसी देवी या देवता की पूजा और भजन: भी करता 
दे जिसमें परमात्मा, परमेशंवर, भगवान या प्र भु की भावना भरी होती है । उसके यहाँ 
नवरात्रों में दोबारा नवदुर्गों की पूजा होती है--साथस्साथ रामनवमी, गंगा दशहरा, 
आवणी, जन्माष्टमी, पितृपक्ष, विजयादशमी, दीपावली; प्रबोधिनी एकादशी, कार्तिक- 
पूरिमा, संक्रान्ति, उपन्त-पंचमी, शिवरात्रि, होली आदि पर्व-त्योह्दार और अत मनाये जाते 
हैं और विविध देवताओं की पूजा होती .है | ऐसे लोगों को साधारणतया-स्मात्त' कहते हैं| 
स्मार्त-धर्स कोई सम्प्रदाय या पत्ध नहीं: है।. इसे साधारण: . जन-समुदाय का-घर्म 
समझना चाहिए।* | न 

भारत की हिन्दू जनता को हम सात धार्मिक विभागों में बाँट सकते-.... 


(१) वे जो देवी-देवतओं को पूजते हैं, पर्व-त्योह्वार मनाते हैं और कुछ आवश्यक: 
पस्कार करते हैं तथा अपना कोई उपास्य देव अथवा विशेष दाशंनिक भाव या प्रवृत्ति 
नहीं रखते । ऐसे हिन्दुओं की संख्या सबसे अधिक है। 


. १ हिनूल, एप्ठ एयर "५६ 


हु विश्वधमे-दर्शन 


(२) वे जो सभी देवी-देवतओ्रों को पूजते हैं; सभी पव-त्योद्दार मनाते और मुख्य-मुख्य 
संस्कार करते हैं, परन्तु, साथ-साथ, अपना कोई विशेष उपास्य देव भी मानते हैं, उसका 
भजन करते हैं ओर विशेष दार्शनिक भाव या प्रवृत्ति भी रखते हैं--यद्यपि अपने को किसी 
विशेष पन्‍्थ या सम्प्रदाय का नहीं समझते या बतलाते | 

(३) वे जो किसी विशेष पन्‍्थ, सम्प्रदाय या सत के अनुयायी हैं और उसी के अनु- 
कूल अपना आचार-विचार और व्यवहार रखते हैं; उन संस्कारों, अत-त्योहारों, उत्सवों 
ओर सिद्धान्तों या दार्शनिक विचारों को. मानते हैं जो उनके सम्प्रदाय, पन्‍थ यथा मत के 
अनुकूल पड़ते हैं। 

(४) एक ऐसा विभाग भी है जिसमें जार्यसमाजी मुख्य हैं, जो देवी-देवता, अव- 
तार आदि नहीं मानते; किन्तु निराकार ईश्वर की उपासना करते और वेद को ईश्वर का 
व[क्य सममते हैं । 

(४) एक समुदाय शुद्ध वेदान्तियों का है जो अपने को ही ईश्वर मानता है 

सो5हमस्मि? ओर अपने शुद्ध स्वरूप की उपासना करता हैः। इस समुदाय का उपासना- 
मंत्र 'ओरम?, 'सोडहम? आदि है| 

(९) एक समुदाय सुधारवादी हिन्दुओं का है--जिसमें राधास्वामी, कबीरपन्थी आदि 
सम्मिलित हैं--जो निराकार ईश्वर की उपासना करते हुए गुरु एवं गुरु-वाक्यों को 
आदर करते हैं; किन्चु वेदादि में विशेष आस्था नहीं रखते।..... 

(७) एक विभाग उन लोगों का है जो जन्म से हैं तो हिन्दू-परिवार के भंग, परन्तु 
अपने को श्रमीश्वरवादी कहते हैं ओर किसी तरह का धार्मिक बन्धन-नहीं मानते | 


कर्क 


| समन्वय का प्रयत्न 

विभिन्न सम्प्रदायों के आपसी भेदभाव को मिटाने का प्रयत्न इतिहासकाल में भागवत- 
धर्म ने किया। जगदगुरु श्रीशंकराचार्य ने जब विशेषरूप से पंचदेवोपीसना प्रचलित को 
तब स्मात्तमत सबल होने लगा, जिसका परिणाम है कि आज भारतवपष में स्मार्तों की 
संख्या अस्सी प्रतिशत के लगभग है। कबीर, सूर, तुलसी आदि दूरदर्शी रनन्‍्तों ने भी 
मुसलमानी शासनकाल में, धर्म-समन्वय का पत्नल प्रयत्न किया | ही 

जिस प्रकार प्राचीनकाल में भागवतसत समनन्‍्वयवादी था उसी तरह आ्राधुनिक काल 
. में स्मात्तमत भी समनन्‍्वयवादी है| इसीलिए स्मात्तों का किसी सम्प्रदाय से विरोध नहीं है । 

स्मात्त' वे लोग हैं . जो स्मृतियों के. अनुकूल आचार-विचार रखते हैं तथा पुराण-कथित 

विधियों से देवाराघन, जप, त्तप, त्रत, उत्सव आदि करते हैं। स्मात्त' और भागवत में 
कुछ अन्तर अंवश्य है। भागवंत .वह है जिसमें स्माच के सभी . गुणों के साथ ही-साथ 
निष्कामकर्म की भावना ओर अपने आराध्यदेव की भक्तिमी हो | 
.. शिव और विष्णु के उपासकों के पुराने आपसी विरोध का निराकरण न केवल श्रुति- 
स्पृतियों में ही है, वरन्‌ शेव और वैप्णव-सम्प्रदायों के प्रधान मान्य अन्यों में भी दे । 
महाभारत में जो नारायणीयोपाख्यान ( शान्तिपव॑, अध्याय ३४१.) दे उसमें कृष्ण स्वर्य 
अ्रज न से अपने नामों के निर्वंचन के प्रसंग में कहते हैं--- “ न 


हु वत्तमान काल । ४०७ 


अहसात्सा :हि लोकानां विश्वानां पाण्डुनन्दन | . 
तस्मादात्मानमेवांसे रुद्रं सम्पूजयास्यहस्‌ ॥ 
ययहं नाध्वयेयं॑ वे ईशान वरदं शिवस्‌। 
आत्मानं नाज्व येत्कश्चित्‌ इति से भावितात्मनः । 
मया -प्रमाएंं हि. कृत लोकः - समनुबत्तते । 
प्रसाणानि हि . पज्यानि ततस्तं. पजयाम्यहम्‌ ॥ 
यस्त वेत्ति समां वेत्ति योउनुतं सहि मामनु | 
रुद्रो नारायशश्वेव सक्त्वममेक॑ हि्रो कृतस || _ 
भावार्थ यह कि रुद्र और नारायण एक ही सत्ता के दों नाम हैं। यह-बात आज भी 
भागवत-सम्प्रदाय के अनुयायी मानते हैं। 
साम्प्रदायिक फूट और विरोध से होनेत्राली हानियों को खूब समझकर ही शंकराचार्य ने 
अनेक सम्प्रदायों का. खण्डन करके अपने स्थापित स्मात्त मत में सबका समन्वय किया । 
परन्तु यह भी उनका केवल व्यवहारमात्र था। . वस्तुतः वे अह् तवादी थे। जेसा हमसे 
पहले कह आये हैं, वे जगत्‌ को मिथ्या ओर मुक्ति को ज्ञान-प्राप्य ही मानते थे | 
यद्यपि पुराणों ओर इतिहासों में दार्शनिक दृष्टि से भी समन्वय देख पढ़ता है, तथापि 
दर्शनों में सिद्धान्तमेद का पूरा समसंवय कृष्ण मिश्र के 'प्रत्रोधचन्द्रोदय! नाटक में देख जाता 
है। इसमें रूपक-द्वारा यह दिखलाया' गया है कि छुद्टों , आस्तिक-दर्शन विविध दृष्टिकोणों 
से पंरमात्मा का ही प्रतिपादन करते हैं। विज्ञान भिन्नु ने भी 'सांख्यप्रवचनभाष्य? -में बड़ी 
योग्यता ओर स्पष्टता से सिद्ध किया है कि छट्टों दर्शन परस्पेर-विरोधी लगते हुए. भी एक 
दी परमात्मसत्ता का प्रतिपादन करते हैं। 'प्रस्थानमेद? में मंधुसूदन- सरस्वती ने भी बड़ी 
सुन्दरता से इनका दार्शनिक समन्वय किया है। इस तरह भगवतधर्म और स्मात्त'मत के 
अतिरिक्त अन्य विद्वानों और दार्शनिकों के प्रयत्न से भी पहले का कट्टरन समय पाकर 
धीरे-धीरे क्लीण होता गया | इधंर बहुत दिनों से सम्प्रदायवादियों में पारस्परिक सहनशीलता 
काफी बढ़ गई थी और समन्वयवाद लोकप्रिय हो "चला .था, परन्तु १६ वीं शताब्दी के 
अन्तिम चरण में साम्प्रदायिक विचारों के पुन; प्रचार से समाज में फिर खलबली मच 
गई ओर आपस के मगड़े बह चले | 
हिन्द्‌-ब्रत 
हिन्दुओं में त्रत ओर उपवास की बड़ी महिमा. है | प्राचीनकाल में तो अतिकष्छ और 
चान्द्रायश-सदुश बड़े कठोर त्रत भी किये जाते थे | अ्रतिक्च्छ में केवल एक कौर भोजन 
किया जाता था। वह नो दिन का. बत था। , चान्द्रायणवत पूर्सिमा को १५ कौर पायस 
खाकर आरम्म किया जाता था। उसके बाद प्रत्येक दिन एक कौर कम खाया जाता 
था। उसके बाद फिर एक-एक कोर क्रम से भोजन ब्रह्यया जाता था और अमावस को 
न्द्र्‌ह कौर भोजन करने का विधान था। इस प्रकार. यह जत एक महीने का था | 
वर्चमानकाल में ये दोनों जत प्रचलित नहीं हैं| वैष्णव लोग ग्रतिमास दोनों एकादशियों 
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को त्रत करते हैं | व्रत में कन्द, मूल, फंल और दूध खाया जाता है| शैव भी महीने में 
दो बार त्रयोदशी को शिवरात्रित्रत करते हैं और उनकी ख्ियाँ अपने चिर-सोमाग्य के 
लिए द्वादशी को प्रदोषब्रत करती हैं | * 

ध्येय के विचार से ब्रत तीन प्रकार के हैं--- 

_ (क) जिस बत के न करने से दोष लगता है वह नित्य है; जेसे, एकादशी | 

(ख) जो किसी विशेष फल की प्राप्ति के लिए किया जातो है वह नैमित्तिक अत है | 

(ग) किसी विशेष कामना से .तिथि-विशेष पर जो ब्रत किया जाता है वह 
काम्य ब्रत है। है 
... चारो वर्णो और आश्रमों का प्रत्येक स्ली-पुरुष रत करने का. अधिकारी है। सधवा 
स्त्री को स्वामी की अनुमति से, अविवाहिता कन्या को अपने माता-पिता की आशा से 
और विधवा को अपने पुत्र या अभिभावक के आदेश से व्रत करना चाहिए। ब्रतारम्म 
में संयम ओर संकल्प आवश्यक हैं। ब्रती का जतकथा सुनना भी अनिवार्य है | | 


न्रतारम्भ के समय अशोच हो जाय तो जत करना वर्जित है। किसी कारण से कोई 
व्रत न किया जा सके तो प्रतिनिधि-द्वारा वह कराया जा सकता है। पति-पत्नी एक दूसरे 
के प्रतिनिधि हो सकते हैं। कोई ब्राह्मण भी निष्क्य-द्रव्य लेकर प्रतिनिधि बन सकता है. 


। मुख्य व्रत के 8] 
[१] विष्णु-सम्बन्धी-- (क) “रामनवमी? .श्रीराम का जन्मदिन, - चेत्र-शुक्ल-नवमी; 
(ख) कृष्णाष्टमी, भगवान. कृष्ण का जन्मदिन, सांद्र॑ःक्ृषएं-अष्टमी; (ग):वामन-हादशी, भाद्र- 
'शुल्क-द्वादशी; भगवान वामन का जन्म॑दिन)-(घ) वर्ष के प्रत्येक मास की-दोनों एकादशी 
तिथियाँ त्रत के लिए आवश्यक समझी जाती है। सब्र एकादशियों में करत्तिक-गक्लपक्ष 
की एकादशी, जो देवोत्थान एकादशी के नाम से प्रसिद्ध हे, सर्वमान्य है। अनेक समा 
केवल इस एकादशीवरत को ही करके संतुष्ट रहते हैं | 
[२] शिव-सम्बन्धी--प्रत्येक मास की द्वादशी को प्रदोषजनत और त्रयोदशी को शिव- 
राजित्रत होता है। फाल्गुन की शिवरात्रि महाशिवरात्रि है। श्रावशमास विशेषरूप से 
शिव-मास समझता जाता है उसके प्रति सोमवार को पूजा तथा उत्सव होते हैं । 

[३] विष्णु-शिव-सम्मिलित-पर्व--कार्तिक-शुल्क-चत॒र्दशी वेकुए्ठचतुर्दशी के नाम 
से प्रसिद्ध है। इस तिथि को विष्णु और शिव की पूजा एक साथ होती है। यह 
समन्ययवादी पर्व है । दम पल ः हा. 

[४] देवी-सम्बन्धी ब्रत-चेत्र तथां आश्विन के शुक्लपत्ष के प्रथम नी दिन नवरात्र 
के नाम से प्रसिद्ध हैं। नौ दिन पूजा करके दशमी को देवी का विसर्जन किया जाता है। 
बंगाल और बिद्वार में यह उत्सव धूमधाम से होता. है। माघ-शुक्ल-पश्नमी ( वसन्तपश्चमी ) 
को सरस्वती की पूजा होती है और साथ-साथ वसन्तागमन का उत्सव मनाया जाता है। 
वैशाख-शुक्ल-नवमी को सीतानवमी कहते हैं| यह सीता का जन्मदिविस है।.| 

[५] सूर्य के पर्व-प्रत्येक संक्रान्ति को सूर्य की पूजा सौर-सम्प्रदायवाले करते ह | 
मुख्य संक्रान्ति मकर और मेष--पौष और माघ--की है जिसे सत्र लोग मनाते हैं। इसमें 
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नदौ-स्नान और दानादि किया जाता है। आवशण के मत्येक रविवार को अनेक हिन्दू सूर्य 
की पूजा जल, दूध, दही, घी, तिल, सरसों, चावल और कुश से करते हैं। रविवार सूर्य 
का दिन है। कार्तिक-शुक्ल-षष्ठी को समारोह के साथ सूर्य-पर्व मनाया जाता है जो “छठ” 
व्रत के नास से विख्यात है| इस पर्व की प्रतिष्ठा और मर्यादा सवोपरि है| अनेक स्मात्त 
इस पर्व को निष्ठापूर्वक करते हैं | पष्टी को दिनभर निर्जेल उपवास रखकर संध्या में सूथ को 
पहला अ्र्ध्य देते हैं और सप्तमी के प्रातःकाल सूर्य के दर्शन करने एवं अध्यदान के बाद त्रत 
समाप्त करते हैं। पहले अनेक मुसलमान भी इसे करते थे | हिन्दुओं में यह विश्वास 
बद्धमूल है कि सूर्यत्रत अ्रथवा सूर्य की उपासना से कुष्छादि भयानक रोग भी दूर हो जाते 
हैं। आरोग्यं मास्करादिच्छेत्‌? यह शास्त्रोक्त वचन भी वेज्ञानिक दृष्टि से महत्त्वपूणु है | 

(६) गणेश-पर्ब--ऐसे तो प्रत्येक मास की चतुर्थी गणपति की तिथि है, किन्तु खास 
करके भाद्र-शुक्ल-च॒तुर्थी विशेष प्रसिद्ध है। महाराष्ट्र में तो यह तिथि बहुत समारोह के साथ 
मनाई जाती है | 

(७) अन्य पर्बे--अन्य पर्वों में अ्रनन्तचतुदशी (भाद्र-शुक्ल-चतुद शी), यमह्वितीया-ब्रते 
( कार्तिक-शुक्ल-द्वितीवा ) तथा तीजश्रत ( माद्र-शुल्क-तुतीया ) महत्त्वपूर्ण हैं। तीजन्त 
सोभाग्यवती स्तरियाँ ही करती हैं; क्योंक्रि यह उनका सोमाग्यवद्ध क महान व्रत समझा जातो 
है ओर पति-प्रेम का प्रत्यक्ष पुण्य-पर्व है। आश्विन-कृष्णाष्टमी को स्त्रियों का 'जीव- 
त्पुत्रिका? व्रत होता है जो केवल सन्तानवती स्त्रियाँ ही करती हैं। आशिवन का पूरा 
क्ृष्णुपत्ष॒ वितृपक्ष कहलाता है ओर कृष्ण-अमावास्या ( महालया ) को विशेषरूप से 
पिए्डदान और तप॑ण किया जाता है| इस अवसर पर नैष्ठिक हिन्दू ब्रिहार के या? 
धाम में पितश्राद्ध करते हैं | 

समस्त चब्द्रगरहण, सूर्यग्रहण और संक्रान्ति तथा तिथियों में अष्टमी, चतुर्दशी, श्रमा- 
वास्या और पूर्णिसा प्॑-दिन समझे जाते हैं। पर्व के दिन, तीर्थस्नान, दान, उपवास, 
जप, भ्राद्ड, उत्सव, मेला श्रादि करते हैं । 


दान 
दान तो सभी धर्मों में सत्कर्म साना जाता है। सत्यात्र को श्रद्धापूर्वक उचित 
देश ओर काल में दिया हुआ दान सात्विक ओर धर्मदान कहलाता है। बुलाकर 
देने को अपेक्षा दानपात्र के पास जाकर दान देना अधिक पुण्यप्रद है। सूर्यास्त 
के बाद ओर भोजन करके दान नहीं देना चाहिए। पीड़ा के निवारणार्थ भी अनेक प्रकार 
के दान बताये गये हैं| पापादि की शान्ति के लिए. सत्पान्न को दान देना नैमित्तिक दान 
है। सन्तान, ऐश्वर्य और स्वर्गादि की कामना से दिया हुआ दान काम्य? दान है। ईश्बर 
की प्रीति के लिए ससात्र को या ब्रह्मविद्‌ ब्राह्मण को दान देना विमल दान है | दान देने 
के लिए तीर्धस्थान म्शस्त देश है। विद्वान, तपस्त्री और चरित्रवान दान के सत्यात्र हैं। 
अपात्र को मंत्रपूवंक दान देना निपिद्ध हे। दान देने का संकल्म करके न देने से 
मनुष्य ऋषणी होता है | 
े रोगों श्रीर पीड़ाश्नों के निवारण के लिए भी अनेक प्रकार के दान बताये गये है | 
अर के कारण उपजी हुई पीड़ा की शान्ति के लिए ग्रहों के अल 
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उनके लिए विविध पात्र भी हैं। दु।खी, पीड़ित और असहाय को दाम द्वारा सहायता 
देना सब दानों में श्रेष्ठ है । 


उत्सव ओर त्योहार 

है ; देते है| ब्राह्मण-परिवारों में उस दिन कलशस्थापन भी होता 
है | उसी दिन हिन्दू बहनें अपने भाइयों की कलाई में राखी बॉँधती हैं। विजयादशमी 
को रामचन्द्र ने रावश से युद्ध के लिए प्रस्थान किया, और विजयी हुए | वह ज्षत्रियों 
का पर्व है | उस दिन वे श्त्रों की पूजा करते हैं। सर्ववाधारण के लिए उस दिन नील- 
कण्ठ पक्षी का दशन शुभ है। कार्तिक-कृष्ण-श्रमावास्या को दीपमालिका का उत्सव होता 
है | इस अवसर पर घर की सफेदी और सजावट होती है| रात में रोशनी की जाती है 
ओर महालक्ष्मी की पूजा भी। यह त्योहार विशेषरूप से वैश्यों का है | इस दिन वे नये 
बही-खाते बदलते हैं। जूझ खेलने की कुप्रथा इस तिथि पर चल पड़ी है| बम्बई की 
दीवाली विशेष प्रसिद्ध है । 

वसन्‍्त के आगमन के उपलक्ष्य में माध-शुक्ल-पञ्ममी को वसस्तोत्सव मनाया जाता है । 
उस दिन सरस्वती की पूजा होती है ओर हिन्दू बच्चों का विद्यारम्भ कराया जाता है । 
तरह-तरह के पकवान्न बनते हैं | उसी दिन से होली और फाग का गान शुरू होता है। 
फाल्गुन-पूर्णिमा को होलिकादहन होता है और चैत्र-कृष्णु-प्रतिपदा को होलिकोत्सव | 
बंगाल ओर नेपाल में पूर्णिमा को ही उत्सव मनाया जाता है। उस दिन खाने-पीने का 
ओर राग-रंग का विशेष आयोजन होता है; ऊँच-नीच सत्र गले मिलते हैं। यत्रपि यह 
शूद्रों का त्योहार कह्य जाता है, तथापि इसे चारो वर्ण के लोग मनाते हैं | इस दिन नये 
वस्र धारण कर सत्र लोग परस्पर अबीर-गुलाल उड़ाते हैं। यह त्योहार हास्य-प्रधान है । 
इसमें मनोरंजन के नाना प्रकार के स्वाँग प्रदर्शित किये जाते हैं। 

महाराष्ट्र का गणेशोत्सव, बंगाल का दुर्गा-पूजा-महोत्सव, उड़ीसा का रथयात्रा-महीत्सव, 
द्रबिड़देश का दोगलमास और मिथिला का शरत्पूर्णिमा को मनाया जानेवाला 'कोजागरा'- 
महोत्सव ऐसे उत्सव हैं जो प्रान्तीय विशेषता रखते हैं । 


तीर्थ और तीथेयात्रा 


पद्मपुराण में तीन प्रकार के तीर्थ कहे गये हैं--(१) जंगम, (२) स्थावर और (३) 
भानस | पवित्र स्वभाववाले ब्राह्मण और सर्वकामप्रद गाय जंगस तीथ हैं। गंगादि नदी, 
पवित्र सरोवर, अ्र्लयवठादि वृक्ष, गिरि-कानन, समुद्र, काशी आदि पुरियाँ स्थावर तीथ 
हैं और सत्य, क्षमा, शम, दम, दया, दान, सन्तोब, अद्मचर्य, ज्ञान, धर्य, तपस्या आदि 
मानस तीथ हें | । 

पद्मपुराण के अनुसार प्रथ्वी पर साढ़ें तीन करोड़ तीर्थ हैं | किन्द मुख्य तीर्थ-- (१) 
बंद्रीनारायण, (२) द्वारका, (३) रामेश्वर तथा (४) जगन्नाथ पुरी--चार धाम हैं। ये 
भारत की चारों दिशाश्रों की सीमा पर स्थित हैं; अतः इनकी यात्रा करने से समस्त भारत 
की परिक्रमा हो जाती है | 
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(१) अयोध्या, (२) मथुरा, (३) साथा (हरिद्वार), (४) काशी, (४) कांची, 
(६) अवन्तिका ( उज्जेन ) तथा द्वारका की गणना मोक्षदायिनी पुरियों में है। प्रयाग 
तीथों का राजा ओर पुष्कर (श्रजमेर) तीथथों का गुरु है। 

शिव के स्थानों में (१) अमरनाथ (कश्मीर), (२) केदारनाथ, (३) पशुपतिनाथ 
(नेपाल), (४) विश्वनाथ (काशी), (५) वेशद्यनाथ (बिहार), (६) अरुणाचल (मद्रास), 
(७) झोंकारनाथ (मध्यभारत) तथा (८) सोमनाथ (सोराष्ट्र) सबसे मुख्य हैं | 

देवी के स्थानों में (१) कामाख्या (आसास), (२) काली (कलकत्ता), (३) गुद्य श्वरी 
(नेपाल), (४) विन्थाचल (उत्तरप्रदेश), (५४) मीनाक्षी (मदुरा), (६) कन्याकुमारी 
(कुमारी अन्तरीप) एवम्‌ (७) चामुर्डी (मैसूर) मुख्य तीर्थ हैं । 

विषए-सम्बन्बी तीथों' में (१) बदरीनारायण, (२) अयोध्या, (३) मथुरा, (४) 
दारका, (४) जगस्ताथपुरी, (६) विष्णुपद (गया) और श्रीरंगस्‌ ( दक्षिणमारत ) 
मुख्य हैं | 

नदियों में गंगा, यमुना, सरयू, नर्मदा, गोदावरी, कृष्णा एवं कावेरी परम पवित्र मानी 
जाती हैं| 

तीर्थाटन करने से आत्मा की उन्नति और बुद्धि का विकास होता है; बहुदर्शिता और 
उदारता को भावना आती है; सत्संग और अनुभव से ज्ञान बढ़ता है तथा पापों से बचने 
का भाव सन में उदित होता है | इससे समस्त देश के प्राकृतिक स्वरूप का दर्शन होता 
है ओर विभिन्‍न प्रदेशों के लोगों के परस्पर मिलने-जुलने से राष्ट्रीयता की भावना वढ़ती है | 


भाषा ओर वेषभूषा 
गत कई शताब्दियों से हिन्दू तीर्थयात्रियों एवं साधुओं ने राष्ट्रभाषा हिन्दी का अनवरत 
प्रचार जारी रखा है। सुदूरवर्ती रामेश्वरम्‌ में भी परस्पर मिलनेवाले बंगाली, गुजराती, 
महाराष्ट्री, उड़िया आदि विभिन्‍न भाषाभाषी लोग बातचीत ओर व्यवद्वार के लिए हिन्दी 
का ही प्रयोग करते हैं। यही कारण है कि महाराष्ट्री, गुजराती आदि पुराने सन्त कवियों ने 


हिन्दी में रचनाएं की हैं। अब तो हिन्दी और देवनागरी मारत के राष्ट्रभापा और 
राष्ट्रलिपि हो गई है | 


भाषा के साथ-साथ, भारत में, वेब-भूबा की समानता भी थोड़ी-बहुत पाई जाती है | 
एक समय था जत्रकि शिखा ही हिन्दुओं का साव॑भौम चिह्न थी । पहले, संन्यासियों 


हे यों के सिवा, 
हिन्दू मात्र शिखा रखते थे। कर्मनिष्ठ ब्रा हमण तो आज भी शिखा रखते हैं | किन्दु 
आज अंग्रेजी पढ़े-लिखे लोगों ने प्राय: शिखा का वहिष्कार-सा कर दिया है। विभिन्‍न 
सम्प्रदायवाले अपना तिलक अलग-अलग रखते हैं; कि नठ झ्व अधिकांश हिन्दू तिलक नहीं 
लगाते है । सिफ कश्मीर में सभी हिन्दू तिलक लगाते हं। अल गन्श्नलग सम्प्रदायवाले 
जास-खात माला व्यवहार में लाते हैं। ठुलसी की माला वेप्णवों और रुद्राक्ष की माला 
शर्वा त्था शाक्तों में विशेष रूप से मान्य है | 

पहनावे के सम्बन्ध में हर प्रान्त में भेद है | चैंगाल, आसाम और उड़ीण क | पह- 
नावा साधारणरूप से कुर्ता या कमीज और थोती है | मद्रास में थोती के स्थान में लज्नी 
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का व्यवहार होता है। गुजरात, उत्तरप्रदेश और बिहार की वेबमषा प्रायः एक-सी है। 
पंजाब में कुर्ता ओर पाजामसा प्रचलित है | स्त्रियों के पहनावे में साढ़ी की चाल पंजाब और 
राजपुताना को छोड़कर प्राय; सारे हिन्दुस्तान में है। इनमें महाराष्ट्री महिलाओं का पहनावा 
अपनी विशेषता रखता है। राजपुताने की त्नियाँ लहँगा और ओहढनी तथा पंजाब की 
स्त्रियां सलवार, कुर्ता ओर दुपट्ट का व्यवहार करती हैं। सधवा ख्त्रियाँ माँग में सिन्दूर 
लगाती हैं | मद्रास और महाराष्ट्र की सथवा स्रियाँ ललाट पर सिन्दूर का टीका देती हैं | 
मद्रासप्रान्त में सधवा स्त्रियों के लिए जूड़े में फूल लगाना अ्निवायय॑ है। भारतीय 
विधवाएँ साफ वस्त्र पहनती हैं ओर किसी प्रकार का अलंकार धारण नहीं करतीं | 

शिष्ट लोगों के शोर साधारण जनता के पहनावे में मद्रास, आसाम और उड़ीसा में 
विशेष भेद नहीं है; किन्तु पंजाब एवं उत्तरप्रदेश के अधिकांश पढ़ें-लिखे लोग पाजामा 
तथा कुर्त्ता का व्यवहार करते हैं ओर बम्बई, गुजरात में बन्द गले के लम्बे कोट का | 
पाश्चात्य रंग में रँंगे हुए हर प्रान्त के शिक्षित पुरुष को>-पेण्ट आदि पहनते हैं | उसी 
प्रकार गांधीजी के रंग में रंगे हुए हर प्रान्त के लोग खादी का कुर्ता, योपी ओर धोती- 
पाजामा तथा चप्पल का व्यवहार करते हैं | 

दक्षिणमारत में हिन्दू-घरों के द्वार पर ग्रहस्वामिनी-नित्य तड़के उठकर चौक पूर देती 
है| चौक पूरना मंगल-सूचक है और स्त्रियों के परम्परागत चित्रकला-कौशल का निदर्शक 
है। यह चिह्न उस दिन नहीं रहता जिस दिन घर में कोई अ्रमंगल हो जाता है | 


जाति-पाँति की प्रथा 


भारत में छुआ्राछृत की दीवार दृथ्ती जा रही है। खान-पान में सबते कट्टर मद्रास- 
प्रान्त एवं मिथिला ( बिहार ) है। कुछ दशक पहले मद्रासप्रान्त में जगह-जगह आह्मण 
और अत्राह्मण-होट्ल अलग-अलग थे | किसी अब्राह्मण का ब्राह्मण-होटल में प्रवेश 
असम्मव था। किन्तु अ्रब यह प्रथा विशेष प्रबल नहीं है, क्योंकि दक्षिण के ब्राह्मण 
होटलों में मी अब प्रयः जाति-पाँति की पूछ नहीं की जाती | मिथिला में भी अब बहुत 
से सार्थजनिक होटल खुल गये हैं जिनमें प्रायः सभी हिखू एक साथ बैठकर भोजन करे हैं | 

हरिजन-अ।न्दोलन के परिणामस्वरूप मन्दिर-प्रवेश की विषम समस्या भी अब हल 
होती जा रही है। भारत के प्रमुख तीथमन्द्रों में भी ब्राह्मण-अबत्राह्मण का समानरूप स॑ 


प्रवेश होने लगा है। 

खान-पान के सम्बन्ध: में भी मारत के विभिन्न प्रान्तों में रुचिमेद पाया जाता हे 
बंगाल, आसाम और मिथिला में प्रायः ब्राह्मण भी मांस-मछली खाते हैं। मद्गासग्रान्त में 
हद्विजेतर जातियों के सिवा बिरला ही कोई मत्स्य-मांस का भक्षण करता है। महाराष्ट्र में भी 
प्रायः यही अवस्था है। पंजाब में अधिकांश दिन्दू मांस-भक्षण करते हैं। विहार, उत्तर 
प्रदेश और मध्यप्रदेश के कुछ ब्राह्मण मांसभज्ञी हैं; किन्तु अन्य जातिवाले प्रायः मांस खाते 
हैं | नगरों में आमों से अधिक अनुपात में मांसभोजी मिलते हैं। मारवाड़ी, खत्री श्र 


अग्रवाल प्रायः निरासिषभोजी होते हैं । 
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विवाह-सम्बन्धी कदह्टरपना अ्रब कम होता जा रहा है। श्रन्तर्जातीय विवाह भी प्रचलित 
हो चला है। एक ही जाति की श्रनेक उपजातियों में अब विवाह-सम्बन्ध होने लगा है । 


विधवा-विवाह का भी अब हिन्दुओं में प्रचलन हो रहा है। इस प्रकार जातिपाँति और 
रोटी-बेटी का बन्धन भी ढीला होता जा रहा है। 


हिन्दू-समाज की व्यापक रुढ़ियों 


भारतीय समाज में विचार-स्वातन्त्य प्राचीनकाल से है। अब मी, एक ही परिवार में 
विभिन्न विचार और मत रखनेवाले व्यक्ति प्रेमपूर्वक रहते हैं ओर बिरादरी में कोई मकगड़ा 
नहीं उठता। अब खान-पान के कारण किसी के जातिच्युत होने का भय नहीं रह्य | 
वर्गीय रामदास गौड़ का विचार है--“भारत की प्राचीन सम्यता में, समाज में उस 
संगठन की मुख्यता है जिसे हम वर्णाश्रम-धर्स कहते हैं, जो आर्थिक, सामाजिक और 
राजनेतिक शासन को अपू्व आदर्श व्यवस्था है; जिसके अ्रनुसार, राजा ओर दण्डव्यवस्था 
के बिना भी, सब कास चलता था और आज भी चल सकता है। यही हमारा प्राचीन 
समाजवाद या समष्टिवाद है। इसी प्र।चीन समाजवा २ के बल पर बड़े लम्बे काल तक 
हमारा समाज सुखी और समुन्तत था | यह समाज आज भी प्रायः अक्ञण्ण है। इस 
समाज-व्यवस्था को विना बिगाड़े ही भारत में, अवश्य ही, स्व॒राज्य की स्थायना हो सकती 
है। पाश्चात्य देशों से ऐसी समाज-व्यवस्था न थी, अतः वहाँ के तथोक्त समाजवाद ने जो 
रूप धारण किया वह इससे मित्र है ?* 
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दूसरा परिच्छेद 
संस्कृति पर व्यक्तित का प्रभाव 


भारतीय संस्कृति के आधुनिक सँवर्द्धकों में लोकमाम्य तिलक, महामना मदनमोहन 
मालवीय, महाकवि रवीख्रनाथ ठाकुर, महात्मा गांधी, महर्षि रमण और योगी अरविन्द 
के नाम विशेष उल्हेखनीय हैं | लोककल्याण का कार्यक्रम आपलोगों का भिन्‍न-मिन्‍न रहा 
है। भावुक भारतीय जनता अपनी-अपनी रुचि के अनुसार आपलोगों की ओर आक्षष्ट 
हुईं। उपयुक्त दिवंगत महापुरुषों की विचारधाराएँ भारत की सीमा का श्रतिक्रमण 
कर विदेशों में भी पहुँची ओर समाहत हुई हैं। जीवित महापुरुषों में स्वामी शिवानन्द 
उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन्‌ ओर डा० भगवानदास के दाशनिक विचारों ने मी भारतीय 
संस्कृति को महत्ता भूमए्डल में प्रतिष्ठित की है। लोकमान्य तिलक ने श्रीमदूमगवद्गीता 
का अआपूर्व माष्य लिखकर समस्त संसार के विद्वानों का ध्यान आकइष्ट किया । उस अंथ को 
जनता के सामने वास्तव में कर्मयोगशासर्त्र सिद्ध करने का श्रेय आपको ही है। अपने 
ओरायन? ग्रन्थ द्वारा भी आपने प्रामाणिक रीति से शआ्आर्यों की स्थिति के प्रश्न का 
समाधान करके इतिहास की भ्रान्ति का उन्मूलन किया है। आप आर्य-संस्क्ृति के कट्टर 
पक्षवाती थे ओर “गीता? के प्रत्येक भगवद्वाक्य के जीवित प्रतीक । 
महासना मदनमोहन मालवीय के व्यक्तिगत जीवन और कार्यकलाप से भारतीय संस्कृति 
का उन्नयन प्रचुर मात्रा में हुआ है। आपने सनातनधर्म ओर गोजाति की रक्षा के 
सामूहिक आन्दोलन को भारतव्यापी बना दिया | आपका विचार था कि गो, गंगा, गीता 
और गायत्री, ये चार “गःकार भारतीय संस्कृति के मूलाधार हैं। श्रापका जीवन भारतीय 
आ्रचार-विचार का आदर्श प्रतीक था | काशी का हिन्दू-विश्वविद्यालय आपकी ही कोचि 
है, जिसके द्वारा आधुनिक भारतीय समाज प्र।चीन भारतीय संस्कृति की ओर उन्म्ुख होता 
जा रहा है। 
सहाकवि रबीन्धनाथ ठाकुर की भावमयी -कविताओं ओर अन्य उत्कृष्ट रचनाश्रों ने 
संसार के लोगों के विचार पर भारतीय संस्कृति की छाप डाली है। आपने अपने पूज्य 
पिता महर्षि देवेन्रनाथ ठाकुर द्वारा स्थापित शान्तिनिकेतनः को विश्व-संस्क्ृतियों का 
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संगम बना दिया। शान्तिनिकेतन के 'विश्वमारती! विश्वविद्यालय द्वारा आपने प्राचीन 
भारतीय शिक्षा-पद्धति को तो सजीव किया ही, भारतीय कल्ला-कौशल को भी नई प्रेरणा 
और प्रवृत्ति दी। विदेशों में आपके सांस्कृतिक भाषणों ने, मारत के पराधीन रहते हुए भी, 
इस देश की सांस्कृतिक निधियों की कलक दिखाकर भारत का जगद्गुरुत्व सिद्ध कर दिया। 

डा० राधाकृष्णन ने भारत का आध्यात्मिक सन्देश देश-देशान्तर में पहुँचाया है | 
आपके दार्शनिक विचारों में प्राच्य और पाश्चात्य दर्शनों का समखय है | यूरोप ओर 
अमेरिका में आपके श्रोजस्वी भाषणों से पश्चिम का ध्यान एक बार फिर पूर्वीय आलोक 
की और श्राक्ृष्ट हुआ है। 

डा० भगवान दास के दाशनिक ग्रन्थों ने सानव-जीवन में दशन के प्रयोजन का महत्त्व 
सुब्ोध रीति और देनन्दिन दृशन्तों से प्रतिपादित किया है। आपका ऋषिकलल्‍प जीवन 
सादगी ओर उच्च विचार का प्रत्यक्ष निदर्शन है । 

हर्षि र्मण का दृष्टिकोण ज्ञानपरक होकर “में की खोज में? सीमित रहा। इस 

खोज में सफलता पाकर अनेक सन्त अपने प्रभु में लीन हो चुके हैं। आज भी अनेक 
जिज्ञासु इस खोज में संलग्न हैं | 

अरविन्द ऊध्वंतर लोक का ऐसा कोई प्रकाश इस जगत्‌ में ल.ना चाहते थे जिसके 
फलस्वरूप मानवर-प्रकृति के अन्दर एक महान्‌ क्रान्ति घटित हो जाय, जिससे जहाँ 
कहीं हममें से कोई व्यक्ति खड़ा हो वहाँ उसके चारों श्रोर का वातावरण भगवान्‌ की 
ज्योति ओर शक्ति से भर जाय ओर उसके द्वारा सानव-जीव्रन का स्तर ऊँचा होकर नर- 
नारायण के ब्रीच का अन्तर कम हो सके | 

महात्मा गांधी का ध्येय सामाजिक तथा राजनीतिक व्यवहारों को भी धार्मिक ढाँचे में 
ढालकर मनुष्य-जीवन में आमूल परिवत्तन करना था | आपने भारतीय जीवन के 
प्रत्येक छेत्र और दिशा को अपने विचार, व्यवहार ओर कार्यत्रम से प्रभवित और आलो- 
कित किया है। 

स्वासी शिवानन्द मनुष्य की अ्रभिरुचि के अनुसार उसे शान, कर्म, योग अथवा 
भक्तिमार्ग की शिक्षा देकर साधना-पथ पर अग्रवर करने में संलग्न हैं। आप आधुनिक 
कमयोग के ज्वलन्त उदाहरण हैं | 

मनुष्य ने अपने बुद्धि-बल से विज्ञान के ज्ञेत्र में अभूतपूर्व सफलता प्राप्त कर ली है और 
इसे वह प्रकृति पर अपनी विजय मानता है। किन्तु मनुष्य वेज्ञानिक आविष्कारों का 
उपयोग मानव-ससाज के निर्माण एवं विकास में न करके उसके विनाश में कर रहा है । 
सभ्यता झ्राज कुर्ठित है; मानवता उद्धिग्न और उसरीड़ित है; हमारा सम्पूर्ण सामाजिक 
संगठन विश्वखल हो गया है। 'सर्वजन-सुखाय' की भावना लुत-सी हो गई है। आज 
एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का, एक जाति दूसरी जाति का, एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र का, सभ्यता 
झोर संस्कृति फेलाने के वहाने, शोपण कर रहा है। ऐसी श्रवस्था में मानव-जाति को 
एक नई चेतना को आवश्यकता थी जो विश्वकल्याण के लिए प्रेरणा देती, जो सुम्त राष्ट्र 
को जाम्मत्‌ कर दलित ओर पीड़ित जनता में आशा और उत्साह का संचार करती तथा 


५ तथा 
विनाशोल्ुख सानवता को शान्ति के पथ पर अम्नतर करती | 
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विश्व-इतिहास के मनन से ज्ञात होता है कि जब-जब धर्म की ग्लानि और अधर्म की 
प्रचलता होती हे तब-तव मानवजाति की रक्षा के लिए अ्रवतार, इश्वरदूत, पेगम्बर, 
अहत, बुद्ध अथवा मार्ग-प्रद्शक का संसार में शुभागमन होता है| तदनुसार, लोकमान्य 
तिलक, महषरि रसण, योगी अरविन्द, स्वामी शिवानन्द तथा महात्मा गांधी भारत में 
अवती्ण हुए। 

महात्मा गांधी ने तो न सिर्फ एक महान्‌ सुप्त राष्ट्र को जगाया, बल्कि समस्त मानव- 
जाति के सम्मुख आत्मोद्धार का एक नया मार्ग प्रदर्शित किया। गांधीजी जनता में. 
'सर्वजन-सुखाय? की भावना जगाने में बहुत दूर त्क सफल हुए | 

गांधीजी एक युगपुरुष थे । आपका संदेश सदियों के लिए है। बुद्ध और ईसा के 
सहश आपकी वाणी अमर है | आपने जन-समाज में एक नई चेतना पेदा की, जो आज 
भी विश्व-कल्याण के लिए प्रयत्नशील है| विश्व की नवजाशति के इतिहास में आपका 
एक महत्वपूर्ण स्थान है ओर रहेगा | 

गांधीजी की महत्ता युग की परिस्थितियों को अपने आदर्शों और सिद्धान्तों के अनुकूल 
मोड़ने की क्षमता में है। आपकी विचारधारा में व्यक्ति और समाज में एक सामंजस्य 
स्थापित करने का प्रयत्न स्पष्ट दिखाई पड़ता है। आपके अहिंसक जनतंत्रीय समाज में 
व्यक्ति-स्वातन्त्य तथा समाज के प्रति व्यक्ति के कत्त व्यों में समकोता कराने का प्रयास 
है। आपने अपने सत्य और अहिंसा के आधारभूत सिद्धांतों में परिवर्तन कंरने की कल्पना 
तक कभी स्वीकार नहीं की । फिर भी, आप इस बात का बराबर प्रयत्न करते रहे कि 
समाज आपके सिद्धन्तों को अपने व्यवहार में सुगमतापूर्वक ला सके। आपका संदेश 
आपके जीवनकाल में ही चारों ओर फैल गया | निश्चित है कि संसार ज्यों-ज्यां अपनी 
उत्पन्न की हुई नई-नई समस्याओं में उलफकर अधीर और विकल होगा, त्यों-त्यों वह 
अपने उद्धार के लिए गांधीवाद की ही शरण छेगा । 

इस प्रकार जहाँ लोकमान्य तिलक, महर्षि रमण, योगी अरविन्द तथा स्वामी शिवानन्‍द 
ने देश-विदेश में धार्मिक प्रवृत्ति को उत्त जना दी, वहाँ गांधीवाद ने अ्रहिंसा, सत्य आ्रोर 
विश्वप्रेम का महान्‌ थ्रादर्श संसार के सामने रखा है । 


तीसरा परिच्छेद 


भारतीय संस्कृति के आधुनिक उन्नायक 


१, लोकमान्य बालगंगाधर तिलक 


' जीवन-वृत्त--जोकमान्य तिलक का शुभ-जन्म, सन्‌ १८५६ १० में, २३ जुलाई को 
हुआ था | महाराष्ट्र के कोंकणु-प्रदेश का- रत्नागिरिनासमक समुद्गरतटस्थ नगर.आपका जन्म- 
स्थान था। आप मराठा जाति के चित्पावन ब्राह्मण थे। आपके - पिता गंगाधरराव 
रत्नागिरि की एक पाठशाला के शिक्षक थे, और संस्क्ृत तथा गणित के माने हुए विद्वान्‌ 

उन्हीं से आपको बचपन में संस्कृत ओर गणित की शिक्षा मिली। . आपका 
बाल्यकाल का नाम बलवन्त राव था। बचपन से ही आप बड़े साहसी, स्पष्ट वादी 
इढ्प्रतिज्ष और प्रतिमाशाली थे | पूना के डेक्कन कालेज से आप अंजुएट हुए। बम्बई 
के एल्फिन्स्ट्न कालेज से सन्‌ १८७६ ई० में एल० एलू० वी० परीक्षा पास को। किन 
वकालत शुरू न करके आप तन-मन-घन से देश, समाज ओर साहित्य की सेवा में ही 
'लग गये | सन्‌ श्यू८१ ई० में आपने मराठा? और "केसरी? नामक क्रमशः अंग्रेजी ओर 
'मराठी साप्ताहिक पत्र निकाला । उनके द्वारा आपने देश में राष्ट्रीय जागरण पैदा किया | 
सन्‌ १८६३-६४ में आपने महाराष्ट्र में गणेशोत्सवः और 'शिवाजी-जयन्ती? मनाने का 
'साव॑जनिक आन्दोलन शुरू किया, जिससे महाराष्ट्र में धामिक और जातीय भावनाओं का 
विशेष उदनोधन हुआ । इसी समय (दि ओरायन” नामक आपका वेदकाल-निर्णायक 
प्रसिद्ध शोध-अन्ध प्रकाशित हुआ | आपका दूसरा प्रसिद्ध शोध-ग्न्थ (दि आर्कटिक होम 
इन दि वेदाज? ( आयों का मूल निवासस्थान -)) सन्‌ १६०३ ई० में मनिकला-। आप कई 
'शिक्षा-सम्बन्धी ओर राजनीतिक संस्थाओं के कर्णंधार थे। सत्य और न्याय की रक्ा के 
लिए आवाज बुलन्द करने के कारण आपको कई वार जेल जाना पड़ा। अ्रन्तिम बार 
सन्‌ १६०८ ई० में आपको छ; वर्ष के लिए वर्मा की प्राचीन राजधानी मार्डले के किले 
में कद रहना पड़ा। वहीं पर आपने श्रीमद्धनवदुगीता का “कर्मयोगः या 'गीता-रहस्यः 
नामक अभाखद्ध भाष्य लिखा, जिसका स्थान जगदगुर शंकराचाय के भाष्य के बाद ट्टी 
माना जाता है । सन्‌ १६१८ ई० में आप भारतीय कांग्रेस के दिल्‍्ली-अधिवेशन के सभापति 
जुने गये थे | किन्तु अपने एक मुकदमे के सिलसिले में आपको इशगलेग्ड की यात्रा करनी 


आफ, 
[चू० ०---४ ह- 
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का न हि लिवीयजी सभापति हुए | सन्‌ १६२० ई० की 

बट ? यु में, आप बम्बई में गोलोकवासी हुए | 
है सम उत्यु के अन्तर, के पतन १६२५ ई० में, आपका “बैदिक क्रॉनॉलॉजी--वेदांग 
ज्योतिष! ( वेदों का कालनिर्णय और वेदांग ज्योतिष ) नामक चौथा अनुस घान-ग्न्थ 
प्रकाशित हुआ | 

विचारधारा--श्रापके राजनीतिक विचार बड़े उम्र थे। राजनीति के क्षेत्र में 
आप “शठे शाख्यं समाचरेत्‌” के हिमायती थे। ध्स्वराज्य हमारा जन्मसिद्ध' अधिकार 
है”--इस सिद्धान्त के आप प्रचएड' उद्घोषक, परिपोषक और प्रचारक ये। राजनीतिक 
अधिकारों की प्राप्ति के लिए आप भहती साम्राज्यसत्ता के सामने भी कमी नहीं 
भुके | अपने खतंत्र विचारों के संत्न्ध में किसी के साथ किसी प्रकार का सम- 
भोता करना आपके स्वभाव के विरुद्ध था। गीता के 'लैब्य॑ मा सम गम; पार्थ ” और 
आुद्धस्त्र विगतज्वरःः भगवद्‌वाक््यों को अपने जीवन में आपने - प्रत्यक्ष चरितार्थ कर 
दिखाया । राष्ट्र की एकता के लिए आपने उसी सयय॑ हिन्दी-भाषा और देवनागरी लिपि 
को राष्ट्रभाषा और राष्ट्रलिपि के रूप में अपनाने की नेक सलाह देश की जनता को दी 
थी | सामाजिक सुधार के ज्षेत्र में आप वहीं तक आगे बढ़ने के पक्ष में थे जहाँतक बैदिक 
ओर शास्त्रीय सिद्धान्तों के युगानुकूल विश्लेषण से सहायता मिलती थी। आपके धार्मिक 
विचार भी अधिकतर प्राचीन भारतीय संस्क्ृति के मूल तत्त्वों से अनुप्राणित और अनु- 
शासित थे। वच मान भारतीयता को आप प्राचीन आर्य-मर्यादा से गौरवान्वित देखनां 
चाहते थे। शास्त्रीय मीमांसा को मानव-जीवन के साथ संलग्न करने का जो अथक 
प्रयास आपने किया वह आज भी भारतीय संस्कृति के श्रद्धालुओं के लिए वांछुनीय और 
अनुक रणीय है | 

२, महामना पं० मदनमोहन मालवीय 

जीवन-बृत्त--मालवीयजी का शुभ जन्म तीर्थराज प्रयाग में एक विप्रवंश में 
हुआ था। सन्‌ १८६१ ईं० का २५ दिसम्बर ( ईसा-जयन्ती ) आपका जन्मदिन हे | 
आपके पिता पं० तजनाथ मालवीय परमभागवत और संस्कृत के उद्धठ विद्वान थे ॥ 
आपकी शआरंभिक शिक्षा प्रयाग की एक संस्कृत-पाठशाला में हुई और वहीं के म्थोर सेंट्रल 
कॉलेज से आप सन्‌ १८८४ ई० में ग्रजुएय हुए। उसके बाद आप प्रयाग के सरकारी 
स्कूल में कुछ दिन अध्यापक रहे। सन्‌ श्यू८६ ई० में कांग्रेस का द्वितीय अधिवेशन 
कलकत्ता में हुआ था जिसमें पहले-पहल आप सम्मिलित हुए। उसी समय से आप 
राजनीतिक क्षेत्र में प्रविष्ठ होकर क्रमशः आगे बढ़ते गये। राजनीतिक संसार में आते 
ही आपने कालाकाँकर ( अवध ) के सर्वप्रथम हिन्दी देनिक दिन्दुस्थान! का संपादन- 
भार ग्रहण किया | सन्‌ श्य६३ ई० में आपने प्रयाग में वकालत शुरू की। १६०२ 
३० में आप अपने प्रान्त की व्यवस्थातरिका सभा के सदस्य हुए | इसके बाद आप केन्द्रीय 
व्यवस्थातिका के भी सदस्य चुने गए और १६२६ ई> तक वहाँ रहकर देश को बड़ी. 
सेवा की । सन्‌ १६०६ ई० में आप प्रथम वार .लाहौरूकांग्रेत के सभापति हुए:। उसके 
एक साल बाद ही, काशी सें आप अखिलभारतीय दिन्दी-साहित्य-सम्मेलन के स्वश्रथमः 
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अधिवेशन के अध्यक्ष हुए। आपके ही उद्योग से अदालतों में हिन्दी भाषा और देवनागरी 
लिपि का प्रचार बढा। आपने प्रयाग से “अभ्युदयः नामक हिन्दी साप्ताहिक, “मर्यादा? 
नामक हिन्दी सासिक और 'लीडरः नामक प्रसिद्ध अंग्रेजी दनिक पत्र निकाला था, 
जिनमें 'लीडरः अबतक जीवित है। सन्‌ १६१६ ६० में आपने काशी में गंगातट पर 
'हिन्दू-विश्वविद्यालय की स्थापना को। सन्‌ १९१८ ई० से आप दूसरी बार दिल्ली 
कांग्रेस के समापत्ति हुए। सन्‌ १६३० ई० के राष्ट्रीय आन्दोलन में आप पहली बार जेल 
गये। सन्‌ १६३१ ई० में लन्दन की गोलमेज-सभा में सम्मिलित होने के लिए आपने 
पहली बार विदेश-यात्रा की। सन १६३२ में, जब गाँधीजी ने दलितोद्धार को विषस 
समस्या हल करने के लिए पूना में आमरण अनशन किया, तब सरकार से सममोता 
कराने में आप ही अग्रणी थे। भारतीय सनातनधम-महासभा, भा० हिन्दू-महासभा 
भा० ब्राह्मण-सहासमा, भा० गोरक्षा-महासभा, प्रथाग की सेवासमिति आदि प्रसिद्ध 
संस्थाएँ आपकी ही प्रेरणा से स्थापित हुई थीं। सन्‌ १९४६ ई० की १२ नवंबर को, 
काशी में, आप केलासवा[सी हुए। आपकी रुग्णावस्था से लेकर मृत्यु-पय्यंन्त, भारतीय 
संस्कृति के कट्टर प्रृष्ठपोषक और हिन्दू-हिन्दी-हिन्दस्तान के परमभक्त राजषि पुरुषोत्तमदास 
टणडन निरन्तर आपके पास रहे । 


विचारधारा--धाझमिक विचारों की दृष्टि से लोकमान्य तिलक यदि सच्ब॑ दिन्द थे तो 
मालवीयजी कट्टर | प्राचीन मारतीय सम्यता ओर संस्कृति को आप प्रत्येक भारतीय के 
जीवन, आचार-विचार, खान-पान और वेशभूषा में प्रतिविम्बित देखना चाहते थे। 
हिन्दू-धर्मशास्त्रों में कर्मकाश्ड ओर धर्माचरण की निष्ठा पर जितना बल दिया गया है, 
उतना ही आप, आज के युग सें भी, उसपर जोर देते थे। आपने 'सनातनधर्मः नासक 
पुस्तक लिखकर हिन्दूमात्र के लिए. एक घर्ससंगत दिनचर्या बना दी थी और तदनुकूल 
आचरण के आप स््रयं भी ज्वलन्त उदाहरण थे। भारतीय सम्यता ओर संस्कृति को 
पनरुज्जीवित करने के लिए आप प्राचीन युग के तपोवनों, आश्रमों ओर गुरुकुलों 
को जीवनचयां की पुनः प्रतिष्ठा करना आवश्यक समझते थे। तब भी वर्शाअमधर्म 
की व्यवस्था, शिक्षापद्धति आदि में, प्रस्तुत युग की आवश्यकता के अनुसार, शास्त्रसम्मत 
सुघर करने में आराप कभी पश्चातद न रहे। यद्यपि आपके राजनीतिक विचार 
विशेष उग्र नहीं थे तथापि जब कभी देश पर विषम संकट आया, आप प्रचण्ड क्रान्ति- 
'कारी के ससान, आगे बढ़कर उससे मोर्चा लेते रहे। आपकी चरित्रगत विनयशीलता 
मधुरता ओर कोमलता के कारण आपकी राजनीति बराबर उदार और नरम रही, परन्तु 
आपके भाव ओर विचार आपकी ओओजस्विनी वाणी के माध्यम से वरावचर अंगारे ही बेर- 
साते रहे। जिस समय आप व्यासगद्दी पर बेंठकर गीता का प्रवचन और श्रीमद्धागवत 
की कथा सुनाते थे, उस समय आपकी अमृतमयी वाणी श्रोताओं की अन्तरात्मा का स्पर्श 
करके उन्हें भाव-विभोर कर देती धी। पीड़ितों की सेवा, गौश्रों की सेवा और भगवद्धक्ति 
के प्रसंग उपस्थित होने पर आपके हृदय की करुणा और श्रद्धा अनायास उमड़कर आँखों 
की राह प्रदाहित होने लगती थी। आपके आदर्श जीवन और मर्मस्पर्शी मायण ने देश 
के अतंज्य व्यक्तियों को भारतीय संस्कृति का उच्चा अनुरागी बना दिया । 


>> | विश्वधर्म-दशेन 
२, कवीन्द्र रवीन्द्र बी 
_ जीवन-बृत्त--महाकविं का नाम यद्यपि 'रबि? बानू था, तथापि आप वस्तुतः 'कवि* 
ही थे, क्योंकि .जहाँ रवि भी नहीं पहुँच पाता है, वहाँ कवि पहुँचा हुआ है। ओपका' 
जन्म सन्‌ १८६१ ६० में ७ मई को कलकत्ता के जोड़ासाँकूवाले राजप्रासादं में हुआ था| 
आपके पिता महृषि देवेन्द्रनाथ ठाकुर अपने युग के एक तपस्थ्री पुरुष थे, जिन्होंने 
के गाल के बोलपुर-नासक स्थान में 'शान्ति-निकेतन?-जेंसे: एकान्त आश्रम 
हे अपना निवासस्थान बनाया था, ओर उसी स्थान में आगे चलकर महाकवि ने 
श्वभारती? नामक विश्वविद्यालय की स्थापना करके विश्व-संस्क्ृतियों के संगमस्थल का 
: निर्माण किया, तथा उससे थोड़ी ही दूर पर, 'श्रीनिकेतन! नामक ग्राम-सुधार-केन्द्र स्थापित 
करके आमोद्धार के रचनात्मक कार्यक्रम का एक आदर्श उपस्थित किया। बचपन से ही 
आप बड़े कल्पनाशील थे। प्राकृतिक वातावरण में आपका बहुत जी लगता था।' 
कलकत्ता के नामंल स्कूल में आपकी पढ़ाई शुरू हुईं। सन्‌ श्८७३ ई० में आपका 
उपनयन-संस्कार हुआ । इसी अवस्था से आप काव्यरचना का भी प्रयास करने लगे। 
सन्‌ १८७८-७६ में आपने पहली बार इंगलेण्ड की यात्रा की। वहाँ पआाइटन प्रब्लिक 
स्कूल? में, बाद 'लन्दन-विश्वविद्यालय? में आपकी पढ़ाई चलती रही । सन्‌ १६०१-ई० में 
बोलपुर में आपने ब्रह्मचर्याश्रम खोला जो कुछ दिनों के बाद “विश्वभारती! का केख्र बना, 
सन्‌ १६०२ ई० में पत्नी, पिता आदि के निधन से शोकसन्तप्त होने के कारण 
आपकी आध्यात्मिक और कलात्मक प्रन्ृत्तियाँ जाग उठीं। सन्‌ १६०५ ई० के बंग-भंग 
के फलस्वरूप क्रान्तिकारी भावनाओ्रों और स्वदेशी आन्दोलन को आपकी रचनाओं और 
वक्‍तृताओं से प्रचुर प्रेरणा और उत्तेजना मिली। सन्‌ १६१२-१३ ई० में आपने पुनः 
विदेश-यात्रा की और अंग्रेजी के प्रसिद आयरिश कवि 'चीद्स” से आपका घनिष्ठ परिचय 
हुआ । उसी समय आपकी “गीतांजलि? नामक कविता-पुस्तक पर विश्वविख्यात “नोवेल” 
पुरस्कार मिला | इसके बाद ही ब्रिटिश सरकार ने आपको “सर! की उपाधि से सम्मा- 
नित किया, जिसे आपने “जालियाँवालाबाग” हत्याकाण्ड के विरोध में त्याग दिया। 
गांधी-युग में आपने प्राच्य और पाश्चात्य जगत्‌ के सभी प्रमुख देशों का परिभ्रमण करके 
भारत के सांस्कृतिक संदेश को विश्वव्यापी बनाया तथा साम्राज्यवाद, स्वार्थान्यता ओर 
संकुचित राष्ट्रीयगा की नीति एवं मनोबृत्ति का खुलकर विरोध किया। साथ-ही-साथ,. 
आपने अपनी सद्भावना और अपने आकर्षक प्रतचनों से पूर्व ओर पश्चिम के बीच की 
“खाई को भरसक पाटठने का प्रयत्न किया जो एक हृद तक सफल भी हुझ्रा। सन्‌ १६३१ 
;ई० में आपकी ७०वीं बरस-गाँठ पर, देश ने आपको श्रद्धापू्वंक एक सर्वाज्धिसुन्दर श्रमि 
नन्दन-अन्थ अर्पित किया था, -जिसमें समस्त भूमण्डल के यशस्त्री विद्वानों की रचनाएं हें | 
सन्‌ १६४० ई० में 'ऑक्सफोर्ड! विश्वविद्यालय आपको डी० लिट की उपाधि से विमूषित 
करके धन्य हुआ | _विश्वभारती? के जिस कुटीर में आप निवास करते थे उंसका हक 
“उत्तरायण? था। विश्वसंस्कृतियों के पुरोधा, और शान्तिनिकेतन के विश्व-गुर्कुल के 
कुलपति होने के कारण, झापको सब्र लोग गुरुदेव कहते थे । अपनी रमणीय रचनाओं से 
साहित्य की प्रायः सभी शाखाओं को पल्‍्लवित एवं पुष्पित करके आप उनपर कोक्िल 
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बनकर कूजते रहे। संगीत और कला के क्षेत्र में मी उनकी अपनी शे लियों की देने 
चिसमरणीय है। सन्‌ १६४१ ई० की ७ अगस्त को, कलकत्ता भ॑, आपका वेकुए्ठवार्स 
हो गया। उस समये आपकी आयु ८१ वर्ष की थी | 


विचारधारा--महाकवि रवीन्द्र विश्वकवि तो थे ही, विश्वधर्मी, विश्वप्रेमी, विश्व- 
नागरिक और विश्वबन्ध भी थे। मानवता ओर प्रकृति देवी के आप प्रकृत पुजारो 
थे। राजनीतिक विचारों में मतभेद होते हुए भी गाँधीजी से आपका हार्दिक स्नेह था । 
वत्तमान अशान्तिमय संसार के लिए आपका 'शान्तिनिकेतनः एक प्रकाशस्तम्भ के 
समान है। जीवन-मर, दिन-रात सौन्दर्य के मधर-कोमल वातावरण में ही रमते रहने 
के कारण, आपके भाव, विचार, संभाषण, व्यवहार और कर्तव्य--सब-के-सब अलौकिक 
सौन्दर्य से ओतग्रोत थे जिनसे प्रभावित होकर सानव-समाज ने “सत्यं-शिवं-सुन्दरम! को 
दिव्य झाँकियाँ पाई! । आपके आध्यात्मिक विचारों पर हिन्दी के संत-साहित्य का 
विशेष प्रभाव था। आपके सरस गीतों में श्रोपनिषदिक विचारधारा प्रवाहित दीख पड़ती 
है। हिन्दी के संतकवि महात्मा कबीरदास के प्रति आपकी बढ़ी आस्था थी और उनकी 
निगु णुवादी कविताशों की स्पष्ट छाप आपकी रचनाओं में मी परिलज्षित होती है । - 


४, महर्षि रमण 


जीवन-वबृत्त--अआपका जन्म ३० दिसम्बर, १८७६ में मदरा ( मद्रास-प्रान्त ) से ३० 
मील दज्षिण तिरुचुली आम में हुआ | इसके निक्रठ कोडिन्या नदी बहती है। कोडिन्या 
को पापहरी भी कहते हैं। तिरुचुली एक पवित्र तीर्थ के रूप में प्रसिद्ध है। तिरुचुली 
शब्द का अथ, दक्षिणी भाषा में, ओंकार है। आपके पिता सुन्दरमय्यर सफल वकोल 
थे ओर चाचा संनन्‍्यासी हो गये थे। बचपन में आपमें कोई विशेषता न दीख पड़ी | प्रतिभा 
भी साधारण्‌-सी थी | पढ़ाई में भी कोई विशेषता न थी। हाँ, खेल-कूद ओर कुश्ती में 
आप बहुत दिलचस्पी लेते थे | फुब्बाल खेलने और तेरने में आपका बहुत मन लगता था | 
साधारण विद्याथियों की दरह रूगड़ा-फसाद, मारपीट में भी रहते थे। आप सितभापी थे, 
किन्तु सोदे में -कुम्मकर्ण। ग्यारह वर्ष की अग्रवस्था तक आप तिरुचुली में तमिल भाषा 
का अध्ययन करते रहे । १८६५ में, पिता की मृत्यु के बाद, बढ़े भाई ओर चाचा के 
सांथ सदरा में रहने लगे। अमेरिकन मिशन हाई स्कूल की दसवीं श्रेणी तक आपकी शिक्षा 
हुई। इस समय भी आपमें आध्यात्मिकता का कोई चिह्न दिखाई नहीं पड़ता था, न भक्ति 
की ओर ही कुकाव था। १८६५ के नवम्बर में आपकों तिरुचुली का एक आदमी मिला | 
वह तीध-बात्रा से लौथ्य था। पूछने पर उसने कहा--अरुणाचल से आ रहां हैँ ?? 
न जाने, क्या वात थी कि अरुणाचल का नाम सुनते ही महपि की नसों में त्रिजली टोड़ 

। लगभग इसी समय आपको “परिय-पुराणम? की एक्र प्रति मिल गई। इस ग्रन्थ में' 

देश के तिरसठ शिवोपासक नावरों की वार्ता है| इस ग्रन्थ को पढते-पढते आपके 
मानस ने भक्ति को लहर उठने लगीं। आप ऐसे तल्‍्लीन हुए कि भृख-प्यास तक भूल 
गये। एक वर्ष बाद, १८६६ में, एक ऐसी घटना हुई खिसने आपके जीवन की दिशा 
ते दी। उन दिनों आप पूर्णरूप से स्वस्थ थे। दीमांरी का नाम-निशान नथधा। 


शेर क्‍ विश्वधमे-दर्शन 


अचानक आ्रापको डर लगा कि मरनेवाले हैं| .जान पढ़ा कि मर रहे हैं। शरीर में किसी 
भकार का परिवर्तन दिखाई नहीं दिया, किन्दु भावों का वेग इतना तीज था कि मृत्यु का 
भय ओर उसका अनुभव बराबर होने लगा। शरीर शुन्य-सा हो गया | साँस रुक गई 
और होठ बन्द हो गये । आपको ऐसा भास हुआ कि शरीर वहीं लाश के समान पढ़ा 
है | आपको विश्वास हो गया कि झृत्यु इसी को कहते हैं | इध घटना का गहरा प्रभाव 
आपपर पड़ा। आपकी दृष्टि अन्तमु खी होने लगी, इष्ट-मित्रों का साथ छूटने लगा | 
खेल-कूद में जी नहीं लगने लगा। लड़ाई-फगड़े और मानापमान का भाव बिल्कुल 
जाता रहा | आप एकान्त-प्रिय हो गये | नियमित रूप से मदुरा की प्रसिद्ध मीनाक्षी देवी के 
मन्दिर में जाने लगे। वहाँ एकान्त में बेठकर भगवद्धक्ति की याचना करते | पढ़ाई पर 
अब ध्यान न था। परिणास-स्वरूप, सर्वत्र आपका तिरस्कार होने लगा। एक बारं 
बड़े भाई ने आपको आसन बाँवे ध्यान करते देखकर ताने से कुछ कट्टु वाक्य कह दिये | 
यह कट वाणों तीर-सी चुम गई। सहसा आपको अरुणाचल का स्मरण हो आया | 
उसी दिन घर से निकल पड़े | कुछ दूर गाड़ी पर, कुछ दूर पैदल, रास्ते की कठिनाई को 
मेलते हुए अरुणाचल पहुँचे | अरुणाचल के ज्योतिलिज्ञ के दर्शन करते ही आपने संसार 
के सब नाते तोड़कर अपने-आपको श्री्ररुणाचल के चरणों में समर्पित कर दिया। सन्‌ 
१८६६ इ० के १ सितम्बर को आपके भावी दिव्य जीवन का आरम्म हुआ ।* 
तपश्चयां के विचार से आपने संन्यास ग्रहण किया | मन्दिर में रहने लगे, ओर मौन 
धारण किया। आपका कथन है कि जीव और ईश्वर का भेद मिटने पर जो सहज समाधि 
प्रास होती है, उसी में स्थित रहने का नाम मौन है। मन्दिर के भीतर एक जगह बंठकंर 
आप तप करने लगे | कोई खाने को देता, तो खा लेते। किसीसे माँगने न जाते। लड़के और 
ऊधमी युवक सिफ १७ वर्ष के नवयुवक को तपश्चर्या में लीन देखकर कुबृ.हलवश अथवा 
शरारत से निन्‍दा और हँसी-मजाक करते और पागल कहतें। कुछ दृष्ट तो ईट-पत्थर भी 
फंकने से बाज नहीं आते | इससे तपश्चयों में बाधा पड़ने लगी। अतएव आप मन्दिर के 
एक धोर तहखाने में चले गये, जहाँ कीड़े-मकोड़ों का राज्य था। कोड़े आपके पैरों और 
जाँघों को काटते; किन्तु आप इस प्रक्रार ध्यान में मग्न रहते कि उसका ज्ञान भी नहीं 
होता | बेंकटआाचल गोदली नामक एक सहृदय का ध्यान उधर आक्ृष्ट हुआ और 
उसने एक साधु की सहायता से घाव और पीज से भरे इनके शरीर को उठाकर सुब्रह्मएय 
स्वामी के गोपुर में लिया दिया। उठाकर ले जाते समय भी आपकी समाधि नहीं दूटी । 
इससे लोगों की श्रद्धा और बढ़ गई और आपका नाम ब्राह्मण स्वामी पढ़ गया। यहाँ भी 
आप बराबर ध्यानमग्न रहते | आँखे न खुलती थीं | इसके बाद आप मनिदर के दाक्षुणु-पूत 
की और स्थित बगीचे में चले गये और तत्पश्चात्‌ वाहन-मंडप में रहने लगे। लड़कों 
ने पुनः छेड़-छाड़ शुरू कर दी शरौर आप दूसरी जगह एकान्त वपस्त्रा म॑ रत डुंए | गन 
१ इस चिरस्मरणीय दिन की स्वर्ण-जयन्ती एक बार आपके भक्तों ने बढ़ी 0 पक 
मनाई थी | उस अवसर पर संसार के मिन्न-मिन्‍न देशों के अनेक महानुभावों कै की 
सम्बन्धी आत्मोदगारों एवं श्रृद्धाजलियों के संग्रह-रूप में जो स्मारक-अन्थ प्रकाशित हुश्ा, 
बह अति उपादेव और पठनीय है।..... 


भारतीय संस्कृति के आधुनिक उन्नायक 4२३ 


दिन एक लड़के ने आपकी पीठ पर पेशाब कर दिया | इससे ट्खी होकर तंविरान नाम के 
एक शैव साधु ने आपसे अपने गुरुमृत्त म्‌ मन्दिर में रहकर तपस्या करने का अनुरोध किया 
जिसको आपने स्वीकार कर लिया। आपने यहाँ कठोर तपस्था की। आपकी ख्याति 
दूर-दूर तक फौल गई | आप यहाँ डेढ़ वर्ष रहे । जब भीड़ बढ़ने लगी, तब आप बेंकटराम 
के निकथ्स्थ बगीचे में रहने लगे। यहाँ झाने पर समाधि सहज, नित्य हो गईं। बाद से 
आप पबलकुन्तु अथवा प्रवालगिरि पर रहने लगे। श्रापकी माताजी पता लगाते-लगाते 
वहाँ पहुँची, और घर वापस ले जाने का निष्फल प्रयत्न किया | अन्त में रो-धोकर माताजी 
घर लौट गई” ! कुछ काल के बाद उन्होंने आपके आश्रम में ही रहकर भगवद्धक्ति में मग्न 
रहते हुए. प्राणत्याग क्रिया। १८६६ में आप अरुणाचल परत के तिरुपज्षि गुफा में 
रहने लगे। इस गुफा के उत्तर में मूलेगाल तीथ है और वहाँ भी एक गुफा है। 
कुछ और ऊपर जाकर स्कन्दाश्रम है, जिसके पास पानो का एक सोता बहता है । 
बड़ा सुन्दर और रमणीय स्थान है। यदा-कदा आप इन स्थानों में भी रहते थे। 
पहाड़ पर साँप, बन्दर, मोर आदि थे। आश्रम के साँप और मोर को स्वाभाविक 
वेर-भाव छोड़कर मित्र के ऐसा विचरण करते और साथ-साथ नाचते देखकर लोगों 
को कुतूहल होता था। ' सितम्बर, श्य६६ में, आपने मौन धारण किया और 
प्राय; ११ वर्ष बाद १६०७ में आपने सर्वश्रथम गणपति मुनीन्द्र को उपदेश दिया। 
गणपति मुनीनन्‍्द्र असाधारण प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति थे। श्ण व की आयु में विद्या में 
अनुपम ज्ञमता प्राप्त की थी। निरन्तर मन्त्र-जप में लगे रहते थे। शिव-पंचाक्षर-मंत्र 
का कोटि-जप किया था; किन्तु शिव का साक्षात्कार न हुआ। अतएव शंका-निवा रणार्थ 
आपके पास आये ओर अपने को आपके चरणों में समर्पित कर दिया | पन्द्रह मिनट तक 
आप स्थिर दृष्टि से गणपत्ति मुनीनद्ध को ओर देखते रहे। फिर धीरे-धीरे तमिल में इस 
प्रकार उपदेश दिया---१ अहं का बोध जहाँ से उत्पन्न होता है, उसीका परिशीलन करें 
तो मन उसीमे लीन हो जाता हे--यह तप है । २ मंत्र के जपते समय मंत्र का नांद 
जहाँ से फूटता है, उसका परिशीलन करे, तो मन उसीमें लीन हो जाता है--यह तप है |? 
इस उपदेश से गणपति मुनोन्द्र की समस्त शंकाएँ दूर हुई और मुम॒ज्ुओं के लिए सर्ब- 
दशन एवं योग के एक सरल महामंत्र की घोषणा हुईैं। तभीसे आप "महर्षि? के नाम 
से विख्यात हुए। कुछ दिन के बाद भक्तों के आग्रह पर पालितीर्थ के पास आकर महर्षि 
रहने लगे। धीरे-धीरे वहाँ एक आश्रस बन गया। यह रसणाश्रस मद्रास से प्राय; १०० 
मील दक्षिण-पश्चिम, त्तिद्वनमले नगर के पास, त्तिरवबनमलाय स्टेशन से लगभग दो मील 
पर है। यद्यपि महषि ने कोई शिष्य नहीं बनाया, आडम्बर से दूर भागते रहे; मंत्र- 
तंत्र, योग-सिद्धि, चमत्कार-प्रदर्शन आदि को कभी महत्व नहों दिया तथापि अनेक 
भारतीय तथा विदेशी अध्यात्म-लाघक एवं मुमुज्लु आपके निकट आते रहे, और आपसे 
प्रभावित द्ोकर तिना दीक्षा पाये ही अपने को आपका शिष्य समझने लगे। इनमें हिन्दू , 
श्सार, जन, बीड़, पारती, मुसज्षिम आदि नाना धर्म के अनुयायी हैं। वे लोग अपने- 
अपने धर्म पर आस्था रखते हुए महप्रि के उपदेशा 


4 ीविक 2७ 


व वकलक ;:िया 
रत ए्‌।[ वबदाश 


जे हु देशानुसार आत्मशोत्र में निरन्तर लीन 
रे शियों में हस्क, पाल्रस्थ्न, फ्रोडरिक पलेवर ( भिन्न प्रशानन्द ), हरी 


ह्झ्स नाकाम राष्प छ्‌ ह ्‌ !] की न शी 

प्र दे न्‍्द्‌ हर हक अकायाक-पक्रन, कक, अजथइ०-.. पेएयगक थी कम्ममक- >यण्फ-पक ध्र् एकरचखाः रच कम वन तथा 24० सया उठने 

ल्‍श्चय «पीले हर, सत्तन माज ( साथ एकरर ) । ज्निड्उन, दनांसिया इन, डाक््थर 
* ०८ 
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जंग, अण्य डफ, ओलिवर लाकुम्बी, विलियम स्पोलडिंग, मेजर चाडविक, इला मेलर्ट 
इलेनर पौलनी नोग्री, डन्क्रन ग्रीनलेस और भारतीयों में स्वामी सिद्धेंश्वरानन्द, श्र 
राधाकृष्णन, प्रिन्सिपल संजीवराव, कुपुस्त्रामी शास्त्री, मनु सूबेदार, दिलीपकुमार राय, 
जस्ग्सि चन्रशेखर आयर, सरदार रुद्रराज पाण्डेय (नेपाल), सर अल्लपाचेटियर, सर सी० 
पी० रामस्व्रामी आयर, डाक्टर मोहम्मद सईद आदि विशेष उल्लेखनीय हैं | पालब्रण्टन के 
“गुप्त मारत की खोज” ( 809070॥ 2/697 56079 770& ) तथा अन्य ग्रन्थों ने पाश्चात्य 
संसार का ध्यान महर्षि की ओर विशेषरूप से आइष्ट किया। सन्‌ १६५१ में आपका 
निर्वाण दो गया । रा 


'* विचारधारा--मदृपि उपदेश नहीं देते थे, किन्तु आपके सम्पक में. आने से ही मनुष्य 
अपने में आध्यात्मिक उन्नति पाने लगता था; मन में शान्ति ओर प्रतिरोधद्दीन परिदत्त न 
होने लगता था | मन में उठे प्रश्न अनायास हल होने लगते थे.। जिन: समस्यात्रों ओर 
उलसनों से मुमुक्षु चिन्तित रहता था, उनका अन्त होने लगता था ओर शंकाकुल मस्तिष्क 
शान्ति पा जाता था। सारांश, जैसे पुष्प-पराग से सुगन्धि उठतो है, वेसे ही महर्षि. से 
आध्यात्मिक शान्ति की सुगन्धि निकलकर फेलती थी, जिससे दर्शनार्थी मुम॒क्षु प्रभावान्वित 
हुए बिना नहीं रह सकते थे | जीवन्तुक्त होने के कारण आपमें प्रदृशन को बृत्ति लेशमात्र 
नहीं थी। आ्राश्रम की ओर से किसी को प्रचार करने की अनुमति नहीं थी। आप किसी को 
शिष्य नहीं बनाते थे । आपका विचार था कि मनुष्य को यदि «गुरु बनाना है, तो स्तर 
अपने ही अन्दर अपनी आध्यात्मिक चेतना में गुरु की खोज करे। आप कंहते थे कि आत्मा 
ही - गुरु है, उसी को खोजों। आप ओत्मानुभूति के उपदेश थे, समाजसैवा पर विशेष 
जोर देते थे और सेबामार्ग में आगे बढ़ने के बाद ही एकान्त में साधना करने को सलाह 
देते थे | आपके मतानुसार, मगवान्‌ में दृह विश्वास ही सच्चा आसन है ओर कत्त व्य- 
पालन ही वास्तत्रिक पूजा | एकान्‍्त तो मनुष्य के चित्त की वृत्ति परे निर्भर है। सांसारिक 
चस्तुओं की ममता में फँसे हुए मनुष्य को निर्जन अरण्य में भी एकान्तता का अठुमा नहीं 
होता, किन्तु संसार के रमेलों में रहकर भी शान्त चित्तवाले व्यक्ति को निर्जनता का बोध 
होता है। आसक्तिहीन चित्त के लिए हर जगह एकान्त है। जो अवस्था वाणी एवं विचार 
का भी अतिक्रमण करती है, वही मौन अवस्था है; यही ध्यान का रूप है।यह अवर्या 
चित्त को, तीव्रता का सम्पूर्णतया अभाव होने पर ही, ग्रात्त होती हैं। चित्त का हु न हद 
ध्यान है। गम्मीर ध्यान ही अनन्त वाणी है| मौन ही आत्मा की भाषा का अ्विरोध 
प्रवाह है; उपदेश तो ज्ञान-प्रसार का एक साधारण “तरीका है, जो सम्यकरूप से मौन द्वारा 
ही सम्भव है, अर्थात्‌, मूक भाषा द्वारा ज्ञान का वितरण अधिक प्रभावशाली द्वोता है। 
पविन्न सन्‍्तों के सत्संग का जैसा प्रभाव पड़ता है, वेसा व्याख्यान का नहीं | मनुष्य ईश्वर 
का ध्यान करे अथवा अपने शुद्ध स्वरूप का, दोनों में कोई सेद नहीं; क्योंकि दोनों को 
परिणति; एक ही है| ईश्वररूप हुए, त्रिना ईश्वर का साज्ञात्कार नहीं हो सकता | अपने 
स्वरूप में लीन होने. के. पूर्व अपने स्वरूप में प्रेम: होना आवश्यक है। ईश्वर ही वह अुन् 
स्वरूप है.। अपने स्वरूप का ग्रेंस ईश्वर का ग्रेम है, और वह्दी मक्ति है। ज्ञान और भक्ति 


क ही वस्तु हैं। जप का एकमात्र उद्देश्य चित्त में उठनेवाले अनेक विचारों का दमन दे | 
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जप से ध्यान होता है, जिसकी परिणति आत्मासुभूति अथवा ज्ञान में होती है। नाम-जप में 
सफलता प्राप्त करने के लिए अ्नन्यमाव से आत्म-समर्पण अनिवार्य है । आत्म-समर्पण के 
बाद ही ईश्वर का नाम निरन्तर मनुष्य के चित्त में व्यास रहता है | ज्ञान और पूर्ण आत्म- 
समर्पण में भेद नहीं है | इस पूर्ण आत्म-समर्पण में ही ज्ञान, वेराग्य, भक्ति, प्रेम--सव-कुछ 
व्याप्त है। आत्मा ही गुरु है, अतएव ईश्वर गुद का रूप घारण कर सत्य की शिक्षा देता 
है और अपने सत्संग से भक्त के चित्त को पवित्र कर देता है। भक्त का चित्त हृह होकर 
अ्रन्तमुख होने में समर्थ होता है। ध्यान द्वारा यह और मी परिष्कृत हो जाता है, ओर 
चंचलता शान्त हो जाती है। गुरु एक ओर चित्त को अन्तम|ख बनाता है ओर दूसरी 
ओर उसे आत्मा की ओर आकृष्ट करके शान्ति प्राप्ति करने में सहयोग देता है। यही गुय- 
कृपा है। गुरु, ईश्वर और आत्मा में कोई भेद नहीं है। अन्तरथ ईश्वर प्रेमी भक्त पर 
दया करके, भक्त की चित्तवृत्ति के अनुसार, अपने को प्रकट करता है। (अहंभाव बहुत 
बलवान हाथी के सह्श है और उसका दमन सिर्फ शक्तिशाली शेर द्वारा ही हो सकता है; 
चह गुरु ही है, जिसकी कृपा-दृष्टि से अहंभाव विलीन होने लगता है। अहँभाव को 
'शान्ति में ही सनुष्य का कल्याण है, और इसे प्रात्त करने के लिए आत्म-समपंण 
आवश्यक है । जत्र पूर्ण आत्म-समपंण हो जाता है, अहंभाव सवंधा नष्ट हो जाता है, तब 
न शोक रह जाता है और न दःख ही। आत्मानुभूति की शक्ति समस्त गुप्त शक्तियों से बहुकर 
है। आत्मानुभूति से जो आनन्द होता है, वही शान्ति की परिणति है। जिस सन्त की 
चित्त-इृत्ति पूर्णतया शान्त है, वही अपनी आत्मानुभूति से दूसरों को सुखी बना सकता है। 
दृ्षि के उपदेश का केन्द्र 'मैं? की खोज है। पहले “में' को जानो, फिर तुम सत्य 
को जान सकोगे | तुमको केवल एक ही काम करना है। ठुम अपने भीतर देखो, ओर 
तुम्हें अपनी सारी उलझनों का हल मिल जायगा। आत्मा के विषय में गम्भीर 
विचार और सतत ध्यान करो, प्रकाश मिलेगा । जच्र मन आत्म-स्त्ररूप से वहिमु ख होता 
है, तव जगत्‌ मासमान होता है। जब जगत्‌ दीखता है, तब आत्मस्वरूप दिखाई नहीं 
देता ओर जब आत्मस्वरूप का दर्शन होता है, तब जगत्‌ नहीं दीखता । अपने स्वरूप 
की विचारणा करते-करते मन निजी स्वरूप में पलट जाता है। वस्दुतः मन का निजी 
स्वरूप आत्मस्वरूप ही है। मन हमेशा किसी स्थूल वस्तु का आश्रय लेकर ही टिक सकता 
है। वह अपने-आ्राप नहीं टिक सकता। मन को ही सूक्ष्म शरीर या जीव कह्य जाता है | 
इस देह में जो में! रूप से पेदा द्ोता है, वही मन है । हृदय में अहम? विचार का प्रथम 
स्फुरण होता है, श्रतएव हृदय ही मन का जन्मस्थान है। मन में उठनेवाले तमास 
विचारों में अ्र॒हं-त्रिचार ही प्रथम विचार है। 'में कौन हैँ ?-.इसकी विचारणा द्वारा 
निश्चय हो सन का लय दह्ोता है। जिस प्रकार चिता की अग्नि को प्रदीतत करनेबाला 
काठ अंत में खुद भी जल जाता है, उसी प्रकार श्रहं-विचार दूसरे सब्र विचारों का नाश 
करके स्वयं नष्ट हो जाता है। 'में कौन हूँ? की विचारणा की जाय, तो मन अपने जन्म- 
स्थान में लोड जाता है और साथ हो उठा हुआ विचार भी नष्ट .ो जाता है। इस प्रकार 
प्पॉज्यों अभ्यास बढ़ता जाता है, त्वों-त्यों मन की झपने जन्मस्थान सें स्थिर होने क॑ 
पक्ति बढ़ती जाती है| जब सूक्ष्म मन, बुद्धि और इंद्वियों द्वारा, बहिस ख होता है, दब स्थल 
कचनु-रूर धृरयसान होद हे 
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जाता है, तब वह अहम्मुख या अन्तमुख मन कहलाता है | जब मन हृदय के बाहर 
भटकने लगता है, तब वह वहिसुख मन कहा जाता है। यदि सन हृदय में स्थिर हो 
जाय तो 'में', जो सब विचारों का मूल है, अद्श्य हो जाता है। जिस दशा में अ्रहं- 
विचार का लेश भी नहीं, उसे स्व॒रूप-स्थिति कहते हैं | वास्तव में वही मौन कहलाता है। 
मौन की दशा का दूसरा नाम ज्ञा नदुष्टि है ओर उसका शअ्र्थ है--आत्मस्वरूप में मन का 
लय करना । इसके विपरीत, दूसरों के विचारों का जानना, तीनों काल का ज्ञान होना, 
दूर देशों की घटनाओं को जान लेना आदि को ज्ञानदुष्टि नहीं कह सकते | केवल आत्म- - 
स्वरूप ही सत्य है। मन का लय करने के लिए आत्मचिन्तन से अन्य कोई योग्य उपाय 
नहीं है। प्राणायाम से भी मन का निग्नह होता है; परन्तु जम्रतक प्राण का निग्रह 
जारी रहता है, तभी तक मनोनिग्नह टिकता है| जब प्राणायाम बन्द किया जाता है, 
तब मन वहिगाँसी होकर वासनावश हो जाता है और इधर-उधर भव्कने लगता है | 
सन एवं प्राण का जन्मस्थान एक ही है। विचार ही मन का प्रथम विकार है ओर वही 
अहंकार है। सनोनिग्रह करने में प्राणायाम सहायक तो होता है, परन्तु इसके द्वारा मनो- 
नाश नहीं हो सकता। प्राणायाम की तरह, मूर्ति-ध्यान, मंत्र-जप और आहार-नियम भी 
सहायक हैं। मूति-ध्यान और मंत्र-जप से प्तन एकाग्नता को प्राप्त होता है। नियमों में 
सबसे बड़ा सात्तिक मिताहार का नियस है। इससे मन में सत्तवगुण की वृद्धि होती है, 
जो आत्म-विचार में सहायक है। ज्यों-ज्यों स्वरूप-ध्यान बढ़ता जाता है त्यों-त्यों वासनाएँ 
नष्ट होती जाती हैं। अतणएव स्वरूप-ध्यान में ही एकाग्र होने का अभ्यास निरन्तर जारी 
रखना चाहिए] जबतक मन में विषरव-वासनाएँ भटक रही हों, तबतक 'में कौन हूँ 
की विचारणा आवश्यक है | किसी चीज की आशा न करना अर्थात्‌ आशा का त्याग ही 
वैराग्य है। आत्मस्वरूप का त्याग न करना ज्ञान है। वास्तव में वेराग्य ओर ज्ञान एक 
ही हैं। प्रत्येक साधक बेराग्य धारण करके निज स्वरूप के अंदर गहरी डुबकी लगाकर 
आत्ममुक्ति पा सकता है। आत्मस्वरूप की प्राप्तिन होने तक यदि आत्मस्वरूप का 
निरन्तर स्मरण किया जाय, तो वही एक साधन काफी है। आत्म-विचार के. अलावा 
अन्य जो विचार पेदा हों, उनको जरा भी जगह न देते हुए, आत्मनिष्ठ होकर 
रहना, अपने-आपका ईश्वराप॑ण करना, ईश्वर की शरणागति है। ईश्वर पर चाह कितना 
भी मार रखा जाय, वह सारा बोक वहन करता है। अतः इस प्रकार की चिन्ता कोई क्यों 
करे ! जो सुख कहलाता है, वह आत्मस्वरूप ही है। सुख एवं आत्मस्॒रूप अलग नहीं हैं। 
आत्म-सुख ही एकमात्र सत्य हैे। शुभ मन आर अशुभ सन--श्स प्रकार के दो.मन नहीं: 
हैं; मन एक ही है। सिर्फ वासनाएँ शुभ और अशुभ--दो प्रकार की होती हैं। दूसरे लोग 
चाहे कितने ही बुरे मालूम हों, किर भी उनका तिरस्कार मत करो, राग-दव ष दोनों कात्याग 
करो, सन को सांसारिक विषय में अधिक मत व हाओ। जहाँ तक हो सके, (दूसरों के कासः 
में दखल मत दो | हमारा बतांत्र जितना ही विनम्र होगा, उतना ही हमारा श्रद्र होगा | 


0. ३ अरविर 
५ योगिराज न्द्‌ 
जीवन-बृत--१५ अगस्त को, ठन्‌ श्८य७२ ई० में, कलकत्ता में श्रौ्नरविन्द घोष का 
जन्म हुआ | सन्‌ १८६७ ई० में अपने दो बड़े भाइयों के साथ शिक्षा प्राप्त करने के 
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लिए आप इंगलैंडः भेजें गये। वहाँ आप १४ वर्षो तक रहे। १८६० ई० में आपने 
आइ० सी० एस० परीक्षा पास की, पर इसके दो वध के अभ्यासक्रम के अन्त में, घुड़सवारी 
की परीक्षा में हाजिर नहीं होने के कारण, अनुपयुक्त समझे गये। बाद, बड़ोदा-राज्य की 
सेवा स्वीकार कर वहाँ १६०६ ई० तक रहे | बड़ोदा में आपने संस्कृत का अध्ययन किया । 
3६०प्‌ ई० में वंग-भंग के कारण जो आन्दोलन उठ 2 उसके चलते १६०६ टटू० मे 
बड़ौदा छोड़कर नव-स्थापित बंगाल नेशनल कालेज के प्रिंसिपल होकर आप कलकत्ता 
आये | १६१० ई० तक आप राजनेतिक कार्य में लगे रहे | इन्हीं दिनों महाराष्ट्र के लोकप्रिय 
सता बाल-गंगाघर तिलक को लोकनायक मानकर 'राष्ट्रीय दल? कायम हुआ ओर आप 
उसमें सम्मिलित हुए। इसी समय “बन्दे मातरम? नामक देनिक पत्र का प्रकाशन आरम्भ 
हुआ आर ग्राप उसके सम्पादक बनाये गये | ग्रापके प्रभाव के कारण राष्ट्रीय द्लं ने इसे 
अपना सुखत्र माना। १६०७ ई० में आप राजद्रोह के मामले में गिरफतार किये गये ; 
किन्तु निर्दोष छूट गये। मई, १६०८ ई० में अपने भाई वारीन्द्र की क्रान्तिकारी दल को 
कारवाइयों के सम्बन्ध में आप फिर गिरफ्तार किये गये, पर आपके विरुद्ध कोई प्रमाण 
नहीं मिला; श्रतएव आप छोड़ दिये गये | किन्तु फेसले तक एक वर्ष आपको अलीपुर जेल 
में रहना पड़ा | मई, १६०६ ई० में आप छूट गये | जेल से छूटने के बाद द्वी आपने उत्तर- 
पाड़ा में भाषण दिया जिसमें आपके आध्यात्मिक जीवन की स्पष्ट कलक थी । अलीपुर- 
जेल में बारह मास तक जो बंद रहना पड़ा, आपने उस समय को योगाभ्यास में व्यतीत 
किया। आध्यात्मिक जीवन के लिए आपने एकान्त-सेवन की श्रावश्यकता का अनुभव 
पिया ओर १६१० ई० के फरवरी सास में चन्दरनगर के एंक निर्जन स्थान में रहने चले 
गये फिर अग्रेल महीने में समुद्र के रास्ते पांडिचेरी पहुँचे । जिस समर आप बंगाल से गये, 
उस समय अनुकूल परिष्थिति में वापस आकर राजनेतिक ज्ञेत्र में काम करने का आपका 
विचार था। किन्तु, बहुत शीघ्र ही, आपको अनुभव हुआ कि जो आध्यात्मिक कार्य आपने 
हाथ में लिया है, उसीमें सत्र तरफ से मन को हटाकर प्राण-प्रण से लग जाना पडढ़ेगा। 
'तब से आप अपनी आध्यात्मिक साधना में दी लगे रहे | पांडिचेरी में आपने पहले ४-४ 
अनुयायियों के साथ एकान्त-सेवन किया | फिर धीरे-धीरे कुछ ओर लोग आकर सम्मिलित 
दो गये | उसके बाद सन्‌ १६२० ई० में, जत्र श्रीमाताजी* ने आकर उनका साथ दिया, 
'तब लोग इतनी अधिक संख्या में आने लगे कि उनके रहने का इन्दोवर्त करना अत्या- 
वश्यक हो गया। फलतः एक आश्रम की स्थापना हो गई। आश्रम की व्यवस्था 
श्रीमाताजी के बनाये पारिवरिक नियर्मो के अधीन है। आाश्रमवासियों को सभी प्रकार 
के धामिक, राजनेतिक तथा सामाजिक प्रचार-कार्य से अलग रहना पड़ता है | यह थ्राश्रम 
कोई धर्म-संघ नहीं है। यहाँ सभी धर्म के लोग हैं और कुछ ऐसे भी हैं जिनका कोई 
धर्म नहीं है। वर्शा कोई मतवाद नहीं है। श्लीशरविन्द की शिक्षा के अनुसार सभी 
आधमवासी, धआध्वात्मिक विकास के लिए साधना किया करते हैं। श्रीश्ररविन्द ने 
अनेक पुस्तकें लिखी हैं जिनमें गीता-विपयक्त निवन्‍्ध 'एसेजल ओऑन गीता” और दिव्य 


त्वर्स्‌ न 


धन घ्स हू डिदि घ्स कक जग कक है सदघस त्र्य (३9 55,04७. कं है कंण्सा हो त््य कक थ्र्प््‌ का 52०5 विस 8-4 
जीवन डिवाशन लाइक! सदसे झधिक्त महत्वपूर्ण हैं। आश्रम से अंग्रेजी एवं अगला 





े म!ताजी एक फ्रख बद महिला है और साधनायथ्व में कापी छअतद्ररु प्र 
ध्घर / 5ऋच्च जे साहइला हू छोर साधनावध मे छकापी अम्नसर हो ची हैं| 


४९८ विश्वधर्म-दशन 


के अतिरिक्त हिन्दी पत्रिका अदिति निकलती है। १६-४७ ४० के स्व॒तन्त्रता-दिवस 
( १५. अगरुत) से वार्षिक हिन्दी पत्रिका “रचना? निकलने लगी है। श्रीअ्रविन्द श्राश्रम के: 
एक एकान्त कमरे में रहते थे। व प्र में चार दिने--१४ श्रगस्त, २४ नवम्बर, ९६ फरवरी; 
ओऔर १५ जूत की पके सावजनिक दर्शन होते थे । आश्रम में एक पुस्तकालय है, जो 
आआध्यात्सिक विषय के अध्ययन का साधन प्रस्तुत करता है। एक बाचनालय भी है |: 


अश्रमवा सियों को सादा और सास्विक भोजन मिलता है । 

घधिच रघारा--भीअ रविन्द की साधना का लक्ष्त था--मनुष्य-जाति में भगवान्‌ को 
पाना और प्रकठ करना; मनुध्य-जीवन का कैंवेल 2: | दूर करना नहीं; बल्कि उसका 
सर्वथा रूपान्तर करना; मड़ु जीवन को दिव्य बनाना । आपके अनुसार, योग का अर्थ 
है आत्मोगलव्धि को पूर्ण चेतना , जिसके प्रकाश में मनुष्य देख सके कि वह किसे लिए. 
जन्मा है ओर जान सके स्वाधिकार को मर्दत्त; योग का लक्ष्य है मनुष्य की प्रत्येक शक्ति को 
शुद्ध, निर्मेल बताक उसकी चर्म परिणति तक पहुँचा देना । इसकी सबसे पहली प्र क्रिया 
है आत्म-समपंण का संकल्य करना । आपका कथन था कि हमे अपनी सारी शर्क्ति से 
अपने-आपकों भगवान के द्वाथों सांप देना चाहिए ; लेकिन कोई शर्त न रहें, कोई चीज न 
माँगी जाय, यहाँ तक कि योगसिद्धि भी नहीं ; जो लोग अपने-आपको दे देते हैं ओर कु: 
भी नहीं मौँगते, उन्हें भगवान सर चीज दे देते हैं; सधक को निस्वद, निदव रह ओर 
निरहंकार होना आवश्यक हे । 


दूसरी प्रक्रिया है अपने अन्दर दिव्य शक्ति की क्रिया को देखना । दिव्य शर्ति की यह 


क्रिया जबन्न हमारे अन्दर होती है तब बहुचा देहादि में विज्ञोम ओर कष्ट उत्पन्न होता €। 
ग्रतएव श्रद्धा का होना अत्यन्त अवश्यकहै, यद्यपि पूर्ण शद्धा ही एकबारगी होना सदा 
सम्भव नहीं है--क्रयोंकि ढेग रे अन्दर जो कु मलिनता है; चाहे वहें बीहिर दिखाई पड़ती 
हो या भीतर छिपी पड़ीहो, वह आरम्भ में उमई पड़ती है और जरर्तकी जड़मूल से बाहर 
क्रमण करती है । और, इस अवस्था में संदेह 


का उत्पन्त होना एक ऐसी दुर्बलता है जो मी 7: सभी साधकों में पाई जाती है। जग कोई 
भीतरी कष्ट तुम्हे सतावे या बाहर से आक्रमण करे तरब सेंदे| गीता के इन शब्द को स्मरण 
करना चाहिए--कर्थ्ितेः सर्वंदगाणि सत्पासादात्तरिष्यसि अर्थात्‌ अपने-आपको ओर 
मनसे मुझे दे देने से तू समस्त कठिनाइयों और संकटों को मेरे प्रसाद से पार कै: जायगा । 


पे शक उः पुर हो ऊ 
चाहें कोई रोग; शोक हों, यीं शक पन्‍न हो या ढ*ै में कोई पाप या 


हो--किसी बीते से जरा भ घबराना ने 


रहना चवाहिए। मगेवां ४ 
ह र दँगा--अर्पेः स्वयं भगवान द्दी र्‌ 
देंगे ।. किन्‍्ठ॒ु यह कक अचानक किसी चमत्का म॑ नहीं आती, यह पवित्रीकरण 
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यह दिखाई देगा कि वही आत्मा सभी सृष्ट वस्तुओं को न केवल अपने अन्दर रखती 
और धारण करती है, बल्कि उनमें परिव्यात और ओओतप्रोत भी हो रही है ओर अन्त में हम 
यह समझ सकेंगे कि यह सच्च नाम और रूप भी ब्रह्म ही हैं। तब हम अधिकाधिक उस 
ज्ञान में निवास करने लगेंगे जिसे गीता और उपनिषदों ने जीवन का सिद्धांत माना है। 
उस समय हम आत्मा को सब भूतों में और सब भूतों को आत्मा में देखेंगे। इस योग की 
सर्वोच्च अनुभूति तो वह है जिससे हमें पता चलेगा कि यह सारा जगत्‌ एक अनन्त दिव्य 
पुरुष की ही अभिव्यक्ति या लीला है। किन्तु सभी वस्तुओं और प्राणियों में मगवान को 
देखना ही पर्यात् नहीं है। हमें सभी घटनाओं, क्रियाओं, विचारों ओर अनुभवों में, अपने 
में और दूसरों में, यानी जगत्‌ मर में भगवान को देखना होगा | इस अनुभूति के लिए 
दो बातें आवश्यक हैं--पहली तो यह कि हमें अपने सभी कर्मों का फल भगवान को सौंप 
देना होगा, और दूसरी यह कि कर्मों को भी उन्हें अपित कर देना होगा। कर्मफल को 
अर्पित करने का यह अर्थ नहीं है कि उससे बेराग्य हो जाय अ्रथवा उससे हम मुँह मोड़ 
लें | इस बात पर दृढ़ विश्वास रखना उचित है कि जब हम अपने कत्त व्य कर्म का ठीक- 
ठीक पालन करेंगे तत्र.उसके फलस्वरूप निश्चित रूप से वहीं होगा जो उचित और आवश्यक 
है। ओर अगर फल हमारी पसन्द या आशा के अनुरूप न भी हो, तोभी, उस विश्वास 
को ज्यों-का-त्यों बनाये रखना चाहिए | हमें सभी सुखों को त्रिना आसक्ति के अहण करना 
होगा। हमें विश्व-सानव को अमृतत्व प्रात्त करने का अधिकारी बनाना होगा । हमें इस 
जगह में उस दिव्य विद्युच्छक्ति को थरथराहट और जगमगाहट के साथ सारी मनुष्य- 
जाति के अन्दर संचारित करना होगा, जिसमें जहाँ-कहीं हममें से कोई भी एक आदमी 
खड़ा हो वहाँ उसके चारों ओर हजारों मनुष्य भगवान की ज्योति ओर शक्ति से भर जायेँ, 
भगवन्मय ओर आननन्‍्दसय बन जायें । जो केवल अ्रपनी मुक्ति या थोड़े-से लोगों की 
मुक्ति के लिए प्रयास करता है, उसका कार्य अगर सफल भी हो जाय तो भी अत्यन्त 
सामान्य है। किन्तु जो समस्त मनुण्यजाति में आत्मा की शान्ति, आनन्द, पवित्रता ओर 
पूर्णता स्थापित करने के लिए ही जीवन धारण करता है, उसका कार्य यदि असफल भी 
हो जाय श्रथवा केबल आंशिक रूप में कुछ काल के लिए, ही सफल हो, तोमी वह अनन्त 
गुणा महान है। 


६, स्वामी शिवानन्द 


जीवन-वृत्त ओर विचारधारा--ल्वामीजी के पूर्वज अ्रप्पय दीक्षित एक सन्त थे । 
यद्यपि सन्‍्त दीक्षित की प्रतिभाशालिनी एवं प्रगल्म रचनाएँ वेदान्त-विपयक ही हैं तथापि 
संस्कृत-साहित्य का ऐसा कोई भी अंग नहीं है जो आपसे अछूता हो । अपमय दीक्षित 
भगवान शेष के अवतार कहे जाते हैं| आपके सम्बन्ध दी एक चामत्कारिक घटना प्रसि द्ध 
है। कहा जाता ह कि जब आप तिर्यति ( दक्षिणमारत ) के विष्णु-मन्दिर में भगवान 
के दशन करने गये तब्र शेव होने के कारण वबैंप्णव पुजारियों ने आपको मन्दिर में नहीं 


शक 


श्व ८ र> प्ररदःकफाल मां बा. जया, 4 >*प जब म3-म शव चोे (मीन 

उपन दवा | प्रातःकाल जद मसान्दर के पद सले तच महन्ध ऑर एजारियाँ को यह देखकर 
जा न ही ह।ए ७ हु श्र 

आझाहनर्य और साय-ही-स भव भी हुआ कि विष्णनति शिवनत्ति में 5 

+नपपप झार साय-ह-लाथ भय भी हुआ कि विष्णुनृत्ति शिवनृत्ति में इदल गई है। 


इ्फ जचरुपचकित ७ के. ६ न्ध ५ ४१६०० | शक बह 7 दम कमाया तह ध् 
नारिचपचाकत सहत्प ने ब्पय दोक्तित से क्षमायाचना की शोर शिवमृत्ति को पुनः विपगु- 
"५ का ,. ० 
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मूर्ति परिवर्तित करा देने की प्रार्थना की । स्वामीजी के पिता वेंगू आर एक जबदस्त 
शिवभक्त, ज्ञानी और साइड पुरुष थे । इन्‍्दं वगू आयर के घर बुहस्पतिवार, ८ सितम्बर 
को, श्८्स७ ई० में प्रातःकाल स्वामी शिवानन्दजी का जन्म पट्टामदाई आम में हुश्रा । 
यह ग्राम मंद्रासमआन्त के तिन्‍्नेवेली जंकशन से दस मील की दूरी पर स्थित है। अ्रषिका 
नाम कुप्पू आयर पढ़ी । आपके माता-पिता इसे बात का पूरा ध्यान रखते ये कि उनकी 
यह अन्तिम सन्तान झतिशय स्नेह से विंगई ने जाय, वरन आदर्श व्यक्ति हो । अत 
आपकी शिक्षा-दीक्षा के सुप्रबन्ध के सी थ-साथ शरीर और मन को सुउुरेट ओर विकसित 
करने का भी सफले प्रयत्न किया गया । आपका शरीर जिस प्रकार अ्रार्ड की वंद्धि के 
साथ क्रमशः बंढूता जाता था उसी प्रकार वह कष्ट्सहिंष्णु, बलवान ओऔर दृढ़ भी होता 
जाता था| इसके साथ हो आर पढ़ने-लिखने में भी सबसे अंग सहे । आपका मन; 
मस्तिष्क और शरीर--तीनों एक साथ, ही उन्नति करते रहें | १६०३ ६० में, मैट्रिकुलेशन 
की परीक्षा पर करने के बाद, आए त्रिचनापल्‍ली कालेज में भर्दी हो गये और तदनन्तर 
पेडिकलकालेज में भर्ती हुए. । वहाँ से डाक्यरी परीक्षा पीर कर आपने संसार में प्रवेश 
किया । ऊदध्वोड्ध-चिंकित्सा ओर नेत्र सम्बन्धी रोगों को चिकित्सा भे आपने बहुत नाग आर 
यश कमाया । श्रीप डे (क्टरी-सम्बन्धी एक पत्रिका के सम्पादक डु० | लोगों को ज्ञात दी गया 
कि अंग्रेजी भाषा १ आपका असाधारस अधिकार है। ख्रपकी भषों इतनी सरल, 
और प्रभावपूण होती थी कि पटनेवाडे की सेन बरस अआकृष्द के लेती थी | धनार्जन से 
बलव॒ती आपके अन्दर सेवा का भावना थी । आपको फीस ओर दवा से अधिक चिन्ता रोगी 

के लाभ की रहती थी। रोगी को लाभ हो, वह शीत रोगम॒क्त होना आपका पहला बन 
होता था । इसी सेवा की भेविन। ने आगे चलकर कुप्पू के 
बनाया जो श्रज संसार में अध्यात्मपथ के पथिकों के लिए 

काम कर रहें ८।. आप अत्यन्त मर्द थे। से 
लिए यह गुण अ्रवश्यक है। १६१३ 
तक एक सुप्रसिद्ध ग्रस्यताल म॑ प्रधान रथ केत्सक 


प्रति सच्चा प्रेम तथा सहानुभूति आपको घम थे 
आप अधीनस्थ समी कर्मचारियों की श्रद्ध 
भगवान्‌ के भजन ओर पद बहुत अच्छी और मधुर गाते 4 | ञ्रा 


मसलया और सिंगापुर भे लोक-सेवा की जीवन विंतार्या | बेदान्त वे अध्ययन की 
ओरए आपको भेद तति हो चली थी। # प मक्ति, योग, बेदान्त श्रार्दि सभी विषयों की पुस्तका 
के अध्ययन से अपनी आध्यात्मिक विपासा को एुँ6 करते। अर्षिकी जीवन इसी प्रकी- 
बीत रहा था कि १६२३ 29 में संदसा। आपके अन्दर हे त्मज्ञान-सो कट हुआ । झा 
अपने श्रन्दर के खोजने लगे; सरसों की सभी चीजों से आपका या । किसी 
अति न खाकर्षण रहा) ने मोह) ज भी चीजें आपके श्र वको गी शिवमय 
(दिखाई देने लगी। आआराप बहुत आदुला 5, प्रेम ओ से ओम नमः शिवाय की रद 
से विरक्ति दो गई । श्रत्मिश्नानि प्रात 


लगाने लगे। भरी प्रको अत्रनी तत्कालीन ग्रवस्था 


भारतीय संस्कृति के आधुनिक उन्नायक ४३१ 


करने की प्रचण्ड अमिलाषा आपके अन्दर जागरूक हो गई थी जिससे आपको किसी 
प्रकार शान्ति नहीं मिलती थी। अन्त में आपने अपनी चीजें लोगों को दे डालीं, ओर 
काशी चले आये | विश्वनाथजी के दर्शन करने पर आपने शान्ति के लिए. याचना को 
ओऔर वह शान्ति शंकर ने दी | इसके बाद कुछ काल तक शीत, वर्षा, आतप, वात आदि 
की परवाह न कर आप घूमते रहे | इन यात्राश्रों ने जहाँ आपमें कष्ट-सहिष्णुता की शक्ति 
उत्पन्त की वहाँ आपके भीतर शरीर के प्रति अनास्क्ति का भाव भी उदित हुआ। 
शरीर के प्रति सारी मोह-माया से आप मुक्त होने लगे। घूमते-घूमते आप चन्द्रमागा नदी 
के तट पर धालजा आम में पहुँचे । वहाँ एक स्थानीय बुद्ध पोस्ट्मास्टर से आपका संपक 
हुआ | पोस्य्सास्टर बहुत ही धर्मात्मा और मकक्‍त पुरुष थे | उनके आग्रह पर आ्राप वहाँ 
चार महीने तक रहे | उन्हीं की सलाह से आप ऋषिकेश आये | ऋषिकेश आने के कुछ 
ही दिन बाद १६२४ ई० के सध्य में एक दिन सदा की भाँति गंगास्नान के लिए गये तो 
आपने एक परम तेजस्वी संन्‍्यासी को देखा | उस तेजस्त्री और निर्मग्र संन्यासी को देखते ही 
आपके अन्दर भी संन्यासाश्रम में दीक्षित होने की प्रेरणा हुई। महात्मा ने कहा--मेरी 
अन्तरात्मा से यह ध्वनि निकलती है कि तुमसे बढ़कर योग्य व्यक्ति सुझभे दीक्षित करने 
के लिए. न॒ मिल सकेगा, इसलिए में तुम्हें संन्यासाश्रम में अवश्य दोक्षित करू गा | अन्त 
में श्रुगेरीमठ की शाखा के परमहंस संन्यासी स्वामी विश्वानन्दजी ने डाक्टर कुप्पू स्वामीकों 
दीक्षित कर उनका नाम शिवानन्द सरस्वती रखा | इसके बाद स्वासीजी की श्रन्तरात्मा की 
प्रेरणा तपस्या की ओर हुई ओर लक्ष्मणभ्ूला के पास स्वर्गाश्रम की एक जीर्ण-शीर्ण कुथ्या 
में आप तपस्था में संलग्न हुए। ध्यान ओर साधना के अतिरिक्त जो समय बचता उसका 
उपयोग आप आस-पास के जड्लों, पहाड़ियों ओर गिरि-कन्दराओं में भ्रमण करने तथा 
उच्च सत्र से भगवान्‌ का नाम लेने में अधव्रा विनयपत्रिका पढ़ने में व्यतीत करने लगे | 
नित्य-प्रति ब्राह्ममुहूर्त में उठकर आप मगवान का नास जपते, गंगास्नान करने जाते, कुथ्यिा। 
में आठ-नो बजे दिन तक जप ओर ध्यान में समय व्यतीत करते; फिर जनता की सेवा-शुभ्रपा 
ओर चिकित्सा के कार्य में लग जाते | इसके वाद कमण्डलु लेकर भिक्षा माँगने के लिए क्षेत्र 
की ओर चल पढ़ते। आगे चलकर क्षेत्र के अधिकारियों ने आपके महत्व को समका, और 
आहारके मामले में आपको अनेक प्रकार की सुविधाएँ देने लगे | आप इन सुविधाओं को 
स्वीकार कर लेते, किन्तु स्वयं साधारण पदार्थ खाकर थी, दूध ओर दही उन लोगों के 
लिए यत्नपूवक रख लेते जिनके स्वास्थ्य के लिए इन पौष्टिक पदाथों की आवश्यकता थी | 
केसश; आपकी साधना उम्र होती गई और अन्त में आप सिद्धावस्था को प्राप्त हुए। आपके 
मन मे यह विचार उतसनन हुआ कि देशाउइन करके पथ-श्रश/ सानव-समाज को समन्‍्मार्ग 
पर लायें। दो वर्ष तक ऋषिकेश में रहने के बाद आपने परिव्राजक-जीवन दि 


अकञ-जावन धताना 
घ्य़ा बाण तक, क्िय ब्ड् हब, झसर ८ दर <कम्मयाइु७- कुछ सानस जे पन्‍न्पुकन चहल. दि स- कर डे स्ृ हैं पाप 
अस्म्य किदा | रामरबवर, उुर्ष, कैलाश, सानसदावर आाद ताीधां को यात्रा की । चार वर्षो 


ऊे। | चार वपा 
सदा शतससणा इज मे "38072 शाप पिकेश पे! कि - अन्य» कक | 
जिया * खरा टित अकाल श् _कण्-न्‍मन्‍रक शायद “>ज्ण्कण्-न कर. जन्‍म, व्यकण्णबुफ॑ एम. पान. य्र््र अग्याहान-राभप कक, ० 
' शपीर कीच के दान आप उन; ऋाषकरा लाए आय । इस बार आप स्वगसाश्रम नहीं 
कक ञ्ब 
है| जनक अइतका काना हू. ००क ० फ्र त्या श््ते टू कृताननन्क > 5 छः डी 
च् र्ध्् ऋपसख ब्न्गूण का श्ड है ल््य रु मु न्य इश्क चक्र का 4 सोमदा ब्यय अप शृणन.. भयानक बगदु4००००क दर आधा 5 क्ल्यि 
पि! संभान-तेद पर झारत आनन--कुद्येरा नामक अपना सखतन्त्र आश्रम र पापत कया | 
. आआ 
५ अं |।+ ऑ उा अब स्दार जायज क्द््िक ककनय.- । भ # रु कक अर छ 
हि + क्रय फ। य ; न बल पृ रु 8५ रड, च्दू कप तर ध््ाप ? न जड भ्र्द बा है. जा & अ 9००७ -सुंड"- आय ह ६72६ जे कील हट दवा गत प्रद कह आर 
५ विद बज वविथाला चान ते मांसद् हतआा। यहा: वानसत्पाशर्म, आशासक 
पल्शाला, कला गुर, भजन-नवन, साववनिक आराबना-मन्द्रिर आदि दर्शनीय हैं | 
आधा ट् कोच क के फर्क क फुल चक्र जकनमााक +पायुर,.. 4०८ानपफ--॑१००पुक"पाव्य७ +पगाएूम ॥ 3 का 
्ू पर $ हक [| घ्ज ब्ु कै नह। ह। र क७५० ७ रू" ४“ % कई श्र! रा पक श्र पक का: आए कं हद आयुत.. 3 बनने? कु) पक बा कल अल के फनक कअनक प अं 
हे 27609 के 9 5 45 8 22४ बट हा आह आइच्पिक-नाउत्तक, सभा का 
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मनोभाव विशुद्ध दो जाते हैं। भक्तों के अनुरोध पर आपने दिव्य-जीवन-संघ ( डिवाइन- 
सोसाइटी को स्थापना की है| संघ्र की शाखाएँ भारत और भारत के बाहर अनेक 
स्थानों में खुन्न गई हैं--जे से, दक्षिण अ्रक्रिका, वर्मा, मलाया, सिंगापुर और यूरोप के भी 
कई स्थानों में | इस संत्र के प्रायः हजार सदस्य हैं | त्रिना आपका सान्निध्य प्रास किये 
भी, अनेक साधक साधना-प्रथ पर अग्रसर हैं। इस संघ ने देश-विदेश में श्राध्यात्मिक 
चेतना की लद्दर पंद्रा कर दी है। संत्र की शोर से 'डिवाइन लाइफ? नामक मासिक 
अंग्रेजी में, (दिव्य-जीवन! द्विन्दी में तथा अन्य प्रमुख भारतीय भाषाओं में भी पत्रिका 
प्रकाशित होती है, जिसमें आपके लेख, उपदेश और साधकों के लेख, प्रश्न, अनुभव 
आदि रहते हैं। आप ऋषिकेश में एक आध्यात्मिक कालेज भी खोलने के उद्योग में 
हैं। आपने भक्ति, योग, वेदान्त, सभी विपयों पर सरल अंग्रेजी में पुस्तक लिखी हैं। 
आपके उपदेशों एवं गाये हुए भजनों का प्रचार ग्रामोफोन के रेकार्डों द्वारा भी हुआ है। 
आपकी अनेक पुस्तकों का अनुवाद भी हिन्दी में हुआ है। आपकी मुद्रित रचनाओं की 
पृष्ठरंख्या लगभग चालीस हजार हो गई है। वस्त॒ुतः आ्राप एक सिद्ध, कर्सयोगी और सन्त 
हैं | महाभारत में आया है कि आत्मज्ञान के दान से बढ़कर संसार में ओर कोई दान नहीं 
है। आज आप “सवंयूतहिते रतः? की भावना से श्रोत-ग्रोत होकर यही कर रहे हैं | 


७, डाक्टर सर सवपल्ली राधाकृष्णन 


जीवन-वृत्त ओर विचारधारा--भ्रीराधाकृष्णन्‌ का जन्म सन्‌ श्ययद ई० में ५ 
सितम्बर को, दक्षिण-भारत के तिरुत्तवी नामक तीथ॑स्थान के एक ब्राह्मण-परिवार में हुआ 
था| आप बचपन से ही एकान्तवासी और मननशील थये। आपकी आरम्मिक शिक्षा 
अपने गाँव की पाठशाला में हुईं। उसके बाद क्रिश्चियन मिशन स्कूल ओर मद्गास के 
क्रिश्चियन मिशन कालेज में पढ़कर आप मद्गास-विश्वविद्यालय में प्रविष्ट हुए | बी० ए० 
और एमस० ए० में आपने विश्वविद्यालय में सर्वोच्च स्थान पाया। पढ़तें समय ईसाई 
मिशनरियों के सुख से भारतीय धर्म की निन्‍दा सुनकर आपकी प्रवृत्ति भारतीय धर्म 
और दर्शन के अध्ययन में हुई। सन्‌ १६०८ ई० में 'एथिक्स ऑफ वेदान्त! ( वेदान्त को 
नैतिक यूमिका ) शीर्षक आपके निवन्ब ने, सर्वप्रथम, विद्वानों का ध्यान आपको प्रखर 
प्रतिभा की ओर आकृष्ट किया | उसके वाद ही आप मद्गास के प्रेसिडेंसी कॉलेज में 
दर्शन-शासत्र के असिस्टेश्य प्रोफेसर हो गये। तत्पश्चात्‌ आप मेसूर विश्वविद्यालय मे 
दर्शनशासत्र के प्रोफेसर बहाल हुए। उसी समय आपने “दि फिलॉसफी ऑक्‌ रवीद्धनाथ 
टैगोर! नामक पुस्तक लिखी जिसमें महाकवि की रचनाओं की दाशनिक पृष्ठभूमि पर 
सम्यक्‌ प्रकाश डाला गया है| इस दीव देश-विदेश की प्रमुख पत्र-पत्रिकाओं में आपके 
अनेक विद्वत्तापूर्ण दार्शनिक और सांस्कृतिक निवन्ध प्रकाशित होते रहे | सन्‌ १६९० ६० 
में आपने (दि रेन ऑक रेलिजन इन कस्टेम्पोरेरी फिलॉसफी! ( सामाजिक दर्शन के छत 
में धर्म का प्रभाव )-नामक ग्रन्थ लिखा जिसने देश-विदेश के दाशनिकों को आस्था ओर 
बढ़ा दी | सन्‌ १६२१ ई० में भारतीय दर्शन के सर्वमान्य अधिकारी विद्वान सर वर्जद्धना। 
सील का “किंग-जॉर्ज प्रोफेसरशिप” पद कलकत्ता-विश्वविद्यालय में रिक्त होने पर श्राप 


उसपर नियुक्त हुए। उन्हीं दिनों आपने 'इण्डियन किलॉसफी? ( भारतीय दशन ) 


भारतीय संस्कृति के आधुनिक उन्नायक ४१३ 


नामक विश्वविख्यात ग्रन्थ लिखा जिसमें वेदिक काल से आधुनिक काल तक की दाशनिक 
विचार-घाराओं का विवेचमात्मक परिचय है। सन्‌ १६२६ ई० में केम्त्रिज में होनेवाले 
'त्रिटिश-साम्राज्य-विश्वविद्यालय-सम्मेलन? में भारत के प्रतिनिधि के रूप में सम्मिलित होने 
के लिए आउने प्रथम बार इंगलैंड की यात्रा की। उसी समय आपने आक्सफोर्डा विश्व- 
विद्यालय में 'हिन्द व्य ऑक लाइफ! ( जीवन का हिन्यू-दृष्टिकोण ) विषय पर भाषण 
किया जो बाद में पस्तकाकार प्रकाशित हुआ। तदपरान्त आप इंगलंएड से अमरिका 
गये ; वहाँ अन्तर्राष्ट्रीय दर्शन-कांग्रेस में सम्मिलित हुए तथा वहाँ के अनेक विश्वविद्यालयों 
में दार्शनिक वक्‍त॒ताएँ दीं। आपके लेखों ओर माषणों का एक संग्रह कल्कि या सम्यता 
का भविष्य नासक ग्रन्थ में प्रकाशित है। विदेश-यात्रा से लोटने पर आन्य्र-विश्वविद्यालय 
ने आपको डि० लिट की उपाधि दी। दूसरी बार की विदेश-यात्रा में दिये गये आपके 
भाषण श्रॉक्सफोर्ड के मैन्वेस्टर कालेज में, (हिबट व्याख्यानमाला? के अन्तर्गत (दि आइ 
डियलिस्टिक व्यू ऑफ लाइफ! (जीवन का आदशवादी दृष्टिकोण) नाम से, ग्रन्थाकार प्रकाशित 
| उपयुक्त ग्रन्धों के द्वारा आपकी अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति बहुत बढ़ गई | भारत की अंग्रजी 
सरकार ने आपकी विद्वत्ता के सम्मान में आपको 'सर! को उपाधि से विभूषित किया। 
ग्राजीवन किंग जॉज प्रोफेसरशिप” स्वीकार करके आपने कलकत्ता-विश्वविद्यालय को 
धन्य किया। पाँच वर्षों तक आाप आस्य-विश्वविद्यालय के वाइस-चांसलर रहे | 'लीग 
आफ नेशन्स! ने सी आपको अपनी बौद्धिक सहयोग-विषयक अन्तर्राष्ट्रीय समिति का सदस्य 
बनाया । ऑक्‍्सफोर्ड विश्वविद्यालय में आपने पूर्वीयशधर्म तथा नीतिशास्त्र के 'स्पेल्डिंग 
प्रोफेलरशिप? पद से जो भाषण किये थे वे “ईस्टन रिलिजन्स ऐश्ड वेस्टने थॉ2? ( पूर्वीय 
धर्म और पश्चिमीय विचारधारा) नामक ग्रन्ध में संग्रहीत हैं | लन्दन की “ब्रिगिश एकेडमी? 
में 'गोतम बुद्ध पर भाषण करने से आप उक्त संस्था के सदस्य बना लिये गये। अनेक 
भारतीय विश्वविद्यालयों में आपके दीक्षान्त भापण हुए हैं। अखिलमारतीय शिक्षा- 
सम्मेलन के भी आप अनेक बार सभापति हो खुके हैं। सहासना सालवीयजी के बाद आप 
हो काशी-हिन्द-विश्वविद्यालय के उपकुलपति हुए थे। भारतीय विश्वविद्यालय-प्ुधार 
कमीशन के भी प्रधान आप ही बनाये गये थे। श्रीमती विजयलशब्मी परिद्वत के बाद 
ञ्राप ही रूस में भारत के राजदूत नियुक्त हुए थे। सम्प्रति आप भारत-संघ के उपराष्ट्रपति 
तथा 'यूनेस्क्रो) ( विश्वराष्ट्रीय-शिक्षा-समाज-संस्कृति-सम्बन्धी संस्था ) के भी प्रधान 
एूं। आपका विचार है कि 'भोतिक सुख की दृष्टि से आज का मनुष्य चाऐे अपने 
पूर्वजों की अपेक्षा कहीं उन्नत ओर आराम में रहता दिखाई देता दो, किन्तु उसकी आत्मा 
अपना बथेए आदार नहीं पा रही है और वह सच्ची शान्ति से सर्व॑धा वंचित है ।!५ अ्रध्या- 
त्मवाद का संदेश शान्ति ओर स्वस्ति देनेवाला है; पत्र ओर पश्चिम की भिन्न प्रतीत 
ट्टोनेव ली सत्यातवा आर घसम तथा दशन मे मालिक सामंजस्य है। आपके £ 
से देश, जाति, वर्ग, वर्ण, घ्म, संत्रदाय आदि की विभिन्नताएँ बाहरी हैं 


के | चलतत: 
दा रदण का जफ्कार कर 2 ध्वकक ब्क्कण त्का हैक ७ 
खसनदसाद मे आझंतोीरक एव है जिसे शान्वामी सनप्य को हृदय की आंख 
शक न स्ि- श्र हि 
सहछ्चततसाह। 
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४३४७ विश्वधर्म-दशंन 


८, विहवृद्दर डॉक्टर भगवानदास 


काशी के वयोबृद्ध विद्वान डॉक्टर भगवानदासजी अनेक भाषाओं तथा शास्त्री के 
प्रकाएड पश्डित हैं। आपके लेख, विचार, भाषण ओर ग्रन्थ गम्भीर चिन्तन ओर अखण्ढ 
स्वाध्याय के स्पष्ट प्रमाण होते हैं। आपकी रचनाएं संस्कृत, हिन्दी और अंग्रेजी में प्रका- 
शित होकर काफी लोकप्रिय हो चुकी हैं ओर उनमें से कितनी तो प्रमुख भारतीय भाषाश्रों 
में अनुवादित भी हुईं हैं। आपके प्रमुख ग्न्ध ये हँ--समन्वय, पुरुषाथ, शास््रवाद-बुद्धिवाद,. 
दर्शन का प्रयोजन, मानव-धर्मसार (संस्क्ृत), सत्र धर्मों की एकता | आपकी अन्तिम पुस्तक 
सत्र धर्मों की एकता? ( एसेन्सल यूनिटी ऑफ ऑल रेलिजन्स ) ने संसार भर के विचारकों 
का ध्यान आकृष्ट किया है | आपके विचार समस्त भारतीय शास्त्रों के अहरनिश मन्थन से 
प्रकट हुए. दिव्य अमृत के समान हैं जिनसे मारतोय धर्म और संस्क्षति में. नवजीवन का. 
संचार हुथ्रा है। मद्रास-राज्य के वत्त मान राज्यपाल श्रीयुत श्रीप्रकाशजी आपके ही सुपुत्रः 
हैं। वे भी अंग्रेजी तथा हिन्दी के प्रसिद्ध विद्यान तथा लेखक हैं । 


चोथा परिच्छेद 
गॉाँधीवाद 


गाँधीवाद के प्रवत्त क श्रीमोहनदास कर्मचंद गाँधी का जन्म श्थ६६ ई० में, दूसरी 
अक्तूबर को, पोखन्‍्दर (गुजरात) में हुआ था। यत्रपि आपने बचपन में विशेष प्रतिभा 
का प्रदर्शन नहीं किया, तथापि आपकें घर्म ओर सत्य के प्रति विशेष आग्रह परिलक्षित् 
होता था। वही आगे चलकर आपके गाँधीवाद का आधार हुआ | 


दक्षिण अफ्रिका के सत्याग्रह का काम समाप्त होने पर आप भारत वापस आये | उस 
समय भारत में ब्रिटिश-शासन का उत्पीड़न अपने उत्कर्ष पर था ; देश के सर्वमान्य नेता 
लोकमान्य तिलक मण्डात़े (वर्मा) के जेल में सड़ रहे थे। आपने भारतीयों को सचाई पर 
डठे रहने और ब॒राई से किसी प्रकार का सहयोग न करने का सार्ग बताया और उसपर सपे 
हुए अडिग कदमों से चलने की प्रेरणा दी । मारतीय राजनीति के ज्तेत्र में आप ही पहले 
आदमसी थे जिन्होंने हमें अत्याचारी सत्ता के विरोध में डटकर खड़े रहने का साइस दिया | 
आपने हमें सिखाया कि अधिकार-प्राप्ति के लिए हमें खुशी-खुशी सब प्रकार के कष्ट सहन 
करना चाहिए। आपने संसार की राजनीति के इतिहास में एक अभूतपूर्व क्रान्ति की। 
संसार में क्रांतियाँ हुई हैं-- तलवार और तोप से, द्विंता और पडयन्त्र से, जोर-जन्रर्दस्ती 
से; किन्तु आपकी क्रान्ति का सार्ग था बुराई का प्रतिकार कर अपने बलिदान द्वारा, 
प्रेम से शत्रु को जीतना ; दश्मनों के नाश के बदले दुश्मनी का नाश करना | 


व्िद्र के चम्पारन जिले में निलहे गोरों का अत्याचार चरम सीमा पर पहुँच गया था | 
आपके ही प्रयत्न से वर्ड सत्याग्रह छिड़ा ओर वहाँ के पीड़ित किसानों का चाण हुआ | 


सन्‌ १६१४-१८ ई० के प्रथम महासुद में मारत ने जन-घन से अ्रंग्रेजों की 
सद्ययता करके उनसे स्वराज्य प्राप्ति की आशा की थी। किन्तु, इसके प्रतिकूल, जब 
अमृतसर फे जलियाँवाला बाग का मीपण दृत्याकाणड हुआ तब आपका विश्वास अंग्रेज 
की न्यायप्रियत 

घरसहयोग-भान्दोलन का धोगणेशस किया | २७ वर्षो छे अआः 


की बोर र "आफ राया कांग्रेस अफ ्र्य़ न प्द् >४ डे किक) नेतत्व .» कक हु 
| का आर से हट राया। काम्रस ने आपके हू त्त्व भ मृह२० इ० 


नर 


कटरा ै ह घच्त्न २०३०-००. श्र ''+माण मशश्स्मनः के "वकमयूनयाक. मन 
4%क% अवत्न और नेक कांटे- 
डक ट्ाः लकी ड़ २ जे दा हरि अब हुआ ही ० कस श् प्र न जय आणक लमकत.. पट ज० लि कक अिलमनलसल्‍गक्‍-नमम न्य्ता या 
वाया आसन के दाद झाए उसे सतइ७छ ३० से भारत को लिए स्वतन्वता प्राप्त करने 
कर 
्क है 
बता... नए फिलनकान-+म्याण द्र्ए हैँ 
के पड हे | 


४१६ विश्वधम-दशेन 


१५ अगस्त, १६४७ ६० में, ब्रिटिश सरकार ने भारत का शासन, पाकिस्तान का 
बन्‍्द्रबाट करके, भारतीयों को सॉप दिया। उक्त बन्दरबाँट के फलस्वरूप जो साम्प्रदायिक 
कं्वताजन्य संघर्ष हुआ उसके शमन के लिए आपने प्राणपण से प्रयत्न किया | इतना ही 
नहीं, जब-जत्र देश पर कोई महान संकट आया, अथवा कोई विषप्रम समस्या उपस्थित हुई है 
तब-तब्र आपने भारतीय घर्म और संस्क्षति के आदर्श की रक्षा के लिए श्रपनी जान की 
षाजी लगा दी। और, अपने इसी जीवन-त के निर्वाह में, आप सन्‌ १६४८ ई० की 
२० जनवरी को, संध्या समय, ५ बजें, दिल्ली की प्रार्थना-सभा में वलिदान हो गये | 

इश्वर-प्राथना की उपादेयता और शक्तिमत्ता पर आपका अद्ूट विश्वास था | 
आपका कथन था कि सभी घर्मो में इश्वरप्राथना की आवश्यकता बतलाई गई है। 
सामूहिक प्राथना पर आप विशेष जोर देते थे | इस सामूहिक प्रार्थना में वेद, कुरान, 
गीता, अवेस्ता, बाइबल आदि सभी धर्म-अंथों के मंत्रों का पाठ किया जाता था| 
इस प्रंकार आप सर्वधम-समन्वय के जीते-जागते स्वरूप थे। आपके शहीद होने के 
बाद आपकी प्रार्थना-सभा में गाया जानेवाला पद---'रघुपति राघव राजा राम, पतित- 
पावन सीताराम; ईश्वर, अल्लाह तेरे नाम, सबको सन्मति दे भगवान?--समरुत भारत 
के वायुमण्डल में गूजने लगा | 

आप जीवन में तीन महान सिद्धान्तों के उतारने पर काफी जोर देते थे। इस सम्बन्ध 
में आपने कहा था +-“चीन में एक खम्भे पर तीन बंदरों की आ्रकृति बनी है| एक ने 
अपने हाथों से अपनी आँखें बन्द कर रखी हैं, दूसरे ने अपने कान और तीसरे ने अ्रपना 
सँह। इन आकतियों से सबक लो। पहली आकृति का श्रर्थ है--दूसरों में कोई दोष 
न देखो । दूसरी आकृति का श्रर्थ है--दूसरे की बुराई न सुनो। तीसरी आकृति का 
श्र्थ है--दूसरे की बुराई की बात मत कहो | संसार में ऐसा कोई मनुष्य नहीं है जो 
दोष-रहित हो और न कोई ऐसा ही है जिसमें कोई अच्छाई न हो। जिस प्रकार हँस दूध 
को ग्रहण करके पानी को छोड़ देता है, उसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य को दूसरों की अ्च्छाई 
लेकर बुराई छोड़ देनी चाहिए |” आपका विचार था कि इन तीनों गुणों का समन्वय 
ही किसी मानव को विश्वनागरिक होने का स्वत्व प्रदान कर सकता है | 

आप एशिया के ही नहीं, समस्त विश्व के सर्वश्रेष्ठ महामानव थे। कोई ढाई हजार 
वर्ष पूर्व भगवान्‌ बुद्ध ने कहा था--“धुणा कभी घुणा से दूर नहीं होती, वह ग्रीति से हो 
दूर होती है; अतएब हमको उन लोगों से घुणा नहीं करनी चाहिए जो हमसे धुणा 
करते हैं; जो लोग हमसे घुणा करते हैं उनके बीच में हमें घृणा-रहित होकर रहना चाहिए; 
क्रोध को प्रीति से, बुराई को मलाई से, लालच को उदारता से, ओर झूठ को सत्य से 
जीतना चाहिए” भगवान्‌ बुद्ध के इस अम्रृतमय सिद्धान्त को आपने अपने जीवन मं 
चरितार्थ कर दिखाया | 

आपने अछूतों की दुरवस्था देखी ओर आपका हृदय परीज गया। ग्रपने उनके 
उद्धार का मगीरथ-प्रयत्त किया | उन्हें हरिजन के नाम से सम्बोधित किया | हरिजन- 
बालक और बालिकाओं को अपने आश्रम में अपने बच्चों के समान रखा झोर 
सत्र प्रकार का भेदमाव दूर किया। समय-समय पर उनके बीच निवास भी किया | 
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आपका विचार था कि सब समान हैं और भगवान का द्वार सबके लिए. समान रूप से 
खुला रहना चाहिए। अतण्व आपने अछूतों के मन्दिर-प्रवेश का आन्दोलन चलाया और 
वह आन्दोलन बहुत हृद तक सफल भी हुआ । उसीसे प्रेरणा पाकर आजतक जनता 
अछ्तोद्घार में दत्तचित है। आपके ही प्रभाव से, भारत-संघ के संविधान में भी 
अस्पृश्यता एक अपराध मानी गई है। आपने प्रसंगवश एक बार कहा था कि 
भमेरे जिम्मे यदि राजनैतिक उत्तरदायित्व नहीं आया होता तो में हरिजनों एवं पीड़ितों की 
ही निरन्तर सेवा करता रहता |'*'हमलोग हरिजनों की सेवा करते हैं अपने तथा पूवजों के. 
किये पापों को धोने के लिए। यह हमें भूलना नहीं चाहिए ॥? 


ईश्वर पर आपका असीम विश्वास था | आपने लिखा है कि जब कभी आपको किसी 
कठिन समस्या पर सोचना पड़ता था तब ईश्वर का ही सहारा मिलता था। आपने सदेव 
ग्पनी अन्तरात्मा की आवाज पर ही काम किया। अनन्‍्तरात्मा का आ्रादेशपालन करके 
ही आप अपनी सभी साधनाओं में अद्भुत रूप से सफल हुए। यत्रपि ईश्वर की अनेक 
परिभाषाएँ हैं, तथापि आप सत्य को ही ईश्वर मानते थे। सत्य अथवा ईश्वर की प्राप्ति 
का साधन आप गीता के कर्मयोग में ही मानते थे। आपने लिखा भी है--ें मानवता 
की सेवा द्वारा ईश्वर के दर्शन करने का प्रयत्न कर रहा हूँ, क्योंकि में जानता हूँ कि 
ईएवर न तो स्वर्ग में हे ओर न पाताल में ; वह तो हममें से हरएक में है ।! अ्रतएव 
आपका समस्त जीवन मानवजाति की सेवा में ही संलग्न रहा | 


यद्यपि आप ईश्वर की सत्ता सननसा वाचा कर्मंणा स्वीकार करते थे, तथापि आपकी धारणा 
सनातनधरमियों की धारणा से कोसों दूर थी। आप शुद्ध ब्रह्म की सत्ता मानते थे, उसे हम 
चाहे जिस-किसो भाषा में, जिस-किसी नास से'पुकारे। अनासक्तियोग ( गीत्ताभाष्य ) की 
अपनी प्रस्तावना में आप लिखते हें---'गीता के कृष्ण मूतिमान शुद्ध सम्पूर्ण ज्ञान हैं, 
परन्तु काल्पनिक हैं। यहाँ कृष्णनाम के अवतारी पुरुष का निषेध नहीं है। केवल सम्पूर्ण 
कृष्ण काल्पनिक हैं। सम्पूर्णावतार का आरोप पीछे से हुआ । अवतार से तात्पर्य है शरीर- 
घधारी पुरुषविशेष | जीवमानत्र ईश्वर का अवतार है; किन्तु लोकिक भाषा में सबको 
ग्रवतार नहीं कहते | जो पुरुष अपने युग में सबसे श्रेष्ठ धर्मवान है उसे भावी प्रजा अवतार- 
रूप से पूजती है। इसमें मुझे कोई दोप नहीं जान पड़ता ओर न इससे सत्य को आधात 
पहुँचता है। आदम खुदा नहीं है, लेकिन खुदा के नूर से आदम जुदा नहीं है। जिसमें धर्म 
की जाशति अपने युग में सब्रसे अधिक है वही विशेषावतार है। इस विचास्श्रेणी से 
कृष्णुरूपी सम्पू्णावतार आज हिन्द-धम में साम्राज्य भोग र (? 
राम के तम्बन्ध में आप क्या राम ने खून वहावा था !? शीर्षक अपने लेख में इस 
प्रकार लिखते एं--ओर रासचन्द्र ! कौन सिद्ध कर सकता है कि रामचन्द्र ने लंका में 
खून की नदी बहाई थी १ दस सिरोवाला रावण कच जन्मा था ? बन्दरों की फौज किसने 
देसी १ रामायण एक घममंग्रन्ध है और रूपक है | करोड़ों लोग जिस रास की प्रजा करते £ 
बहू पय-घदच्व्याएं गी ऐ। रावण भी हमारे शरीर में रहनेवाले दस सिरबाले | अंकल 
श््ये का श्प ः जे अ इगपाा इन्तयाता है रास सदा शंद पशारता | च्ट्ट 
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सीखने को नहीं मिलता । क्या इन प्राचीन राम-रावण को खोजने की जरूरतः है? आज 
तो वे दर-दर पड़े हैं । 

इस प्रकार, आप सनातनधर्स के अन्ध भक्त नहीं थे। आपने अनासक्तियोग की 
प्रस्तावना में कह दिया है कि मनुष्य को ईश्वररूप हुए विना शान्ति नहीं मिलती | यही 
तो अद्द त का मूल रिद्धान्त है। वेदान्त का सिद्धान्त है कि अपने शुद्ध स्वरूप का 
ज्ञान ही वास्तविक ज्ञान है, ओर उसी ज्ञान को प्राप्त करने पर मुक्ति मिल सकती है। 
मोज्षप्रद॒धम में ऊंच-नीच, जाति-पाँति, दूसरे धर्म के प्रति द्वोप ग्रथवा उदासीनता 
आदि की गु जाइश नहीं है। 

आप स्वतन्त्रतत पूर्ण एवं क्रियाशील जीवन में विश्वास करते थे। आप कत्तव्य की 
साधुतापूबक पूर्ति में मुक्ति एवं आत्मज्ञान की प्राप्ति समकृते थे। आप नहीं चाहते ये कि 
मनुष्य सांसारिक प्रपंच से घबराकर जंगलों में चला जाय | आपकी आध्यात्मिकता की 
सिद्धि इस संसार से अलग हटकर, व्यक्तिगत कल्याण के लिए, किसी गुफा में बैठकर 
ईश्वर के भजन करने में नहीं थी | आप सांसारिक कत्त व्यों का भार धीरता एवं निष्कपटता 
से वहन करते हुए प्राणिमात्र पर प्रेसमाव रखना मनुष्य के लिए श्रेयस्कर सममते थे । 
आपका विचार था कि संन्यास मन का होना चाहिए, दिखावे का नहीं ; निष्काम भाव 
से अपना कत्त व्य पालन करनेवाला मनुष्य ही संन्यासी है। कर्ममात्र के त्याग को आप 
संन्यास नहीं समझते थे | आप सादा जीवन व्यतीत करते थे--आत्मसंयम और आत्म- 
नियंत्रण का जीवन । 

आपका कहना था--'संसार के नश्वर राज्य की मुझे कोई इच्छा नहीं है। में “तो 
स्वर्ग के राज्य के लिए प्रयत्नशील हूँ जिसका दूसरा आध्यात्मिक नाम मुक्ति है | “मेरे लिए 
मुक्ति का मार्ग देश और मनुष्यजाति की निरन्तर सेवा का मार्ग है। प्रत्येक प्राणी के 
साथ मैं आत्मसात्‌ होना चाहता हूँ । गीता के शब्दों में, में मित्र और शत्रु, दोनों ही के 
साथ शान्तिपूर्वक रहना चाहता हूँ । अर्तु, मेरी देशभक्ति अनन्त स्वतन्त्रता और शान्ति 
की भूमि की ओर मेरी यात्रा की एक अवस्थामात्र है। राजनीति, धर्म की अनुगामिनी 
है। धर्म से शून्य राजनीति मृत्यु का एक जाल है; क्योंकि इससे आत्मा का 
हनन होता है !! 

भारतीय दर्शन की यह विशेषता रही है कि उसने अपना उद्देश्य जीवन में व्याप्त 
बुराई और दःख से मक्त होने के मार्ग की खोज करना? ही-माना है। अ्रतण्व आपने हमारे 
प्राचीन जीवनदर्शन से सदियों की धूल काड़कर, अपने अनुभव त्रोर चिन्तन-द्वारा, उसे 
आधुनिक युग के अनुकूल अधिक व्यापक और पूर्ण बनाने का प्रयत्न किया है। आपने 
जीवन के सामाजिक पक्ष को व्यक्तिगत स्तर से ऊपर उठाकर सामूहिक स्तर तक ले जाने 
का भगीरथ-प्रथत्न किया है। इसीलिए आपका कार्य-क्षेत्र राजनीति और समाज-सुधार 
तक ही सीमित न रहकर धर्म और धर्मशासत्र की परिधि तक भी जाता है। 

आप सच्चे ञ्रथों में महात्मा थे। जनता के होकर जनता के बीच विचरंण करते 
रहे। गरीत्रों के प्रति हार्दिक सहानुभूति रखने और दलित मानवता की गुह्दर सुनकर 
द्रवीभूत हो उठने के कारण अ पको विश्व के स्मेह और विश्वास के वरदान मिले । आपने 
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अपने अन्तर को तप, त्याग, करुणा और प्रार्थना-द्वारा निमल कर लिया ओर तब पुंजी- 
भूत तेज लेकर मनुष्यजाति को अन्धकार में मार्ग दिखाने चले | इसीने आपको संमूचे 
विश्व का श्रद्धाभाजन बना दिया | 

सन्‌ १९३८ ई० में जब मद्रास में संसारमर के ईसाई पादरियों की एक सभा हुईं थी 
तब कई प्रमुख पादरी आपके दर्शन करने और आपके चरणों में बेठकर शिक्षा लेने पहुँचे 
थे। उनका उद्द श्य ऐसी शिक्षा लेना था कि ईसा के उपदेशानुसार आचरण करने का 
सबसे अच्छा तरीका कौन-सा है। आपने उनसे कहा था कि 'मेरे विचार में ईश्वर 
झौर लक्ष्मी की सेवा साथ-साथ नहीं की जा सकती ॥? 


इस प्रकार बुद्ध, ईसा ओर मुहम्मद के समान आप नई मानवता का निर्माण 
करने में लगे रहे। शान और कर्म के, मावना ओर विवेक के, मन, वचन और कर्म 
के इस अदभुत संतुलन ने ही आपको महान वनाया। आपको पुकार मानवता 
की पुकार है । 


सुतराम्‌, जीवन के प्रत्येक पहलू पर आपने अपनी प्रकाश-किरण डालीं। राम की 
तरह मर्यादा! की भली-माँति रक्षा करते हुए देश को सवतोमुखी उन्नति के द्वार पर पहुँ- 
चाया। गीता में जिस अ्रनासक्तियोग तथा निष्कास कर्म के तत्वों का विश्लेषण किया 
गया है, आपने उसी गुत्थी को अपने जीवन की विभिन्न लौलाओं से सुलकाया है । आप 
सतत कर्मयोगी थे और आपके जीवन का एक-एक क्षण कर्मयोग में रत था। आप 
अपने चरित्रवल ओर त्यागत्रल द्वारा जनता के हृदय-सम्राद बन गये। आपकी अहिंसा 
ओर सत्यपरता ने संसार की जनता पर स्थायी छाप छोड़ी है । आपके जीवनकाल में दी 
भूमए्डल में आपके विचारों ओर सिद्धान्तों का सिकका। जम गया। वास्तव में आप 
विश्व की अनन्य विभूति थे । 

आपके कारण भारत को संसार में गौरवपूर्ण स्थान प्राप्त हुआ | संसार के सब देश 
के लोग भारत को गांधी का देश” कहकर पुकारते हैं। उद्ाहरणार्थ, विख्यात पादरी 
अजरिया? अमेरिका के एक स्कूल में गये। वहाँ बच्चा-बच्चा गांधीजी को जानता है, 
यह देखकर उन्हें आश्चर्य हुआ; रोम आदि यूरोपीय देशों में भी उनको ऐसा ही अ्रनुभव 
हुआ | प्रसिद्ध उपन्यास-लेखिका श्रीमर्ता पल॑त्रक के ननहें-से बच्चे ने जब अमेरिका के 
एक ग्राम में गांधीजी की हत्या का समाचार रेडियो से सुना तो हठात्‌ उसके मुख से 
यह उदुगार निकल पढ़ा--अ्रच्छा होता कि मनुष्य को वच्ूक बनाना नहीं आता !? 


शिक्ता-योजना 


शिक्षा के सम्बन्ध में भी गांधीजी का विचार क्रान्तिकारी था। आपकी राय थी | 
शिक्षा ऐसी होनी चादिए जिससे ग्रत्वेक व्यक्ति के व्यक्तित्व का एरा-परा विकास हो सफे 
पद तभी संभव हो सकता है जब शिक्षा का जीवन के साथ पूरा-पूरा सामंजस्य हो झा 
समस्त शिक्षा का केन्द्र कोई-न-कोई शिल्प अथवा सामामिक अथवा प्राकृतिक वातावरण 
छे। झाउकत शिक्षायावदा परारम्मिक् शिक्षा की योजना अर्थात्‌ इमियादी 


विदा, 
चन्माआ० ब्रज क%-पैनक. पहनयडरप उरी 
घर सदाज दे सच 
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४४० विश्वधर्म-दर्शन 


है कि समाज का प्रत्येक व्यक्ति अपनी-अपनी योग्यत्ता और शिक्षा के अनुसार अपनी 
जीविका को समस्या आप हल करते 55 सामाजिक कत्तव्यों को पूरा कर सके जिससे 
पसाज मे न्याय की स्थापना हो। आपने श्रपनी अहिंसक समाज-रचना में शिक्षा को 
उप बड़ा महत्व दिया है। आपका निश्चित विचार था कि बुनियादी शिक्षा ( बेसिक 
एजुकेशन ) की प्रणाली से है भारत उत्तरोत्तर समृद्ध हो सकेगा | 


गॉधीवाद का रहस्य 


नेतिक आचरण की पूणता की उपलब्धि की दृष्टि से आपने सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचर्य, 
वाणी-संयस, अस्पृश्यता- निवारण, आत्मनि भरता, राष्ट्रीय शिक्षा, चोरी न करने और स्वदेशी 
तथा खहदर का व्यवहार करने के संकल्प लेने की व्यवस्था पंतलाई थी। इस प्रकार 
आपने भारतीय समाज के उ8ुमुखी विकास के लिए एक व्यापक कार्यक्रम देश के सामने 
रखा था, जिसके अनुसार आचरण करके ही देश स्वतन्त्र हुआ ओर जिसका 
ही सहारा लेकर वह अपन | भावी विकास भी कर सकता है | सत्य को व्यापक और 
व्यावह्यरिक बनाने का श्रेय आपको ही है। आपका जीवन-संग्राम सत्य-शस्त्र पर ही 
'जुन४ ७ | आप कहते थ्रे कि लोकहित के लिए आत्मोत्सर्ग की सीख, सत्य ही 

सकता है | 


गाँधीवाद मृत्यु पर आत्मा की विजय का सन्देश-वाहक है | गाँधीवाद की अलौ. 
किकंता यह है कि उसकी सत्यसिद्धि के लिए तलवार उठाने की आवश्यकता नहीं है । 
तलवार के बल से मिली विजय तो दो कोड़ी की होती है, अस्थायी और नश्वर होती है। 
आत्मबल से प्राप्त की गई विजय पदा लोक-कल्याणभृलक होती है | गाँधीवाद स्वयमेव 
नहत्तम सत्य को अभिव्यक्ति है। उसकी विशेषता यह है कि वह अपनी सफलता के 
लिए किसी बाहरी सहायता का छखापेज्ञी नहीं है। भारत की भावुक्क हिन्दू जनता सत्य- 
नारायण की पूजा करती है और कथा सुनती है। किन्तु गाँधीजी ने अपने जीवन में ही 
पत्यनारायण के दर्शन कर लिये। आपकी इच्छा थी कि विश्व के जन-जन के हृदय 
में सर्वव्यापक सत्य का दर्शन हो जाय। आपने स्पष्ट कहा है कि “सत्य के अतिरिक्त ओर 
कोई ईश्वर नहीं है और इसे मैं मूक जनता के हृदय में पाता हैँ । मैं उसी की सेवा 
करता हूँ । परमेश्वर सत्य है, यह कहने के बजाय सत्य ही परमेश्वर है,--.यह कहना 
अधिक उपयुक्त है !? खुतराम्‌ , गाँधीवाद का मूलाधार सत्य है । 

सत्य के साथ-साथ गाँधीवाद के अनुसार, जीवमात्र का धर्म अहिंसा है। अहिंसा 
को धर्म के रूप में चरितार्थ करना गाँधीवाद की नैतिकता और मौलिकता है | 

गाँधीजी ने भारतीय समाज पर श्रपये व्यक्तित्व की छाप लगा दी। आपने एक 
नये धर्म को जन्म दिया जिसमें हिन्दूसमाज के चारो वर्णों और चारो आश्रमों के पथक्‌: 
उथक्‌ धर्मों का समन्वय है। आपने अपने व्यक्तित्व में कषक, जुलाहे, शिल्त्री, चिकित्सक, 
प्ययसायी, योद्धा और जनसेवक के गुणों का एकत्र समावेश किया था और अपनी सेवा 
तथा प्र म-मावना से समाज के नायक बनकर स्वृतिकार और सूत्रकार का पद प्राप्त 
किया | केवल लोकसेच्ा के निमित्त ही आपका त्याग-तप देखकर जनता आपको “महात्मा” 


गाँधीवाद ४४१ 


कहने लगी। भारतीय प्रजा के प्रति आपका जो अनूठा वात्सल्य था, उसके कारण 
आप देश-भर में “बापू? कहें जाने लगे । इसी प्रकार नवीन मारत-राष्ट्र का निर्माण करने 
के कारण आप (राष्ट्रपिता? कहकर सम्बोधित हुए | 
आपने स्वराज्य का थ्र्थ शक्ति और सत्ता का उपयोग नहीं, बल्कि प्रेम और अहिंसा 
के सिद्धान्त के प्रचार द्वारा सचके लिए भोजन ओर वस्त्र की सुलभता बतलाया। किन्तु 
भोजन और वस्त्र आसमान से नहीं ट्पक पढ़ते ; उनके लिए परिश्रम और प्रयत्न करना 
पढ़ता है। इसलिए आपने शारीरिक श्रम ओर चरखा-करधा चलाने की आवश्यकता 
पर जोर दिया और प्रत्येक स्त्री, पुरुष तथा बच्चे के लिए समानरूप से कताई का 
देनिक यज्ञ निर्धारित किया | इस प्रकार आपने धन का ऐसा प्रतल सोत दू ढ़ निकाला 
जो सारे संसार में अभूतपूर्व है। 
गाँधीजी ने मनुष्य की प्राथमिक श्रावश्यकता-भोजन और वस्त्र-के लिए स्वावलम्बन 
का सार्ग बतलाया है। जहाँ मनुष्य स्वावलम्बी है, वह गाँव स्वावलम्धी होगा ; जहाँ गाँव 
स्वावलम्बी है, नगरों का कुकाव स्वावलम्धी बनने की ओर दहोगा। इसके लिए कतंज्य- 
पालन में सजग रहना होगा; किसी से जवर्दस्ती काम न लेकर प्रेम से काम कराना होगा ; 
महत्त्वाकांज्षा के स्थान पर संतोष से जीवन-यापन करना होगा ; विषयोपभोग की जगह 
आत्म-संयम से तथा कूटनीति या पाखण्ड के बदले सचाई से काम लेना होगा | 
इस प्रकार गाँधीबाद का लक्ष्य है--प्रत्येक व्यक्ति के समय झौर सुविधाओं का 
उपयोग एक ऊँचे उद्द श्य के लिए करना | यह आर त्मत्याग ओर सेवा-वृत्ति पर अवलम्बित 
है | यद्द उस समाज के निर्माण ओर कत्त व्यों की व्याख्या है जिसका निरूपण ऋषियों 
ने, इजारों वर्ष पहले, सरस्वती और गंगा कै पावन तट पर दोतवन और नेमिपारण्य के 
गहन वन में तथा हिमालय ओर विन्ध्य की कन्रराओं में किया था। उसी को 
आधुनिक मइपि गाँधीजी ने पुनरजीवित करने के लिए. आमरण प्रयत्न किया। आपने 
स्वयं कराची में कहा था--गाँधी मर सकता है, किन्तु गाँधीवाद सदा जीवित रहेगा !? 
आज गांधीजी नहीं हूँ ; किन्तु उनके इस कथन की प्रतिध्वनि संसार के कोने-कोने में 
गज रही है। गा 
“अजनी कुर्बानी की दुश्मन का किया सर नीचा | 
कोस का ध्यान, गोया, सत्य की जानिव खींचा || 
युगपरुप, ऐक्य का पौधा जो लगाया तृने। 
मरते दम तक भी उसे खूने-जिगर से सींचा ॥[”? 
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सभी धर्म इश्वरक्ृत हैं | इश्वरक्ृत धर्म अ्रगम्य हैं । मनुष्य उन्हें भाषा में प्रकट 
करता है; किन्तु मनुष्य-कल्पित होने के कारण वे अपूर्ण हैं। उनका अर्थ मी मनुष्य 
लगाता है। किसका श्रर्थ सच्चा साना जाय ? सब्र अपनी-अपनी दृष्टि से, जवतक वह 
दुष्टि बनी रहे, सच्चे हैं। परन्तु सभी का झूठ होना भी असम्भव नहीं है। इसलिए 
हमें सब धर्मों के प्रति सममाव रखना चाहिए। इससे अपने धर्म के प्रति उदासीनता 
नहीं उत्पन्त होती, परन्तु स्वधर्म-विषयक प्रेस अ्न्ध प्रेम न रहकर ज्ञानमय हो जाता है | 
सब धर्मों के प्रति समभाव आने पर ही हमारे दिव्य चक्नु खुल सकते हैं। धर्मान्धता ओर 
दिव्य दर्शन में उत्तर-दक्षिण जितना अन्तर है ।!--महात्मा गांधी 

भगवान कृष्ण ने भी गीवे। में स्पष्ट कहा है कि "में प्रत्येक अग॒ु में वेसे ही विराजमान 
हूँ, जेसे मोतियों की माला में सूत्र | जहाँ कहीं श्रेष्ठ पवित्रता तथा अद्भुत शक्ति का विकास 
दीख पड़े, जान लो कि में ही वहाँ विराजमान हूँ |? 

मिन्‍न-मिन्‍न धर्मों की असलियत, तत्त्व तथा सर्म पहचानने से सब धर्मों में मेल-ही- 
मेल दीख पड़ेगा । मजहबी झगड़े भी मिट जायेंगे, क्‍योंकि सब धर्मों का मूल सिद्धान्त 
एक द्वे। विविध धर्मों में मिन्‍नता देश, काल ओर आवश्यकता के अनुसार हुईं। एक 
कवि ने कहा है--- 

८८ + सिि ० ९ 
गवामनेकवर्णानां ज्षीरस्यास्त्येकवणता । 
तथेव शव॑धर्माणां तत्त्वस्यास्य्येकवस्तुता ॥” 

अर्थात्‌ू--गायें अनेक रंगों की हैं, पर उनका दूध एक ही रंग का होता है। उसी 
प्रकार धर्म अनेक और भाषा भी अनेक हैं, पर तत्व सबका एक ही है | 

एक सूफी कवि ने कहा है कि धर्मों में जो दश्यमान भेद है, वह नाममात्र का द्वी 
है, वास्तविक नहीं। जो जल समुद्र में लदराता है वही जल श्रोस की बूद में भी है । 


इस सम्बन्ध में मोलाना रूम ने एक बहुत सुन्दर कथा कही है--- 
“ईद के शुभ अवसर पर हज करने के लिए संसार के भिन्‍न-मिन्‍न देशों से भाइुक 


मुसलमान मक्काशरीफ आते हैं| एक समय की बात है | संयोग से चार ऐसे मनुष्य 
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एथ साथ हो गये जिनमें एक दूसरे की भाषा नहीं समझता था। मार्ग में भोजन का 
समय हो गया श्र चलते-चलते भूख लगी। वे एक-दूसरे की बोली तो सममते नहीं 
थे, इशारे से बातें हुई! | क्या खरीदना चाहिए, इस पर बहस होने लगी | अरबी ने कहा, 
एनब' खरीदना चाहिए, तुर्की ने कहा, 'उजम? और ईरानी ने कहा “अंगूर'; किन्तु 
रूमी ने कहा 'अस्ताफील |? वाद-विवाद बढ़ा और अन्त में मार-पीट तक की नौबत 
शाई। संयोगवश इसी समय एक मेवा बेचनेवाला उधर से निकला। जसे भारत के 
तीर्थस्थानों के पंडे तथा दूकानदार देश की मिन्‍्न-मिन्‍न भापाश्रों का कामचलाऊ ज्ञान 
रखते हैं, वैसे ही वह मेवा वेचनेवाला भी, प्रतिवर्ष भिन्‍न-मिन्‍्न देशों के लोगों के सम्पक 
में आने के कारण, अनेक भाषाओं की व्यावहारिक जानकारी रखता था। वह यह 
देखकर कि वे चारो अपनी-अपनी भाषा में अंगूर' का ही नाम लेकर व्यर्थ कगडढ़ रहे हैं, 
हँस पड़ा। उसने यह रहस्य उन चारों को समझाया। भगढ़ा खत्म हुआ |? 


यह तो सभी धर्म मानते हैं कि ईश्वर एक है ओर वह स्वन्यापी तथा सर्वशक्तिसान 
होने के कारण सत्रकी बोली समझता है। हम उसे चाहे जिस नाम से पुकारे या जिस 
भाषा में उसकी प्रार्थना करें, वह सब सुन-समर लेता है। उपयु क्त कहानी के चारो 
सुसाफिरों के समान हम नाहक सिफ शब्द पर आपस में झगढ़ते हैं । 


जब हम सब धर्मों में एक ह्वी तत्व, एक ही परमात्मा को देखने लगेंगे तब राग-द्व प 
का कोई आधार ही नहीं रह जायगा। संसार के अशु-श्र॒णु में ईश्वर व्याप्त है---जत्र 
हमारा यह भाव हो जायगा, तत्र सारा संसार हमारा मित्र हो जायगा। ईशोपनिपद्‌ 
में कहा भी है-- 


यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्मन्येवानुपश्यति । 
स्वेभूतेपु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते ॥६॥ 
यरिमन्‌ सर्वाणि मृतान्यात्मेबामूह्िजानतः । 
तत्र की मोह: कः शोक एकत्वमनपश्यतः ॥3॥ 
अधथ[त्‌ू--जो मनुष्य प्रणशिमात्र को सर्वाधार परब्रह्म पुरुषोत्तम परमात्मा में देखता है 
और सर्वन्तिर्यासी परम प्रभु परमात्मा को प्राणिमात्र में देखता है वह कैसे किसी से घणा 
या हू प्‌ कर सकता है ? जब मनुष्य परमात्मा को भलीमाँति पहचान लेता है, तव उसकी 
सबंध भगवददष्ट हो जाती है। तब बट प्राणिसात्र में व्याप्त एकमात्र तत्व परमात्मा 
ने देखता ऐ। उसे सदा, सर्वन्न परमात्मा के दर्शन होते रहते है और इस कारण शोक- 
गेह्वादि की छाया भी कहीं उसके चित्त को नहीं छ पाती | 
एक सऊी ने भी कट्दा कि (जिसने अपने को पहचाना उसने ईश्वर को पहचाना | 
सता ने भी यही कहा ह--ही दंद हैव सीन भी हैन सीन द फादर । श्रर्थात--पमिसमें 
एन पश्चाना, उसने इसपर का पहचान लिया।! अतशव समी नाम, सभी काम, सभी 
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“सभइन के हम, सभे हमारे; जीव जंतु सब मोहि पियारे | 
तीनो लोक हमारी माया; अंत कतहूँ काऊ नहिं पाया । 
छत्तिस पवन हमारी जाति; हमही दिन और हमही राति | 
हमही तरुवर, कीट पतंगा, हमद्वी हुर्गा हमही गंगा। 
हमही मुलला, हमही काजी, तीरथ बरत हमारी बाजी । 
हमरे क्रोध अरु हमरे काम, हमही दसरथ, हमही राम । 
हमही कृष्ण, हमही वलिराम, हमही रावण हमही कंस । 
हमही मारा अपना वंस, हमही किया भारत विध्वंस ॥” 
कुरानशरीफ में कहा हे--/लाहुल अस्माउलू हुएना ! अर्थात्‌ 'सब सुन्दर नाम उसी 
के हैँ? वेद में स्ष्टटया कहा है कि एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति |? अर्थात्‌---/उसी एक 
को भिन्‍न-भिन्‍न विद्वान भिन्‍न-मिन्‍न नाम से पुकारते हैं ।! बाइबल में भी कहा है--- 
८टूउ आर द-लिमिंग टेम्पल्स आफ गाड |? अर्थात्‌ '॒ुम्ही परमात्मा के प्रत्यक्ष सन्दिर हो |! 
उसी परमात्मा में सभी चीजें जीती हैं, बसती हैं और उसी से अपना अस्तित्व पाती 
हैं। पर संसार में नाम-रूप की साया बहुत प्रबल हे ओर यही माया संसार के धामिक 
युद्ध और मनोमालिन्य का मूल कारण हे । 
भगवान ने गीता में कहा हे-- 
यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
अभ्युत्थानमधर्मेस्य तदात्मानं सजाम्यहम्‌ ॥। 
अर्थात्‌--जब-जब घर्स की ग्लानि होती है और पाप बढ़ता है, तब-तब अनाचार को 
मिठाने और धर्म को उभारने के लिए मैं युग-युग में संसार में अवतार लेता हूँ। 
कुरानशरीफ में भी कहा है कि “बले कुल्ले कौमिन्‌ हाद ।! अर्थात्‌--सब कौमों के लिए 
हिदायत करनेवाले भेजें गये हैं !! पुनः कहा हैं कि रखूलों ( अवतारी पुरुषों ) में फक 
नहीं है; सब बराबर हैं, क्योंकि सब एक ही बात सिखाते हैं। 
कोई “संध्या? द्वारा, कोई 'प्रेयरः के नाम से, कोई “नमाज? की पद्धति से, सब्र उसी एक 
“परमात्मा?, 'गाड? अथवा “अल्लाह! की याद करते हैं। कोई उसका नाम माला? पर, 
कोई “तस्बीहः पर और कोई “रोजरी? पर जपता है। विष्णुसहखनाम तथा शिवसहखनाम- 
नामक स्तोत्र-ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं। अरबी में भी अल्लाह के सी नाम कहे गये हैं | 
सभी धर्मवाले मानते हैं कि संसार में जहाँ पाप बढ़ता और पुण्य का क्षय होता है 
वहाँ फिर से धर्म को दृढ़ करने के खयाल से ओर अ्धर्म को दवाने के लिए परमात्मा की 
ओर से अवतारी पुरुष ( अ्रह॑त्‌, बुद्, रसूल, मसीह आदि हिदायत करनेवाले ) लोकशिक्षा 
के निमित्त भेजें जाते हैं। वे मानव-समाज को अपनी शिक्षा तथा आदर्श जीवन द्वार 
बदल देते हैं । 
सभी धर्मवाले मानते हैं कि अच्छे कर्म का फल सुख ओर बुरे कर्म का फल दुःख होता 
है। कोई पुण्यात्मा की मृत्यु के उपरान्त स्वर्ग” में उसका स्थान बताते हैं तो कोई 
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'जन्नतः में और कोई “हेवेनः में । उसी प्रकार पाषियों की यातना भोगने के स्थान को 
पतरक?, 'जहन्तुमः तथा 'हेल” के नाम से सम्बोधित करते हैं। मिन्न-मिन्‍न धममपुस्तकां मे 
इन स्थानों के सुख-दःख-भोग का वर्णन बहुत अंशों में एक-सा है । 


तभी धर्य व्रत, उपवास, तीर्थ॑यात्रा, धर्मा्थदान तथा मनुष्यमात्र के प्रति दया और 
सौहार्द के भाव की सराहना करते हैं| इनकी विधियों में जहाँ-तहाँ मले ही कुछ फक हो | 

अगर एक मजह॒ववाले ओ्रोम? कहते हैं तो दूसरे “अआमीन? ओर तीसरे 'एसेनः। यह 
जानकर पाठकों को कुतृहल होगा कि तीनों एक ही चीज हैं ओर तीनों का एक 
ही मतलब है। | 

ईश्वर को सभी पर्मवाले निराकार ओर सर्वव्यापी कहते हुए भी, केवल उपासना 
के सुभीते के खयाल से अथवा भावुक जनता को आक्ृष्ट करने के विचार से, उसको 
प्राथना के लिए मन्दिर, गिरजाघर, मसजिद आदि पूजास्थल अलग-अलग रुप-रंग के 
बनवाते हैं तथा प्रार्थना के भिन्न-भिन्न प्रकार के नियम प्रचलित करते हँ--यहाँ त्तक कि 
एक ही धर्म के अनुयायी भिन्न-भिन्न प्रकार से पूजा करते हैं। किन्तु सभी की पूजा ओर 
प्रार्थना में आनन्‍्तरिक समानता है। 

जेसे हिन्द | मृत व्यक्तियों के लिए श्राद, तपंणु, ब्राह्मणभोजन श्रादि करते हैं वसे ही 
मुसलमान भी मृत व्यक्तियों के लिए फातिहा ( प्रार्थना ) पढ़ते हैं श्रोर गरीबों को खिलाते 
हैं ग्रथवा दान देते हैं। ईसाई लोग भी मृतकों के लिए ईसा से प्रार्थनी करते हैं ओर 
बेरात बाँट्ते हैं | 

अगर मुसलमान अजान की पुकार से इस्लाम-घर्मावलम्बियों को जगाकर अथवा 
सचेत कर खुदा की इच्ादत के लिए तेयार करते हूँ तो हिन्दू भी शंख अथवा घड़ी-घंटे 
वजाकर अपने धर्मानुयायियों को मन्दिर में आइष्ट करते हैं ; ईसाई लोग भी चर्च-वेल 
( गिरजाघर का घण्या ) बजाकर लोगों को ईश्वर-प्राथना के लिए एकत्र करते हैँ। वेसे 
ही, सभी धम्म पश्चात्ताप तथा प्रायश्चित्त को पाप के नाश का साधन समभते हैं। 

यद्यपि स्पष्ट शब्दों में पुनजन्म के सिद्धान्त को भारतीय धर्मों के अतिरिक्त अन्य धर्म 
नहीं मानते तथापि कहीं भी खुले शब्दों में इसका प्रतिवाद नहीं किया गया है। करान- 
शरीफ और बाइबल में तो इसका उल्लेख भी मिलता है। उदाहरणार्थ, करानशरी 
में कहा ई१-.“म॑ तुमको मिट्टी में लोश दूँगा श्लौर उसीसे फ़िर निकालगा, लगातार 
थ्राखीर तक |” ओर? “४ मेंने तुमको त॒म्दारे मर जाने के बाद पुनः पैदा किया ताकि तुम 
गेरा कुछ शुक्र करो। बाइबल में भी ईसा ने कद ई--"जो इलेजा नाम का नवी था 
बद्दी जीन दि देष्चस्ट्‌ नाम से फकीर के रुप में किर जन्मा था |” उसी फकीर से ईसा प्षे 
शिक्षा ली थी । 

सारांश यह कि श्रगर हम हुदय की आंखों से और प्रेम तथा नेकी वी दृष्टि से देखें 
एसंकी संद एक हों और एक्स है 7 पदुणग, सदर टॉस्न-ही - 
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तब सबसे भक्ति तथा प्रीति होनी चाहिए। द्वोप किससे किया जाय ; यदि कोई दसरा हो 
त्त्र की है सा ता बह द्दी ४] लेकिन, अगर भेदबुद्धि, अ्रहंकार, स्वार्थ और दराग्रह 
अपर मा जी हक कम बी इ र हे कि हमारा धर्म सबसे अच्छा है, वो 
> ला पृ का भ। क ग।ड़गे तथा व्यथं वमनस्य पेट करेंगे । 
दम अपनी वेवकूकी या घसंड के कारण नहीं समझते कि एक ही परमात्मा के भेजे 
हुए श्रनगिनत श्रवतार, मसीह और रसूल आये, था रहे हैं तथा आते रहेंगे। अपने- 
अपने देश और युग के लिए सबने श्रच्छी-अच्छी बातें सिखाई', सिखा रहे हैं और 
सिखायेंगे | सब्रका समान श्ादर करना चाहिए। यह समझना एकदम अनुचित है कि 
“किसी एक ने जो कोई खास तरीका किसी देश-काल अथवा अवस्था के लिए बताया वह 
जबदस्ती सब्र आदमियों से, सत्र जगह, सत्र हालत में मनवाया ही जाय॑ और बाकी सबकी 
बाते मिटा दी जायें। यह सदा याद रखना चाहिए कि ज्ञा नसार, परमगुदह्य, . मुख्य धमतत्त्व, 
सबने एक ह्वी सिखाया है | 
अपनी पाक-साफ जिन्दगी की खूबी से ही अपने धर्म का प्रचार करना सबसे अच्छा 
तरीका है। जिस मिठाई की दूकान पर अ्रच्छा माल मिलता है उसकी ओर सिफ लड़के 
ही नहीं, बढ़े भी श्राकृष्ट होते हैं। अतएवं सब सजहवों को सिफ अपनी नेकी की दूकान 
खुली रख उसमें उम्दा सौदा रखना चाहिए। अपनी-अपनी पसन्द के मुताबिक लोग 
श्राप ही लेने आयगे। 
जो लोग श्रपने धर्म का प्रचार करना चाहते हैं उन्हें चाहिए कि वे शिष्टता और प्रेम 
से, अपने धर्म की खूबियाँ दिखलाकर, बिना दूसरे धर्म की निन्‍्दा किये, लोगों को प्रभावित 
करें | यदि धर्म-प्रचार यह समझकर किया जाय कि समी धर्मों का मूल तत्त्व एक ही है, 
उनमें भीतरी समानता है, तो सभी सजहबी झगड़े खत्म हो जाये । 
भारतवर्ष में संसार के प्राय: सब धर्म के लोग हैं। अ्रतएव, यदि यहाँ समी धर्मों के 
मेल का आदर्श स्थापित हो जाय तो सारी दुनिया पर इसका प्रभाव पड़ेगा और संसार 
के लिए भारत, पथ-प्रदर्शश हो जायगा। यह तभी सम्भव होगा जब एक धर्म की खूबी को 
दूसरे धर्म के लोग पहचानें। देश के कर्णघारों का कत्त व्य है कि पुस्तकों, भाषणों 
ओर चलचित्रों द्वारा देश के बच्चे-बच्चे में, जो मारत की भावी सन्तान हैं, भिन्न-भिन्न 
धर्मों की समामता का भाव भरें। तभी भारत अपनी सांस्कृतिक विशेषता की छाप 
दुनिया पर छोड़ सकेगा । 
राम कहो या रहीम कहो, दोनों की गरज अल्लाह से है। 
दीन कहो या घर्स कहो, मतलब तो उसी की राह से हे। 
इश्क कहो या प्रेम कहो, सकसद तो उसी की चाह से हे। 
फिर क्‍यों लड़ंता, मूरख बन्दा, यह तेरी खामखयाली है। 


है पेड़ की जड़ तो एक वही, हर मजहब एक-एक डाली है ॥ 
--सइद्‌ 
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स्वयभुव चेत्य--२०२ 
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सहायक ग्रंथ-सूची 
. # ताराक्षित पुरुकें अंग्रेजी भाषा में हैं 


बम खरड 
पहला परिच्छेद 


१ मोहेंजोद्रो-श्री सतीशचन्द्र काला २ पुरातत््वांक (गंगा)--राहुल सांकृत्यायन 
+३ इशण्डस वली इन वैदिक पीरियड-रामप्रसाद चन्दा 
+४ ऋणग्वेदिक कलचर आफ ग्रीहिस्टोरिक टाइम्स (दो भाग)--स्वामी शंकरानन्द 
“४ मोहेंजोद्रों एएड इश्डस सिविलिजेसन--सर जान मार्शल 
+६ प्रीहिस्टोरिक इण्डिया-स्टुअञ्र्ण विभौट 
7७ सम सरवाइवल्स आफ हरप्पा कल्चर---टी ० एस० अरवान्धु 
*८ हिन्दू सिविलिजेसन--आर० के० मुकर्जी 
+& डिस्क्वरी आफ इस्डिया--जवाहरलाल नेहरु 


दूसरा ओर तीसरा परिच्छेद 


१ आरयों का आदिदेश-.श्री सम्पूर्णाननद २ ऋग्वेदमाष्य-भूमिका--स्वामी दया नन्द्‌ 
३ वेदिक सम्पत्ति--श्री रघुनन्दन शर्मा ४ भारतीय संसक्ृति--प्रो० शिवदत्त ज्ञानी 
“+४ आरटिक होम आफ द आरयन्स *६ ओरायन--बी० जी० तिलक 
+७. ऋग्वेदिक इण्डिया *८ ऋग्वेदिक कह्चर--ए० सी० दास 
*& हिन्दू सिविलिजेसन--आ्रार० के० मुकर्जा 


चौथा, पाँचवाँ, छठा और नवाँ परिच्छेद 


१ ऋग्वेद भाष्य २ यजुर्वेंद भाष्य--त्वामी दयानन्द 

३ चारो वेद का भाष्य--श्री जयदेव विद्यालंकार 

४ ऋखेद में ऋषियों का दर्शन ४ ऋग्वेद में वशिष्ठ ऋषि का दर्शन- दा० सातवलेकर 
६ अथवंवेद का सुवोध भाष्य--सातवलेकर ७ यजुर्वेंद का भाष्य-पं० रामस्वरूप शर्मा 
८ सामवेदमाष्य--श्री वीरेन्द्र शर्मा ६ सामबेदसाष्य--.श्री मगवदाचार्य 

१० सायण ओर माधव ११ आर्य-संस्क्ृति का मूलाघार--प्रो० वलदेव उपाध्याय 

१२ वेदिक वाड सय का इतिहास---प० भगदत्त १३ वैदिक सम्पत्ति--० रघुनन्दन शर्मा 
१४ बे द-रहस्य (दो भाग)--श्री अरविन्द (अनुवाद) १४ बेदिक दर्शन--छ० फतेह सिंह 
१६ वदिक साहित्य--7० रामगोविन्द त्रिवेदी १७ बेंद-संदेश (चार साग)--विश्वबन्धु 
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१८ ऐतरेयब्राह्मण--गंगाप्रसाद उपाध्याय. १६ हिन्दूत्व--प्रो ० रामदास गौड़ 
२० भारत की प्राचीन संस्क्ृति--ड[० रामजी उपाध्याय 

२१ भारतीय संस्कृति--प्रोफेसर शिवदत्त शानी 
+०० डिस्क्वरी आफ इस्डिया-पं० जवाहरलाल नेहरू *२३ ऋग्वंद (छ भाग)-विज्सन 
*२७ चारो वेद का अंग्र जी कविता में अनुवाद--ग्रीफिथ | 
+०४७ रेलिजन एण्ड फिलासफी आफ बेदाज--ए० वी० कोथ द ० 
+२६ रेलिजन आफ ऋग्वेद--ग्रेसवोल्ड. *२७ रेलिजन इन वंदिक लि “रेचर-- देश मुरंले 
*+ए८ रेलिजन आफ ऋग्वेद--ब्लूमफिल्ड ९ 
*२६ वेदिक गौडस ऐज फीगर आफ वायलॉजी--वि० जी० रेले 
+३० ऋग्वेद अनविल्ड--ह्विज दासदत *३१ मेसेज आफ बेदाज--सर गोखुलचन्द नारंग 
+३०५ विजडम आफ हिन्दूज--वायन ब्राउन ु 
+93 लाइट ऑन वेदाज-+टी० वी० कपालिशांखी “३४ रिक्स--टी० परसशिव ऐयर 
+38५ झोमेन इन ऋणग्वेद-- भगवतशरण उपाध्याय ३ 
+32६ वबेदिक आइडिया आफ सीन--हेनरी लेफेवर 

+28७ रेलिजन आफ द्‌ हिन्दू--डी० एन० पाल 

३८ आऋग्वेदिक इश्डिया *३६ ऋग्वेदिक कलचर--ए० सी० दास 

+४० हिस्ट्री आफ संस्कृत लिटरेचर--वि० सी० वद्य * ४१मिस्टिक फायर--.श्री अरविन्द 
+:9२ शतपथब्राह्मण--जें ० इगलिंग. #४३ ऐतरेयत्राह्मरण---ए० वी० कीथ 

४४ वेद-परिचय (तीन भाग) ४५ वेद का र््रयं शिक्षक (दो भाग)--दामोदर सातवलेकर 

४६ वेद-प्रवेश (तीन भाग) ४७ आगम-निब्ंधमाला ४८ देवता-परिचयग्रन्थमाला 


पक ख़त्न 
| 


सातवाँ परिच्छेद ल्‍्द् 

१ दशोपनिपद (शांकरमभाष्य) २ श्वेताश्वतरठपनिपद्‌ (शांकरभाष्य)-गता प्रेस, गोरखपुर 

३ एकादशोपनिपद्‌ू--स्वामी असरदास--चौसखम्बा संस्कृत पुस्तकालय, काशी 

उपनिषद्‌ अंक (कल्याण )-गीताप्रेस, गोरखपुर ४ दशोपनिपदू--श्रीनारायण स्वामी 

दशोपनिषद--त्वामी विद्यानच्दजी--गीताधर्म प्रेस, काशी 

दश्शोपनिपद--भ्री जालिस सिंह (नवलकिशोर प्रेस) पक 

गाय संस्कृति का मूलाघार ६ वेंदिक कहानियाँ--प्रो० बलदेव उपाध्याय 

+:२० प्रिन्सपल उपनिसडस्‌ *११ डायलयस फ्राम उपनिपद--स्वामी शिवानन्द, ऋषिकेश 

+१४ टेन उपनिषद्‌ विथ कमेश्टरी आफ ब्रद्मययोगिन स्वामी--अदयार प्रेस, मद्रास 

+१३ ठुएन्टी योग उपनिपद्‌ू, “१४ फिफटीन शव उपनिपद्‌ *२४ ठुएए्टीफोर वेदान्त 

उपनिषद्‌ *१६ फोरटीन वेप्णव उपनिषद ३२७ सेब्रेनटीन संन्यास उपनिपद 

ऊश्८ एट शाक्त उपनियद ४१६ सेवेनदीवन साइनर उपनिपद--अश्रदयार प्रेस, मद्रास 

२० लाइट शथॉन उपनिपद्स 
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#ू बे प चपा। तत्व हा च्- आत्णण-भक 
<।90 दे3 काल घास । 


प्र 
४४९१ भेलासफों आफ उपनिपरत--सर साधाहृप्णन 


[| ४एह्षर |] 
आठवों परिच्छेद.. “| ४ 
( ७ ०. | 0 
२१ आयं-संस्कृति का मूलाधार--प्रो० बलदेव उपाध्याय 
२ भारतीय संस्कृति की रूपरेखा--प्रो० रांसधन शर्मा 
हे ऋष्वदानुक्रमणौ--श्री जयदेव शर्मा ४ हिन्ृत्व--प्रोफेएर रामदास गौड़ . . 
+४ निरक्त एण्ड इटस प्लेस इन लिग्रेचर---एच 6 स्कोल्ड 


+ह६ गह्मयसूत्र ओर रूल्स आफ वेदिक हौमेस्टिक सेरीमोनिज--ओलडेनवर्ग 

७ गोभिल गह्मसूत्र --अनु ०-ठा ० उदयनारायण 

९३/ ६७/ |. 
नवाँ ओर दसवाँ परिच्छेद 

१ धर्म का आदि लोत--आश्री गंगाग्रसाद उपाध्याय २ आवेस्ता--प्रोफेसर राजाराम: 

३ ईश्वरांक (कल्याण)--गीता प्रेस, गोरखपुर *४ जोरास्ट्रियनिज्म--एनी वेसेए्ट . .. 
8 जेन्द अवेस्ता एएड इस्टन रेलिजन--पल्नूगेल *६ टिचिंग्स अपफ जोराष्ट्र--कपाडियां 
+७ जोराष्ट्र रेलिजनन एण्ड कस्टम्स--भरुचा *एब्रदरहुड श्रॉफ रेलिजन---सो फिया वाडिंया 


छ ०५ (७ 


*६ वल्ड रेलिजन--स्रामी शिवानन्दजी 


दूसरा खण्ड 
पहला परिच्छेद 


१ महाभारत-मीमांसा--भ्री विनायक चिन्तासणि वेचद्य (अनुवाद) 

२ महामारत की समालोचना (दो साग)--श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 

३ भारत का इतिहास--प्रोफेसर रासदेव, शुरुकुल, हरिद्वार 

० भारतीय स॑प्कृति--प्रो० शिवदत्त ज्ञानी... 
४ भारत की प्राचीन संस्कृति--डाक्टर रामजी उपाध्याय ह 


दूसरा परिच्छेद 


१ वाल्मीकीय रामायण (सानुवाद]--पं० चन्द्रशेखर शास्त्री 

२ वाल्मीकीय रामायण (सानुवाद)--श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 

8 तुलसीदर्शन (बाल से सुन्दर काए्ड तक)--डाक्टर वलदेव मिश्र 

४ वाल्मीकीय रामायण (सिफ अनुवाद )--इंण्डियन प्रेस, प्रयाग । 
४ वाल्मीकीय रामायण (संज्षित)--कल्याण का विशेषांक--गीताप्रेस, गोरखपुर . - 


तीसरा परिच्छेद 


१ महाभारत (मूल तथा अनुवाद)--श्रीवाद दामोदर सातवलेकर 
२ महाभारत (मूल तथा अनुवाद) सिर्फ आदिआओर समा पर्व-स्वा्मी विद्यानन्दजी, काशी 
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३ महाभारत ( सिर्फ अनुवाद)--इस्डियन प्रेस, प्रयाग 

४ महाभारत भाषा वातिक ( सिफ अनुवाद )--रामकुसार प्रस बुकडिपों, लखनऊ 
४ महाभारत (कविता में)--सवलसिंह चौहान 72... ?7 

६ महाभारत (संज्षिप्त) कल्याण का विशेषांक--गीता ग्रेस, गोरखपुर 

७ महामारत-मीमांसा--(अनुवाद) श्री चिन्तासणि वंच्र 

८ महाभारत की समालोचना ( दो भाव )--श्रीगाद दामोदर सातवलेकर 


चोथा प्रिच्छेद्‌ 8 मे 
१ भगवदगीता --शंकरभाष्य-सहित २ भगवद्गीता रामानजभाष्य-सहित--गीतों प्रेस 
३ गीतातत्वांक--जयदयाल गोयन्दका--गीता प्रेस, गोरखपुर 
४ ज्ञानेश्वरी गीता--संत ज्ञानेश्वर--अनु ० रामचन्द्र वर्मा, काशी 
- ४ गीतारहस्य--लोकमान्य तिलक--अ्रनु० साधवराव सप्रे 
६ अनाशक्तियोग--महात्मा गांधी 
७ पुरुषार्थवोघषिनी टीका--श्रीपाद दासोदर सातवलेकर 
गीतादपंण -- स्वामी आत्मानन्द मुनि हक 
६ गीतागौरव--(पाँच भाग) महामण्ड लेश्वर स्वामी विद्यानन्दजी, गीताधर्म प्रेस, काशी 
१० गीताभाष्य (आझार्यसमाज की दुष्टि से) स्वामी थ्ात्मानन्दजी 
१९ गीताज्ञान--[श्रष्याय १ से १२ तक) श्री दीनानाथ भागंव, देहली 
१२ भगवद्गीता--.श्री राजगोपालाचारी (अनुवाद) 
+१३ भगवदूगीता (अंग्रेजी में)--डाॉ ० राधाकृष्णन 
+१४ सेलश्चियल सोंग (अंग्रेजी पद में) आरनॉलल्‍ड 
१४ गीताज्ञान (पद्मान॒वाद)-गीताधर्म प्रेस, काशी 
१६ .हरिगीतामत (हरिगीतिका छुन्दों में)--स्वामी हरिहरानन्दजी 
१७ गीता ओर विश्वप्रे म--महात्मा गांधी १८ गीताप्रवचन--विनोता भावे 
+१६ एसेज ऑन गीता--योगी अभ्ररविन्द *२० गीतासार---महर्षि रमण 
*२९ दी लाइटस आफ भगवद्गीता--वंजनाथ खन्ना *२२ भगवदगीता--वी० जी० रेले 


“२३ आट आफ लाइफ इन भगवद्गीता--एसच ० देवतिया, विद्यामवन, बम्बई 
ष्ठे डिर फ्ोरसेज शासन भगवट गीत व । मंगला नन्द 


पाँचवोँ परिच्छेद 
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तीसरा खण्ड 


पहला, दूसरा ओर तीसरा परिच्छेद 


१ हिन्दूत्व--प्रो ० रामदास गौड़ हा ध 
२ आय-संस्क्ृति का मूलाधार ३ धर्स और दर्शन--श्री बलदेव उपाध्याय ... :: 
४ भारतीय संस्कृति की रूपरेखा--प्रो ० रामघन शास्त्री द 
४ भारतीय संस्क्ृति--प्रो ०शिवदत्त ज्ञानी 

*६ हिन्दू सिविलिजेशन--- डाक्टर आर ० के० मकर्जी 

+७ आल एवाउथ हिन्द्इज्म--स्वामी शिवानन्द 


चोथा परिच्छेद 


१ जेनधर्म-मीमांसा-दरबारीलाल सत्यमक्त २ बुद्ध और महावीर-करिशोरीलाल मशरूवाला 

३ महावार-वाणी--त्रेचरदास दोशी ७ धर्म ओर दर्शन--प्रो० बलदेव उपाध्याय 
+*9 जनिज्म--एनी बेसेएट *६ आउट लाइन आफ जेनिज्म--जे० लाल जेंन 
+७9 सहावीर हिज लाइफ एण्ड टीविंग--श्री विमललचरण लाल 

० ्शछ र्च्छि 
पाँचवाँ परिच्छेद 

बुद्ध ओर बोद्धधर्म--चतुरसेन शास्त्री २ बौद्धवर्म--श्री गुलाब राय 
बुद्धू-मीमांसा---महन्थ, बोघगया ४ धम्सपद--आनन्‍्द कोशल्यायन 
उदान--भिज्नषु जगदीश कश्यप 
६ मिलिन्दप्रश्न--मिक्षु जगदीश कश्यप ७ बुद्धचरित्र--सूथनारायण चौधरी 


८ बुद्ध और महावीर--जमनालाल जैन #६ बुद्धिज्म--एनी बेसेण्ट 
॥#१० लाइट आफ एशिया-आरनॉल्ड #११ डिस्कवरी ऑफ इसण्डिया-पं० जवाहरलाल नेहरू 


हल 0 3 


९/ ३) हा 
छठा, साववाँ ओर आउवाँ परिच्छेद 
१ दर्शन-दिर्दर्शन २ बुद्धदर्शन--राहुल सांकृत्यायन 
ह भारतीय दर्शन ४ ब्ौद्धदर्शन-मीमांसा--प्रोफेसर बलदेव उपाध्याय 
पूर्वी और पश्चिसी दर्शन--डाक्टर देवराज 

६ भारतीय दर्शन--डाक्टर दतच ओर चट्टोपाध्याय 

७ आत्मरहस्य--रतनलाल जन 

८ वैशेषिक दर्शन (अनु०)६ न्यायदर्शन (अनु ०)१०योगदर्शन (अनु ०) छलसीराम स्वामी 
99 सांख्यद्शन (अनु०) दशनानन्द स्व्रामी 

9२ योगदर्शन ( अनु० ) दृरिकृष्णदास गोयन्दका, गीता श्रेस, गोरखपुर 

2३ मीमांसादर्शन (अनु०) देवदतत शर्मा १७ वेदान्तदशंन--ठुलसीराम स्वाप्ती क्‍ 
१४ ब्रक्मसूत्र--स्वामी शिवानन्द, ऋषिकेश दि ह 
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४2६ सर्वदर्शनसंग्रह आफ साधवाचार्य--कोरेल 
४२७ हिस्ट्री आफ इग्डियन फिलासाफो--दासगुत्ता 
#?य इस्डियन फिलासफी--डॉ ० राधाकृष्णन 

१६ भारतीय संस्कृति--प्रोफेसर शिवदत शानों 
%२० डिस्कवरी आफ इग्डिया--पं ० जवाहरलाल नेहरू 


५७/ गो | | ३ 
नवाँ ओर दसवाँ परिच्छेद 
? कु गमुनि-शानामृत--डाक्टर हरप्रसाद शास्त्री, लण्डन 
२ धर्म ओर दशन--प्रो ० बलदेव उपाध्याय 
४३ कन्फूसियनिज्म #७9 ताशोइज्म--राव> के० डोगलास 
%४ वल्ड रेलिजन--स्वासी शिवानन्द 


चोथा खण्ड 
प्रथम, द्वितीय और तृतीय परिच्छे 


१ हिन्दत्व--प्रो० रामदास गौड़ 
२ आय-संस्कृति का मूलाघार--प्रो ० बलदेव उपाध्याय 
३ संक्षिप्त पद्मपुराण ४ संज्षित्त स्कन्दपराण ४ संक्षिप्त माकंण्डेयपुराण ६ संज्षिप्त 
वृझ्पुराण ( सिफ भाषा )--कल्याण का विशेषांक, गीता प्रेस, गोरखपुर 
७ श्रीसद्भागवत पुराण ८ विष्णुपुराण ( मूल तथा अनुवाद ), गीता प्रेस 
६ शिवपुराण ( सिफ अनुवाद ) प्यारेलालजी--रामकुमार प्रेस बुकडिपो, लखनऊ 
१० भविष्यपुराण ११ वाराइपुराण (सिफ अनुवाद) श्री दर्गापसाद ,, 
१९ गरडपुराण ( मूल तथा अनु ० )--श्री खूबचन्दजी, रासकुमार प्रेस, बुकडिपो 
१३ मत्स्यपुराण १४ वायुपुराण--श्री रामप्रताप त्रिपाठी, हिन्दी-साहित्व-सम्मेलन, प्रयाग 
१४ नारदपुराण १६ कूमपुराण १७ ब्रह्मास्ड पुराण (मूल)--श्रीत्रेंकटेश्वर प्रेस, बम्त ् 
४१८ देवोभागवतपुराण (पअ्रंत्र जी अनुवाद)--पाणिनि प्रेस, पयाग 
४१६ मदापुराण--डाक्टर हरप्रसाद शास्त्री (ब्रिहार रीसच सोसाइटी जर्नल, वालूम १४) 
२० लिंगपुराण (भापानवाद)--पं ० दर्गा प्रस 
२१ वामनपुराण--(भापानुवाद--पं » श्यासझुन्दर लाल 
२२ अश्निपुराण ( मल )--श्री बरेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई 
४०२३ चबहादेदतत पराण--प्री राजेन्द्रनाध सेन 
सं अष्टारशपराणरपंशणु «१० ज्लालापमस! दाम 
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'हिजोदरो-... पतशच-््र श्र 
/3/ मिल डाक्टर ए्डारकर ,. ए केश्मीर शेविष्म-... ” ५/० भद्टाचार) 
+७ विग्तिंग आफ (लिंग कहर श्न इरिडिया._ अ्द्लकृष्णु ज़रूर 

7 भारतवर्ष में जा तिभेद्‌-.._ आचार्य क्षि तिमोहनसेन शास्त्री 


पाचवाँ परिच्छेद 
$ हिन्यूत्व-.. 7), रासदास यौऊ ९ आय-क्स्कति हे सलाधार- ० बलदेव उपाध्याय 
र् रास्परूपतत्व-.. ५) श्यासानन्द नाथ चक्रपू भद्रशात्र शर्मा 
* पे।समार्ग-_ शौधर शुक्र भत्रसिद्धि क। उप “7 भद्रशील 
2 युपसाधनतंत्र ८ योगिनीततञ श्री कन्हैया: 
६ गरणंश-.५/ पम्दूणानिन्द 2 भाकरल्यपुराण ( भाषा )- प्रेस, गोरखपर 
(१ शक्ति अंक (कल्य ण्‌) ताधनांक (अल्याण) गोता ये 
४९३ देवी भागवतपुराण (अंग्रेजी “/णिनी बेस, पयाग 
१४ तंच द ओे> लिररेचर * रत 


फ एणछ शाक्त._ आथर ऐक्े ने 
टसं.... आर ऐ 


वेलन / जौन उडरफ ) 
(७ मातु-उपास रमाचरण 


ना+-श्री 


कम हिन्दृत्व-..पो ७ "7 गौड़ २ धर्म और द्शन-प्रो बलदेव उपाध्याय 
हे गणेश.) पम्पू्णनिन्‍्द क्‍ 
४ ब्रह्मपराण' ४ बपुराण ६ स्कन्द्पुराण' (कल्याण विशेषांक) “-गीता 
७ शिवपुराण (अनु०) --जारेलालजी__ पामकुमार प्रेस उकेडिपो, लखनऊ 
आठवों परिच्छेद 


ति-....५० राजाराम 
२ सानवध मंशासत्र-... ० इन्द्रारमण शात्री 
४ आर्य-संस्कृति धार 


प्रेस, भोरखपुर 
ऊ 


अषारामदकाकक, 


4/० बलदेव उपाध्य)य 
. & भारतीय संस्क्ृति-. प्रो शिवदत्त शानी 


०३५ सु 
९ पर्मशासत्र (बाइबल का हिन्दी अजवाद) -..ब्रिटिश एशड फरेन बाइबल सोचाइरटी 
श्लाहबाद 
९ दि किंगडम आफ अर्थ... सी डोवर # इमीटेशन आप क्राइर 
४ धर्म का आदि लोत-धंगाप्रता उपाध्य पत्यार्थप्रका 
“७ अनकवर्७ _...जज रद्रफोर्ड 
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पादवा खण्ड 
प्रथम प्रिच्छेद 
१ कुरानसार २ इस्लामघर्म की रूपरेखा--राहुल सांझृत्यायन 
३ इत्लामी त्योहार--श्री महेश प्रसाद ४ सत्याथप्रकाश--स्वरासी दयाननन्‍्द 
+४ कोरान (अंग्रेजी अनुवाद )--मुहम्मद अली 
*६ मोहम्मद द प्रॉफेट आफ डेज“--क्रे ० एल० गोवा 
*+७ फिलासफी आफ कोरान-जी ० सरवार “८ इन्कारनेशन इन इस्लाम-मिर्जा नादरवेग 
४६ इस्लाम--एनी वेसेश्ट ४१० इस्लामिक कल्चर --ए० ए.० फेजी 


दूसरा परिच्छेद 


हिलूत्व--भ्री रामदास गौड़ २ शंकराचार्य--श्री बलदेव उपाध्याय 
मनुस्मृति का मानवाथ भाष्य---श्री इन्द्रिरसणु शास्त्री 

वेदान्त अंक, कल्पाण--गीता प्रेंस, गोरखपुर 

वेद एण्ड वेदान्त--अ्रनेंस्ट पी० होरबिट्जू *६ वेदान्त--जी० एस० घाटे 
सूर्यकान्त--पं ० शिवनारायण शमी 


तीसरा परिच्छेद 


योग के आधार--श्री अरविन्द २ नाथ-सम्प्रदाय--श्री हृजारीप्रसाद द्विवेदी 
सचिन्न हठयोग--स्वामी शिवानन्द ४ सूर्य-नमस्कार-श्रीमान्‌ वालासाहब पंन्त 
योगवासिष्ठ-डाक्टर अ्न्रेय ६ श्रीधर्मकल्पद् म (चौथा भाग)-स्वासी दयाननन्‍्द, काशी 
योगांक (कल्याण )--गीता प्रेस, *८ योग-उपनिपद--अ्रडयार प्रेस, मद्रास 

योग फोर इयु--अ्रडयार प्रेस, सद्रास 

कनवरसेशन झॉन योग-- स्वामी शिवानन्द्‌ 


७८ ४७० “० 
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चौथा, पाँचवाँ, सातवाँ और आउवाँ परिच्छेद 


(जििफआ5प्रा प्रो झट गोड घधम ५ ग्र्प “58 लबेब न घ्य्‌ 
हन्द्ख--प्रोौ० रामदास गांड २ घम और द्शन-प्रो० इलदेव उपाध्याय 


भारतीय संस्कृति--प्रो० शिवदत्त ज्ञानी 
भारत का घामिक् इतिहास--पं ० शिवशंदर मिश्र 


शो नए १, गंणा ढ़ उप) न 28 यृ 
प्रन्‍्न तवाद-«ती गंगाप्रताद उपाध्याय 


ल्‍्पण ०2 


4. का 


>+» - है ५ शक हा । का अपनी + रु * ४5 55 की श्र 
फ[२-- ७ छजाइप्रसाद इिचट। ७ तुलसाद्शन--डाक्टर कलदेव मिश्र 
सतनप्का ६ भकापक (१० संस्कृति-अंफ (कल्पाण) गीत 


ता प्र स, गोरखपुर 


| / 
मा 


ते 6 ०0 4 0 #द 


पे हु 
हटा नण् अजय 2 | ४२4३ ४ ७३ 
00. 


#जु 
#चपि 


जी 

कफ अब. ह + नजर. परम आपृत्नक पर... सपा + के. पु +--कमनक- 2 929 नबी ली जि. हैं.. + जहूं पाना :०कन- इक के 3पश, २ ०ुअअ-भात- की -4॥मबाइाककाक। आन इक, कि वर 
की 5 ड मा कक, पे ३ पं आज ० ५० * कट ७-७ कै ००३० क क-फ है 
जे ईशा ० आग फसल उपचार रॉस्याध्स। 
कक. हैं 45 बय कै % कक की अन्‍य उलन्क्थ-, 5 ध्याक का 

रा न्थ ढ न के न अचाजु ० अअडुत न कि 
श्र डा | रु पे ५ शी टः है + हा > के च्त 

रत ६४६. ह ह्ई हक ह 5 ८ हि |. 5 ६६: क ,7१) 


ञ 
३ ६+३॥ च्ञा 


नर कह, 


का ४: की 
४5 ह+ जी का»---रन्‍त्काका तप १ 0. ) कं स्‍] ॥०80 44 व्रत ही. 
5, ह मी, आ । हु >> + ३ रैक ४,६४७ $६.६४.:८ श्र 


| ४६६ है 

३ भोहेंजोदरो-..) , पतशक्तन्र काला ० हिनदूत्व-. पो रामदास गौड़ 
६३९ जय डाक्टर भ ए्डारकर .. ९ कश्मीर शेविष्म- जे ० सो भे दाचारी 
४७ विगनिंग आफ (लिंग केहट इन इशिडिय।-._ अधठुलकष्ण सूर 

7 भारतवर्ष में जा तिभेद्‌-.._. 


आचाय ज्ञित्तिय हनसेन शास्त्री 


पचियाँ परिच्छेद 
९ हिन्दृत्व- मो प्रमदास गौड़ २ आयं-पंस्क्राति का पूलाधार-....), बलदेव उपाध्याय 
हे तारार उजुपतत्व-...2) स्यासानन्द नाथ पेक्रपूजा-...0) भद्रशोत्र शर्मा 
४ वे।मसार्ग-...0) "शाधर शुक्ल ९ मंत्रसिद्धि का उपाय... ४ भद्रशील 
£ युपसाधनतंत्र ८ वोगिनीतंत्र-. आर कन्हैयाल;ल 
शः न्द्‌१० भाकरजेयपुराणु ( भाषा )-..) 
९९ शक्ति हझकऊ (कल याण) (नांक (कल्वाण)- गीता प्स 
#९३ देवी भागवतपुराण (अंग्रेजी) 7शणिनी पेस, प्रयाग 
7१४ तंत्र द ओ> लिशरेचर # शक्ति एण्ड पाक्त-..आर्थर ऐवलेन 
“६६ गारलैश७ आप- लेटर्स-...आर्थर ऐवलन ( जौन उडरफ ) 
६७ सातु-उपासना-.._. औ रमाचरण 


पा अस, गोरखपर 


झेठा और सातवाँ परिच्छेद 
“पे गोड़ २ धर्म और द्शन--प्रो बलदेव उपाध्याय 
९ गणेश-.ओरी पम्पू्णनिन्‍्द 


४ ब्ह्मपुराण' ४ 'अपुराण ६ स्कन्द्प्राण (कल्याण विशेषांक) >-गीता प्रेस, गोरखपुर 
७ शिंवपुराण (अनु० ) “पारेलालजी.__ पासकुमार प्ेस उकडिपो, लखनऊ 
४५०24 ३९, 

आठवा परिच्छेद 

रा १ हिन्दत्व- प्रो रामदास गौड़: 

३ मसानवध मशासत्र-...प ० 

४ आर्य॑-संस्कृति के! मूलाधार 

. ४ भारतीय पंस्कृति-... प्रो शिवदत्त ज्ञ 


नर्वों परिच्छेद 
९ न्यू टेस्थमेशट (बाशवल) 
२ पमशाक्र (बाश्चल का हिन्दी अनुवाद) .... २ 


7 एरढ़ फ्रॉरेन बाइवल पोसाइटी, 
इलाहाबाद 
7३ दि किंगडम आफ अर्थ सी५ डोवर *#७ इमीटेशन आफ काइस्ट 
४ धर्म का आदि लोत--.ंगाप्रसाद उपाध्याय ६ एलायंप्रकाश-.. स्वामी दयानन्द 
*छ अनकवर्३...जज रद्रफोर्ड 


अत ५७3० 6-0 


[ ४६७ ] 
ऐ १4 ५ ह 
पावदा खण्ड 
प्रथम प्रिच्छेद 
१ कुरानसार २ इस्लामधर्स की रूपरेखा--राहुल- सांकृत्यायन 
३ इस्लामी त्योहार--श्री महेश प्रसाद ४ सत्याथप्रकाश--स्वासी दयानन्द 
+ ४ कोरान (अंग्रेजी अनुवाद )--सहम्मद अली 
*६ मोहम्मद द प्रॉफेट आफ डेज--के० एल० गौवा 


*+७ फिलासफी आफ कोरान-जी० सरवार “८ इन्कारनेशन इन इस्लाम-मिर्जा नादरबेग 
+६ इस्लाम--एनी बेसेश्ट *१० इस्लामिक कलचर --ए० ए.० फेंजी 


दूसरा परिच्छेद 


१ हिन्दूत्व--श्री रामदास गौड़ ४ शंकराचार्य--श्री बलदेव उपाध्याय 
३ मनुस्मृति का मानवार्थ भाष्य--श्री इन्द्रिरमण शास्त्री 
४ वेदान्त अंक, कल्याण--गीता प्रेस, गोरखपुर 
4७ वेद एण्ड वेदान्त--अनेस्ट पी० हौरविटजू *६ वेदान्त--जी० एस० घाटे 
७ सूर्यकान्त--पं ० शिवनारायण शर्मा । 


तीसरा परिच्छेद 


योग के आधार--श्री अरविन्द २ नाथ-सम्प्रदाय--श्री हजारीप्रसाद द्विवेदी 
सचित्र हठयोग--स्वामी शिवानन्द ४ सूर्य-नमस्कार--श्रीमान्‌ बालासांहब पंन्त 
योगवासिष्ठ-डाक्टर अत्रेय ६ श्रीधर्मकल्पद्र म (चौथा भाग )-स्वामी दयानन्द कोशी 
योगांक (कल्याण )--गीता प्रेस, *८ योग-उपनिषद--अ्रडयार प्रेस, मद्रास 

योग फॉर इयु-अ्रड्यार प्रेस, मद्रास 

+9० कनवरसेशन आन योग-- स्वासी शिवानन्द 


7 6 #< ० “७ 


चौथा, पाँचवाँ, सातवाँ और आउठवाँ परिच्छेद 
हिखूत्व--प्रो० रामदास गौड़ २ धर्म और दर्शन-प्रो० बलदेव उपाध्याय 
भारतीय संस्कृति--प्रो ० शिवदत्त ज्ञानी 
भारत का धामिक्त इतिहास--पं ० शिवशंकर मिश्र 
अद्द तवाद---श्री गंगाप्रसाद उपाध्याय 
कत्रीर-शभरी ६जारीप्रसाद द्विवेदी ७ तुलसीदर्शन--डाक्टर बलदेव मिश्र 
संत-अंक ६ भक्त-अंक १० संस्कृति-अंक (कल्याण) गीता प्रेस, गोरखपुर 
+9९ वृष्णावज्म--डाक्टर आर० जी० भण्डारकर 
+2१४ भक्ति कल्ट इन एनसिएरुट इस्डिया--भगवतकुसार गोस्वामी 
+9३ द फिलासाफी आफ वेष्णव रेलिजन---जी० एन० मल्लिक 


व ४) #< ०७ ४ «७ 


"१४ मिस्टिसिज्य आफ 
“१४ कबीर एण्ड भक्ति 


ह हिन्दूत्व-..प्रो २ मे 
भंः े दि कप 
९ शेविज्म-.._ डाक्टर अर 


१ श्री मुस्यन्थस। हिब्रजी 
है संत अंक (कल्याण 


न, अगृतसर 
ल्याणए)-.. गीता प्रेस, गोरखपुर न्‍्डेसि सज्स-ऐनी थे 
४ सिख पेरीमोनिज-... सर योगेन्द्र सिंह 
*< सिख रेलिजन रैट्स गुरु एण्ड सैफ 


! जापानरहस्य-... 
+*२ रुटडी आफ शि 


पा 


2“ १ हिन्दृत्व--प्रो रामदास गौड़ 
न्श्रा ममोहनराय, केशवच द्धसेन 
“३ हिस्द्री आफ बद्मो समाज 
“४ डिस्कवरी आफ इगण्ड्या-...५७ 


* सत्याथंपक्र। प--स्वासी दयानन्द दृ 
7७ स्वामी दयानन्द-_ श्री अरविन्द #८ 


९ सारवचन, २ श॒ 
2 राधा स्वासी सेकक्‍्ट-...ग्रिसवोलड 
६ घमंज्योति ७ परलीक की के 


(नागरी लिपि 


डरने शिन्तो-.३१५ सी० 


दूसरा, तीसरा दथा 
तथ। दया भेन्द 
“शिवनाथ शात््री 


जवाहरढछ/ल नेहरू 


” आयसमाज-.... 


दानियाँ-..श्री 


[ ४६६ ] 
भिडल उैजे- आचार्य ज्ितिभोहन सेन 
अवसर... 2) भोहन सिंह 

ेठ। परिच्छेर 
दास गौड़ २ आय-संस्कति 
२० जी० भंडारकर *9 ऊरमौर शेकिज्य 
नर्वों परिच्छेद 


/खालसाप्रचार ह 


बठा खण्ड 
अथस परिच्छेद 


उकन्‍ुन्दीलाल श्रीवा स्तव 
न्तो द रेल्ििजन ञ्रा 
टिकिल फिल। सफी आफ मा 


फः जापान-..जी ०» केटो 


होल्टन 
चौथा परिच्छेद 


प्ह्‌ 


“>गंग।पस दि उपाध्याय 


संत-अझ्रंक / ऊल्याण)-.गीता पेस 


ग्रिसवोलछ 


पॉचवाँ तथा छठा परिच्छेद 
खद्संश्रह, ३ संतवानी संग्रह, 


2 _जावली--दवालवाग, आगरा 


जगतनारा पणु 


#। मूछाधार-.. को, बल 


३ 


देव उपाध्याय 


>>ज० सी० भट्टाचा री 


| ४६६ | 


*घ थियोसोफी एक्सलेश्ड --श्री पावरी 
+६ इन द आउटर को--श्रीमती एनी वेसेएट 
+9० द फर्स्ट प्रिस्सपल आफ थियोसोफोी--श्री जिनराज दास 
+99 ठेस्टबुक आफ थियोसोफी--श्री'लेडविवर, *१० इयु (707)--श्री आरेए्डल 
4972 एनसिएश्ट विजडस--श्रीमती एनी वेसेशट 
+99 मेन विजित्ुल एण्ड इनविजिवुल--श्रीमती एननी बेसेर्ट और श्री लेडविटर 
१४ सानव--श्री वैद्यनाथ पण्डा, १६ क्या हम फिर जन्म लेंगे---रविशरण 
१६ जीवम्मुक्त भ्ौर मुक्तिमार्ग-न्श्री वेद्यनाथ पण्डा 


३) र्च्छ्लि 
सातवाँ परिच्छेद 
१ ईश्वर्बोघ--श्री केदारनाथ गुप्त 
२ रामकृष्णचरितामृत--श्री लल्लीप्रसाद पाण्डेय 
३ श्री रामकृष्णवचनामृत--पं० सूयकान्त त्रिपाठी 
+*४ रासकृष्ण परसहंस--रोमाँ रोलाँ ४ कल्याण (संत-अंक )--गीता प्रेस 


 आखवाँ परिच्छेद 

१ विवेकानन्द्चरित्र--श्री सत्येन्द्रनाथ सजुमदार 

२ विवेकानन्द के लेखों का हिन्दी अनुवाद---श्री र/मकृष्णुञ्आाश्रम, घन्तोली, नागपुर 
*ह वक्‍्स आफ स्वामी विवेकानन्द--अद्देत आश्रम, मायावती, अलमोड़ा 
+७9 इन उडस रियलिजेशन (आ्राठ भाग)-श्री रामतीर्थ पब्लिशिंग लीग, लखनऊ 

४ स्वामी रामतीर्थ के लेख भाषणादि का हिन्दी अनुवाद ,, 

६ संत-अंक (कल्याण)--गीता प्रेस, गोरखपुर 
*७ डिस्कवरी आफ इस्डिया--पं० जवाहरलाल नेहरु 


3 


सातवाँ खण्ड 
प्रथम परिच्छेद 


१ भारतीय संस्कृति--प्रो० शिवदत्त ज्ञानी 
* २ भारत को प्राचीन संस्कृति--डाक्टर रासजी उपाध्याय 
३ भारतीय संस्कृति की रूपरेखा--प्रो० रामधन शर्मा 
४ भारतीय संस्कृति का इतिहास---श्री रामचन्द्र सिंगल 
2 भारतीय संस्कृति ओर अहिंसा--धर्मो नन्‍्द कौसम्बी 
६ आयं-संस्कृृति का उत्कर्षापकर्प--महादेव शास्त्री दिवेकर .. 
७ हिन्दुस्तान की सभ्यता--डाक्यर बेनी प्रसाद 
८ हिन्दूत्व--प्रो० रासदास गौड़ ९ वेदिक सम्पत्ति---परिडित रखुनन्दन शर्मा 


[ ४७० ] 
१० संस्कृति-अंक (कल्याण )--गीता प्रेस, गोरखपुर 
“१९१ हिन्दू सिविलिजेशन---श्रार० के० मुकर्जी 
“१२ डिस्कव॒री आफ इस्डिया--जवाहरलाल नेहरू 


दूसरा परिच्छेद 


१ विशाल भारत का इतिहास--.वेदव्यास 
२ वृदत्तरभारत--चन्द्रगुप्त वेदालंकार 
३ इतिहासपत्रिका का विशेषांक---देहली 
४ वेदिक सम्पत्ति--पं ० रघुनन्दन शर्मा 
४४ हिन्दू अमेरिका--श्री चमनलाल 
+8 एनसिएए्ट इडिण्यन कोलोनिज 
इन द्‌ फार इस्ट, भाग १-२--आर० सी० मजुमदार 
७ वाल्मीकीय रामायण--(अनु ०) चन्धशेखर शास्त्री 
“८ डिस्कवरी आफ इस्डिया--पं० जवाहरलाल नेहरू 


तीसरा परिच्छेद 


१ - ऋग्वेद--(अनु ०) श्री रामगोविन्द त्रिवेदी 
२ अथर्ववेद--(अनु ०) श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 
3 भारतीय संस्क्ृति--प्रो ० शिवदत्त ज्ञानी 
9 गो-अ्ंक (कल्याण)--गीता प्रेंस, गोस्खपुर 
4:8४ ह्न्दि सिविलिजेशन-- डाक्टर आर० के० मुकर्जी 


चोथा परिच्छेद 


१ भारतवर्ष में जातिमेद-- आचार्य क्षितिमोहन सेन शास्त्री 
२ छूत और अछूत (दो भाग)--श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 
३ भारतीय संस्कृति--प्रो ० शिवदत्त ज्ञानी 
० आर्यसंस्क्ृति का उत्कर्षापकर्पष --परिडित महादेव शास्त्री द्विकर 

४ ऋग्वेद्संहिता--(अनु०) श्री रामगोविन्द त्रिवेदी 

६ अथरववेद्सहिता--(अचु ०) श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 

७ सनुस्मृति--८ प्मपुराण--गीता प्रेस, गोरखपुर 

£ सानव धर्मशासत्र--इन्द्रास्मण शास्त्री हु 
१० स्कन्दपु्राण ११ श्रीमद्भागवतपुराण १९२ ब्रह्मपुराण--गीता ग्रेस 
१३ वायुप॒रा शु--हिन्दी-सा हित्य-सम्मेलन, प्रयाग 
१४ भविष्यपुराण १४ वराहपुराण--रामकुमार संस बुकडिपो, लखनऊ 
१६ महाभारत शान्तियर्ब--श्रीपाद दामोदर सातवलेकर 
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आठवों खण्ड 
पहला ओर दूसरा परिच्छेद 


१ हिलदृत्व--प्रो० रामदास गौड़ २ हिन्दुओं की पोथ्ी--पं० देवदत्त शुक्ल 
३ हिन्दूजाति की समीक्षा--पं० लक्ष्मण शास्त्री जोशी 
४ हिन्दओं के पर्व ओर त्योहार--छविनाथ पाण्डेय 
४ हिन्दू त्योहारों की कथा--रामानुग्रह शर्मा 
६ त्री-अंक ७ संत-अंक (कल्याण)--गीता प्रेस 
*८ नियो हिन्दइज्म---डी० वी० अ्रथलेय 


तीसरा परिच्छेद 
१ में कोन हैं! +*२ महप्रिज गॉसपेल--महषि रमण 
3 योग का चसमत्कार-ऋ॑यमनाथ सुमन 
४ गुप्त भारत की खोज (अनु०) पाल ब्रस्टन--लीडर प्रेत, प्रयाग 
४ सत दर्शनभाष्य--श्री के? *६ महायोग--हूँ 
+७ सेज आफ अरुणाचल---असलंगन *ए८ महतबि एए्ड हिज मेसेज--पाल ब्रस्टन 
*£६ डायमएड जुबली सोवेनियर--स्त्रामी निरश्लनान्द, श्रीरमणु-आ्राश्रम 
१० पूर्णयोग--श्री नलिनीकान्त गुप्त 
११ अरविन्द और उनका योग--श्री श्रम्बिकाप्रस[द वाजपेयी 
१२ वबेद-रहस्य ('एसेज ऑन वेद” का अनुवाद)--देहली 
१३ अचना का वाषिक अंक १६४७, १६४८-१६४६--श्री श्ररविन्द श्राभ्रस, पाण्डीचेरी 
+9७ ऐसेज ओन गीता *१४ लाइफ ढीवाइन---श्री श्ररविन्द 
१६ स्वामी शिवानन्द--श्री महेन्द्र | 
१७ प्रणव-रहरुय. १८ भक्तियोंग १६ हृठयोग--स्वामी शिवानंद 
२० वेंदान्त इन डेली लाइफ--स्वासी शिवानन्द 
*२१ सिश्लोर वेज आफ सकसेस इन लाइफ एण्ड गौड रियलिजेशन--स्वासी शिवानन्द 
+२२ हेल्थ एएड लॉग लाइफ-- _ स्वामी शिवानन्द 
*२३ प्रकूटिकल लेशन इन योग--- 
5२४9 योग इन डेली लाइफ-- 
*०४ कन्सेण्ट्शन एशड सेडिटिशन--- ,, . ,, 
*२६ शिव द्‌ प्रोफेट आफ न्यू एज--वासुदेवनारायण सिनहा 
२७ भारत-निर्माता--श्रीकृष्णवल्लमभ द्विवेदी 
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चौथा अध्याय 
१ आत्मकथा २ गीता और विश्वधर्स ३ अनासक्तियोग--महात्मा गांधी 


४ आत्मकथा ४ बापू के कदसों में ६ चम्पारण में महात्मा गांधी--..डॉ० राजेन्द्रपसाद 
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गाँधीवाद *८ कांग्रेस का इतिहास--पद्ठामि सीतारमेया 
गांधी-ग्रन्थमाला--विद्या पीठ, काशी क्‍ 
प्राथना-प्रवचन --सस्ता साहित्य-मएडल ११ राष्ट्रपिता--जवाहरलाल नेहरू 


पॉचवाँ अध्याय 
गीता और कुरान--पं० सुन्दरलाल २ समन्वय---डाक्टर भगवानदास 
इसेनशियल इउनिटी ह्रॉफ ऑल रेलिजन्त--डा० भगवानदास 
ब्रदरहुड श्राफ रेलिजन---सो फिया वाडिया 
मेसेज आफ पीस--हजरत गुलामहुसेन कादियानी 
वल्ड रेलिजन--घ्वामी शिवानन्द 
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उन्होंने शेव्रसपियर के नाटकों को कई नी पहा। साथ दी थ्रन्यान्य अंगेज दार्शनिकों के 


ग्रंथों को भी उन्होंने नहीं छोढ़ा | यहीं आकर उनका विंध / जीवन समातत हो गया 
और अब वे पूरे सांसारिक जीवन में पर्व करने के लिए तैयार हो गये । 
उनकी शिक्षा समा होने पर सन १९०८ ड० मे रकमाबाई के सथि उनका विवाह 
हुआ। सी सन्‌ १ $&० तक वे सांधारए गहरुथ-जीवन भे रहें । इस बीच उनके 
एक लड़की उसनन हुई जिसका नाम स्मान्नाई है रकमाबाई सेन, १८३६ ० भें इस 
संसार से विंदा हो गई । 
बम्बई से शिक्षो ग्रहण कर सब्नसे पहले मद्रास की एक मिल मे नौकर हो गये । 
परल्‍्तु थोड़े दिन बी ही वे वहाँ से निजाम-सरकार की एक मिल में; ४३ गा में आ गये । 
बहाँ कुछ दिन नौकरी करने के बाद वे फिर मभेंद्रीईं चले आये । ट्रावनकीर, 


इंगने का के भू किया ओर फिर हाथ की करवा भी वेठाया । पर इस धंपे 
नह सफर्लती नहीं मि 
ड्न्हीं दिनों सन सांसारिक जीवन से हटकर ब्या त्मिके साधना की ओर 
झुकने रोग । स्वामी रामती के पढने से उर्नेके आध्यात्मिक बहुत 
तीघ्र रूप में 4] अब रोजगार गौण विषय बन गया और आध्यात्मिक खींज द्नि 
दिन बढ़ने लगी ।. रत म सांसारिक काम-काज देखना उनके लिए मे ठिन होने लगा | 
ठीक नहीं दि. एक [ घटी ने उन्हें सांसारिक गीवन से एकदम हटाकर 


उच्त परटेनी का वेंखुन उन्होंने स्व र किया है--प्रायः एस वध तक 
ल्वन्ता, उ्े गे दुख-कष्ट से + हुए. इस जगत * रामदास संघर्ष कर रहा थां। 
यह एक भरयोर्नेक अशांति और कट [स __पर था सब-कु० [ही सवा हुआ । 
इस निःसंहार्य अवस्था * की अवरू में, रामदास का दँदय चिल्ली उठा 
कहाँ है सी « है शांति १ पुकार धुनी गई गैर महान हु भीतदर से 
ख्रावाज 5 “निराश >२ ऊपर भरोसा रखो और ठग ६ सत्र चीजों से 
दो जाओगे । और, यह थी राम की वाणी । के साहस वे बानेवाले ये श* 
ट्रोक ठेसे पते ्ि ह्न जोतूफ समुद्र भें अपने जीवन की रा करने त् 
संधष करनेवाले कि ही मनुष्य के सी ने फॉक दियीं गया दों।**' “उसके बी ४ 
सांसारिक कार्यों * बीतनेवा्ले समय का झंश राम के ६ में बीतने लगा शरीर 
राम ने, उसी से, रामदास की से है शांति और मुक्ति दी शरे-धीरे. शांति के 
दाता रोम क्के र्प्रि प्रेम बढ । जितना दी अधिक रामदी उनका ध्यान की ध्रीर 
नका नाम जे ते हो अ्रचि 3 शांति श्रौर खानन्द अं ते। भीरें्व 


हु 
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“दिन के समय जब रुपये-पेसे की कमी या अन्य असुविधाओं के कारण नाना 
प्रकार की दुश्चिन्ताएँ रासदास को वेचेन कर देतीं तब अप्रत्याशित रूप में राम उनकी 
सहायता के लिए आ जाते। इसलिए जब कभी वे सांसारिक कर्मों से मुक्त होते, चाहे 
वह समय जितना ही थोड़ा क्‍यों न हो, वे राम का ध्यान करने ओर उनका नाम जपने 
बैठ जाते। सड़क पर चलते-चलते वे--राम, राम” कहते रहते। अन्न संसार की 
चीजों के प्रति रासदास का आकर्षण कम होने लगा | : *“'सुन्दर कपड़े-लत्त का स्थान 
खदर ने ले लिया। बिछोना का काम बस एक चटाई देने छगी। भोजन, पहले दो 
जून की जगह एक जून हो गया ओर कुछ दिन बाद वह भी घटकर केवल कुछ केलों ओर 
उबले आलुओं पर आ गया--नमक और मिर्च को एकदम छोड़ दिया । राम-भजन के 
सिवा और किसी चीज का स्वाद नहीं रहा । राम का ध्यान तेजी से बहने लगा | उसने 
दिन के समय को श्रोर सांसारिक कार्यों को भी आक्रांत कर लिया | 


“इसी अवस्था में एक दिन, राम के भेजे हुए, रामदास के पिता रासदास के पास आये 
ओर उन्होंने रामद्स को अलग बुलाकर राम-मंत्र--श्रीराम, जयरास, जयजयराम्र ।!--का 
उपदेश दिया। उन्होंने यह विश्वास दिलाया कि अगर वे (रामदास) सब समय इस 
मंत्र का जप करें तो राम उन्हें शाश्वत आनन्द प्रदान करेंगे। पिता के द्वारा--जिन्‍्हें 
पीछे बराबर गुरुदेव ही माना गया--प्राप्त इस दीक्षा ने बड़ी तेजी से साधक की आध्यात्मिक: 
उन्‍नति कराई। प्रायः राम उनको श्रीकृष्ण की शिक्षा--भगवद्गीता, भगवान बुद्ध-« 
द लाइट आफ एशिया, महात्मा ईसा--वन्यू टेस्टामेश्ट, महात्मा गांधी--यंगइग्डिया और 
एथीकल रिलीजन आदि पढ़ने की प्रेरणा देते |------इन्हीं दिनों रामदा।स के मन में 
धीरे-धीरे यह बात जमकर बेठ गई कि रास ही एकसात्र सत्य हैं और बाकी सब-कुछ 
सिथ्या है। एक ओर जहाँ सांसारिक चीजों के उपभोग करने की कामना तेजी से दूर 
होती जा रही थी वहाँ दूसरी ओर “मैं? और 'मेरा? का भाव भी ज्ञीण होता जा रहा था। 
अधिकार और संबंध की भावना भी विलीन हो रही थी। समस्त विचार, सारा मन, हृदय 
ओर अन्तरात्मा रास पर केन्द्रीभूत हो गया, राम सर्वत्र छा गये, सत्र चीजों में मर गये |?* 

इस तरह कुछ दिन ओर संसार सें रहते हुए साधना करने के बाद एक रात नाम- 
जप करते-करते उनके हृदय से यह प्रार्थना निकल पड़ी--शऐ राम ! जब तेरा दास तुझे 
इतना शक्तिमान और साथ ही इतना प्रेममय अनुभव कर रहा है और यह जानता है कि 
जो तुभपर निर्भर करता है वह सच्ची शांति ओर आनन्द निश्चित रूप से पाता है, फ़िर 
वह सम्पूर्ण रूप से तेरी कृपा पर ही अपने-आपको क्‍यों नहीं छोड़ देता ? और यह तो 
तभी संभव हो सकता है जब्र वह उन सभो चीजों को छोड़ दे जिसे वह 'मेरा? कहता है ? 
अपने दास के लिए तू हो सब-कुछ है। तू ही संसार में एकमात्र रक्षक है |-*** 
सवब-कुछ, हे रास ! तेरा ही है, और सभी कार्य तेरे द्वारा ही संपादित होते हैं। तेरे 
दास की वस एक ही प्रार्थना हे कि तू इसे पूर्णूप से अपने पथ-प्रदर्शन में ले ले और 
इसका 'मेरा?-पन दूर कर दे |” 

स्वामी रामदास स्वयं लिखते हँ-यह प्रार्थना सुन ली गई । रामदास के मेँह से 


हद 
एक लम्बी साँस निकली--इच्छा जगी कि सब-कुछ त्याग कर साथु-वेप में पृथ्वी पर... 
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वित्तरण करें--राम की खोज करें। इसी समय राम ने लाइट आफ एशिया? पुस्तक 
को अ्रचानक खोलने की पेरणा दी और वहाँ पर ये पक्तियाँ मिलीं--- 

07 700 06 007 48 0079 शाीक्ष 9 076 (पं 

|. ध78 80प७ फं80, ए।७8 77ए ॥087 )ए७४ 0828, 

+0 ग0पे ह6 व; जोगंजा पर७08-070 4 छत] 8०७९, 

07 को) 769 9 876, प्रात ह6 #प्रगी 98 40774, 7 
ञ्र्थात्‌--- 

“क्योंकि अत्र आ गया है. वह समय जब मुझे छोड़ देना चाहिए, 

यह स्वरण-कारागार, जहाँ बन्दी है मेरा हृदय, 

सत्य को पाने के लिए; जिसे ही अ्रव में बरावर खोजूँगा, 

सभी मनुष्यों के लिए, जबतक कि सत्य मिल नहीं जाता |”? 

फिर रामदास ने “न्यू टेस्टामेशए्ट”--( बाइबिल ) खोली और उन्हें ईसामसीह के 
ये वचन मिले--- 

४८60 0ए९७/ए०06 ४96 ॥90 7078%/767 स्‍0प्888 07' 

छि8॥790, 07 छं5॥98, 07 ईकक87 07 7700767 07 श6, 

07 अगवा 07 वैक्रायपं8 407' 79ए 79776 8 8&8, 809)] ॥86९४ए७ 

# #रणव8वे-0व छापे छीकी 670 6ए७88072 ॥9, 7 

अर्थात्‌--“ओऔर प्रत्येक आदमी, जिसने मेरे नाम पर घर-द्वार या भाई या वहन या 
पिता या माता या स्त्री या सन्‍्तान या भूमि छोड़ी है, सौगुना अधिक पायेगा ओर शाश्वत 
जीवन का अधिकारी होगा” 

फिर उन्होंने मगवद्गीता खोली ओर उन्हें यह एलोक मिला[--- 


स्वंधर्मान परित्यज्य सामेक॑ शरण ब्रज | 
: अहं त्वा सर्वपापेस्यों मोज्ञयिष्यासि मा शुचः ॥ 

अर्थात्‌--सर्व धर्मों को त्याग कर केवल एक मुझ परमात्मा की ही अनन्य शरण को 
प्राप्त हो, में ठुककों सम्पूर्ण पापों से मुक्त कर दूँगा, तू शोक मत कर | 

इस तरह बुद्ध, ईसा ओर कृष्ण--तीनों सहान अवतारों की एक ही वाणी पाकर 
रामदास ने तुरत निश्चय कर लिया कि में राम के लिए उन सभी चीजों को, जिन्हें में 
अबतक अपना समझकर अपनी छाती से लगाये हुए था, छोड़ दूँगा ओर संसार से 
संन्यास ले लूँगा। उन दिनों वे वस दो ही कपड़े बदन पर रखते थे--एक कमर में 
आर एक कंधे पर। दूसरे दिन उन्होंने दो कपड़े गेर्आ रंग में रँग लिये ओर रात को 
दो चिट्ियाँ लिखीं--एक अपनी पत्नी के नाम और दूसरी अपने एक मित्र के नाम 
जिन्होंने उन्हें ऋण से मुक्त होने में सहायता की थी। प्रातःकाल सवेरे पाँच बजे के लगभग 
वे घर से निकल पड़े --राम के सिवा अब उनका अपना कोई नहीं था | 

सबसे पहले वे रेल के द्वारा मंगलोर से इरोड? स्टेशन पर आये। पर अ्रव शआगे 
क्या करना है--कुछ भी उन्हें नहीं सूका । दिन में वें इधर-उधर घूमते रहे। उनके 
पास पचीस रुपये थे और गीता, वाइव्रिल आदि पुस्तक थीं। शाम को सड़क के किनारे 
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एक झोपड़ी के दरवाजे पर वे आये जहाँ एक बुढ़िया खड़ी थी। उससे उन्होंने कुछ 
खाने को माँगा। बुढ़िया ने बड़े प्रेम से उनका स्वागत किया ओर दही-भात 
खाने को दिया। बढ़ी कठिनाई से रामदास ने उसे कुछ पेसे लेने के लिए राजी 
किया। वहाँ से वे फिर स्टेशन पर आ गये ओर एक कोने में लेट गये। ग्राय; आधी 
. शत को गाष़ी के आने की घंटी बजी ओर वे जग पड़े । उनके पास ही एक त्तामिल: 
सजन बैठे थे जिन्होंने उनसे पूछा--आपको कहाँ जाना है? पर रामदास उत्तर« 
देने में असमर्थ थे) उनका भविष्य तो राम पर निर्भर था| उन्हें मौन देख उन तामिल 
सज्जन ने उन्हें अपने साथ त्रिचनापल्‍ली चलने को कह | रामदास ने टिकट के पसे दे. 
दिये और दोनों ट्रेन में बैठ गये । त्रिचनापल्‍ली में अ(कर उन्होंने एक रात वहाँ बिताई . 
और दूसरे दिन पेदल श्रीरंगम आ गये। पहले वे सीधे कावेरी नदी पर गये और वहाँ, 
उन्होंने नदी के पवित्र जल में स्नान किया। यहीं पर उन्होंने राम की इच्छा जान 

संन्यासी का गेरआ वस्त्र धारण किया | इस तरह उनका नया जन्म हुआ ओर उनके. 
हृदय से यह प्रार्थना निकल पड़ी-- 


“है राम ! हे असीम प्रेम ! हे समस्त लोकों के पालक ! केबल तेरी इच्छा से ही 
तेरे इस तुच्छु सेवक ने आज संन्यास लिया है। केवल तेरे नाम पर ही, हे राम ! इसने 
संसार का त्याग किया है और अपने सभी बन्धनों को छिन्न-मिनन्‍न किया है। है राम ! 
अपने दीन भक्त को अपनी कृपा प्रदान कर। रामदास को शक्ति; साहस और श्रद्धा तथा 
विश्वास से भर दे जिससे वह नीचे लिखे अपने संकल्प को अपने जीवन में पूरा कर सके 
और संन्यास-पथ में आरनेवाली सभी कठिनाइयों ओर संघ्षों को पार कर सके--.. 

(१) यह जीवन अब पूर्णरूप से श्रीराम के ध्यान और सेवा में ही समर्पित हो | 

(२) ब्रह्मचर्य-जत का पालन खूब सचाई के साथ हो और सभी ख्तियों के प्रति 
मातृभाव जाग्मत्‌ हो | । 

(३) मिन्षा द्वारा या दानरूप में प्राप्त श्रन्न के द्वारा शरीर का पालन-पोषण हो |” ' 

इस तरह प्रार्थना करने के बाद, स्वयं स्वासी रामदास लिखते हैं---“तुरत राम के 
मधुर प्रेम के साथ-साथ इस नये जन्म का, इस नये जीवन का आनन्द अनुभूत हुआ | 
एक शांति ने आकर रासदास की छव्पटाती आत्मा को अमियूत कर लिया |'**“*'ऐसा 
मालूम छुआ कि राम ने रामदास के मस्तक पर अपना हाथ रख दिया है और आशीर्वाद 
देते हुए कह रहे हैं---“मैं अपने पथ-प्रदर्शन और संरक्षण में तुफे ले रह 
मेरा भक्त बना रहइ--तेरा नाम शआ्राज से रामदास होगा |? 


बनी. 


| है --चराबर 


बस, यदीं से विद्धल राव 'रासदासः वन गये । राम का चिंतन-पूजन, सेवा-भजन ही 
अब पूर्ण्रूप से उनका काम हो गया। रास जहाँ ले जायेँ वहाँ जाना; जैसे रखें बेसे रहना; 
जो कुछ दे दें उसीसे निर्वाह करना--बस यही उनके जीवन का मंत्र हो गया। यहा से 
वे रामेश्वर, मद॒रा, चिदंत्ररम्‌ , पांडचेरी, तिस्वस्नमलाई, तिरुपति, पुरी, कलकत्ता, काशी, 
हरिद्वार, ऋषिकेश, केदारनाथ, चद्रिकाश्रम, मथुरा, वृन्दावन, सोमनाथ, द्वारका, नासिक 
बम्बई, पंठरपुर, इत्यादि स्थानों में होते हुए अंत में हुचली में सिद्धारूढ स्वामी के आश्रम 
में आये। यहीं आने पर संगलोर खबर पहुँची और उनकी घर्मपत्नी ने आकर उनसे 
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घर चलने का आग्रह किया। सिद्धारूढ़ स्वामी ने भी उनसे मंगलोर जाने. को कहा.। 
वहाँ से वे मंगलोर वापस आये और फिर वहाँ से कादी पहाड़ी की एक गुफा में जाकर 
रहने लगे | का 
इस गुफा में रामदास प्राय; तीन महीनों तक रहे । मोटा खदर उनका वसन था | 
एक झुगचर्म आसन और बिछोना था और दूध-केला भोजन था। दिन-रात भजन और 
ध्यान करते ओर आने-जानेवाले लोगों को अपने अनुभव सुनाते, राम की महिमा का 
बखान करते, मानव-जीवन के लक्ष्य ओर उसकी प्राप्ति के उपाय के विषय में उपदेश 
करते। यहीं पर उन्हें गहरी आध्यात्मिक अनुभूतियाँ हुई जिससे वे अपनी सत्ता की 
गहराई में पठकर अक्षर, शान्त और शाश्वत आत्मा का साज्ञात्कार कर सकें। धोरे- 
धीरे इस आत्मस्थिति में उनका स्थायी निवास हो गया और फिर आगे चलकर एक सहज 
आनन्द की स्थिति ने उनपर अधिकार जमा लिया । उन्हें ऐसा प्रतीत होने लगा, मानो 
उनकी अन्तरात्मा एक खिले फूल की तरह फेल गई हो और उसने मानो एक ज्योति के 
द्वारा समस्त विश्व को घेर लिया हो, प्रेम ओर ज्योति के एक सूक्ष्म मएडल के भीतर मानो 
सबका आलिंगन किया हो। अब रामदास ने यह कहना आरम्भ कर दिया--'राम ही 
सब-कुछ हैं, प्रत्येक प्राणी ओर प्रत्येक वरतु के रूप में बस वही विराजमान हैं |? 

काद्री गुफा में इस तरह परम ज्ञान ओर आनन्द की एक स्थायी स्थिति प्राप्त कर 
रामदास फिर एक बार यात्रा के लिए निकल पड़े। इस बार हुबली,' पंढरपुर, बम्बईं, 
सूरत, झाँसी, चित्रकूट, हरिद्वार, कश्मीर, अमरनाथ, अमृतसर इत्यादि स्थानों में घूमते 
हुए वे बम्बई वापस आये ओर वहाँ से फिर कसरागढ़ (दक्षिणमारत )। यहाँ 
उनके भाई आनन्द राव उनके लिए एक आश्रम बनाने की बात सोच रहे थे और उनके 
आने की प्रतीक्षा कर रहे थे। आनन्द राव के प्रस्ताव करते ही आश्रम बनाने की बात 
तय हो गई ओर “पिलिकु जी? पहाड़ी पर एक सुन्दर जगह भी मिल गई। इस आश्रस में 
स्वामी रामदास प्रायः डेढ़ वर्षों तक रहे ओर उसके बाद तीसरी बार समस्त भारत की 
यात्रा करने निकल पड़े । यात्रा से वापस आने पर उन्होंने फिर एक नये आश्रम की 
स्थापना १९३१ ई० के १५ मई को की ओर तब से प्रायः वहीं स्थायी रूप से रहते हैं | यह 
आश्रम “मंजापति? पहाड़ी के ऊपर स्थित है ओर इसका नाम आनन्दाश्रम है। जिस भाग 
में यह आश्रम है वह भाग अब रामनगर के नाम से प्रसिद्ध ही गया। रामनगर का यह 
आनन्दाभ्रम आ्राज असंख्य मनुष्यों के लिए परम शान्ति और आनन्द का केन्द्र-स्थान बन 
गया है। इस आश्रम में प्रायः अनेक देशी-विदेशी विद्वान शंका-समाधान, ज्ञान-चर्चा, 
सत्संग और उपदेश-ग्रहण के लिए पहुँचते रहते हैं ओर स्वामी रामदास से भारतीय धर्म 
ओर संस्कृति का शुद्ध सन्देश लेकर लोटते हैं । 


श्रीरामदास की शिक्षा 


श्रीरामदास की शिक्षा का सार है एकमात्र राम का दो जाना--सब-कुछ उन्हीं पर 


छोड़ देना और उन्हीं के आरदेशानुसार अपना जीवन परिचालित करना। राम का 
नाम-जप, स्मरण, ध्यान इत्यादि इस निर्भरता में सहायक हो सकते हैं | 
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उनकी दिव्यवाणियों का हम यहाँ संकलन कर रहे हैं जिनसे उनकी शिक्षा का 
कुछ मर्म पाठकों को मालूम हो सरकेगा--- 

९. बाह्य नाम-रूपात्मक जगत्‌ में आबद्ध ओर उसी में घुला-मिला जीवन दुःख- 
कष्ट का कारण होता है । ग थ्रौ 

२.. दुःख-कष्ट बाह्य परिस्थितियों के अन्दर नहीं है; वह अ्रन्वनिहित हं--बद्ध और 
अश मन के अन्दर | । 

३. सनुष्य के दःखी होने का कारण यह है कि वह बाहरी अवस्थाओं और विषयों 
में प्रस्नता और शान्ति की खोज करता है। बाहरी अवस्थाएँ और चीजें स्वभावतः 
उस पूर्ण स्थिति को उत्पन्न करने में असमर्थ होती हूँ जिसके लिए मनुष्य का हृदय 
लालायित रहता है | 

४. केवल बाहरी रूपों को ही सत्य समझना, उनके भीतर पेठकर और उनका 
अतिक्रम कर उस दिव्य सद्वस्तु तक पहुँचने की चेष्टा न करना जिसके ऊपर सब-कुछ 
झवलंबित है और जिसके कारण सब-कुछ विद्यमान है--एकदस अशान है | 

भू. बराबर इस विषय में सचेतन रहना कि हसार। व्यक्तिगत जीवन केवल लीला 
. ( खेल ) की एक चीज है, जबकि वास्तव में हम चिर-मुक्त, सर्व-आ्रानन्दसय और सर्वव्यापी 
आत्मा या सत्य हैं--यही है अहंकार से मुक्ति | 

६. इस सत्य को कभी न भूलो कि यहाँ पर कोई भी चीज तुम्हारी नहीं है। 
सब-कुछ, स्वयं तुमको भी लेकर, विश्व के परम प्रथ्ु का है। अधिकार की भावना 
अहंभाव की एक मुख्य विशेषता हे | 

७. व्यक्तिगत 'मैं? को छोड़ दो। एकमात्र भगवान्‌ ही हैं, और वही सब-कुछ हैं । 
तुम्हरी अपनी साधनाएँ भी तुम्हारी नहीं हैं। जो कुछ तुम करते हो वह सब उन्हीं के 
कास हैं। बाहर और मीतर--सर्वत्र वही हैं। वह एक साथ ही कर्ता भी हैं और 
अकत्ता भी। वही सब-कुछ हैं | द 

८. अहं अथवा पार्थक्य का वोध मिथ्या है। आनन्द का केवल एक ही अपार 
पारावार है जो एक साथ ही गतिशील भी है ओर स्थिर भी। केवल एक ही ज्योति है, 
एक ही शक्ति, एक ही चेतना, एक ही सत्ता, एक ही सद्वस्तु है, वह शाश्वत और अनंत है। 
६. उस महान्‌ सत््य के लिए जीवन-बापन करो जो तुम्हारे अन्दर निवास 
करता है | ' 

१०. सत्य या भगवान्‌ के लिए दुःख भोगना केवल सनुष्य का ही गौरवपूर्ण सुयोग 
है। ऐसा दःखभोग तुम्हें उनके अधिक निकट ले जाता है| 

११५ सच है, तुम 'सबः हो, तुम्हारे अन्दर ही 'सबः है, और तुम्हारे सिवा दूसर 
कोई नहीं है। इस शिखर पर पहुँचने का प्रयत्न करो, परिणति की इस चरम उद्चता 
पर। इसके सिवा सब-कुछ प्रा-का-पूरा अज्ञान है। 

१२. अपने अन्दर भगवान्‌ को देखो, ओर फिर स्वेत्र समस्त अ्रमिव्यक्त जगत के 
रूप में उन्हें देखो । निम्नतर लोकों में ही आवद सत रहो; वहाँ पर तुष्टि पाने की चेष्ठा 
संत करो। अपनी परातरा सत्ता के ज्ेत्रों में उड़कर चले जाओं। जबतक उच्चतम 
लक्ष्य प्राप्त न हो जाय तबतक बस अभीष्सा, अमीपष्सा, अभीप्सा ही करते रहो | 


| ४५० । 
१३. पूर्णता का द्य है मुक्त और स्वतन्त्र जीव 
जिसके स 


हे हि ने, जिसके ३| 
रत क्रियाकलाप में आनन्द भरा हुआ हो, जो किसी 

वा बाधा-परात्त न हे । 

न है नींव, 


तर शान्ति और 
१४, शज्ञ 
धण और सुन्दर मन्द्रि की 


भी परिस्थिति से पधा हुआ 
केसे है ऊपरी ढाँचा और भक्ति है गुबद। आत्म 
"चना करने के लि ए ये तीनों ही >क साथ कार्य करते हें । 


देखो, और फिर साथ ही उनका बच्चा और 
वह? आर “उनके? वा | 


सिद्धि के सर्वा' ग- 


हाथों में इस यंत्र को अरथांत्‌ 
/ “यवहार करने के लिए छोड़ दो | जन हम सचेतन 

हो जायेगे कि वह उनसे कार्य कर र हे हैं तब अचुभव करेंगे इम युक्त हो गये है । 
+*+ लक्ष्य की ग्रापि छे लिए जो साधना आवश्यक है उसके लिए 
अपने साथी मनुष्यों ओर सभी जीवों "या अपने चारों ओर की सभी चीजों में 
देखना सीखना चाहिए | 


१६. सब्र प्रकार के जीवनों के 


| जक्ष्य है जे से भरा हृदय याप्त के 
एक ऐसा जीवन यापन करना जो सवा 6$ 
२०, निस्तनन्‍्देह कोई 


थहीन, मुक्त ओर असतन्न हमे 

२ जीवन उस जीवन से पहेत्तर नहीं है जो भनुष्यजा ति में 
विद्यमान अगवाच की सेवा में लगा हो। विश्व में ओर विश्व के परे भगवान्‌ को देखना 
है इस गौरवपूर्ण जीवन का आधार है | 
२९६. जीवन का महान लक्ष्य है सभी कासनाओं को बस एक कामना में परिवर्तित 
कर देना--भगवान्‌ को पाप्त करने को कामना में जपान्तरित कर देना | 
मना की पूर्ति होने पर आपकी पभी कामनाएँ अपने-झ ; 

२२... अम 


साधक को 
भगवान्‌ को 


रना और फ़िर 


0. सच्ची पूजा है सबके हृदय में निवास करनेवाले मदहान्‌ स 
स्मरण करना और उसकी महिसा व 

(5. भगवान्‌ की कृपा उसके लिए कभी नहीं 
होता है। भगवान्‌ की कृपा उसके लिए होती है 


| ४८१ | 


२६९. 'सन्देह मत करो, भय मत करो, दुश्चिन्ता संत करो!"-वस, यही होना 
चाहिए मंत्र, जो जीवन के सभी उत्थान-पतनों में हमें पथ दिखाये ओर प्रेरणा प्रदान करे। 

३०, अपनी सच्ची सत्ता के साथ नित्य सम्पक बनाये रखकर बराबर दी प्रसन्न 
और आनन्दमय बने रहो । यही जीवन का गूढु रहस्य है । 

३१. तुम्हारे गुर, भगवान्‌ और पथ-प्रदर्शक वराबर ही तुम्दारे अन्दर है। उन्हींका 
निरन्तर स्मरण करके उन्हीं से शवित और शान्ति प्राप्त करो | 

३९. भगवान्‌ का सतत स्मरण कर और उन्हें आत्मसमर्पण कर तुम एक दृढ़ 
संकल्प का विकास कर सकते हो जिसके द्वारा तुम अपने मन को वश में कर सकते हो 
ओर उसे समस्त सन्देहों और भयों से मुक्त कर सकते हो | 

३३. चिरप्रसन्‍्त सन समस्त मानसिक और शारीरिक रोगों को अ्रच्छा कर सकता 
ओर दूर कर सकता है । ै 

३४. भगवान की प्राप्ति के मार्ग में साधक के सामने जो बाधक वनकर आता हे 
वह है चंचल और वासना-वलान्त मन। अतएव सबसे पहले मन को वश में करना 
श्रोर उसकी वासनाओं को दूर करना एकदम आवश्यक है। फिर उसके बाद ही 
भागवत ज्योति और ज्ञान उसके हृदय को आलोकित कर सकते हैं | 

२५. अपने भीतर से पथ-प्रदर्शन पाने की चेष्टा करो । उसी वाणी को सुनो ओर 
कार्य करो । महज इसलिए कोई काम मत करो कि लोग चाहते हैं कि तुम वैसा करो | 


३६. निश्चय ही संसार अभी जेसा है वेसा ही उसे स्वीकार करना होगा, क्योंकि 
जेसा हम चाहते हैं बेसा उसे बदल देने की शक्ति हममें नहीं है; पर यह हमारे हाथ में है 
कि हम अपने दृष्टिकोश को ओर उसके प्रति अपने मनोभाव को बदलकर हम उसमें 
निवास कर सके । हा 

३७. जाणशति हो जाने के बाद साधक को अपनी श्रद्धा में सुदहह और निष्कंप बन 
जाना चाहिए और साधना के पथ पर चलना चाहिए.। भगवान्‌ को अ्रपने अन्दर अपने 
गुरुरूप से धारण कर और जब्रतक लक्ष्य. तक पहुँच न जायें तबतक संघर्ष को छोड़ना नहीं 


चाहिए। साधना को शीघ्र सफलता निभर है --मगवान्‌ को प्राप्त करने की उसकी चाह 
को तीव्रता पर । ह 


२८, भगवत्‌:दर्शन प्राप्त करने के लिए तुम्हें गुणों और इन्द्रों को पार कर जाना 
होगा । किसी भी शास्त्र या धर्म के आदेशों से बँघधे मत रहो, बल्कि “उन? के प्रति पूर्ण 
हादिक समर्पण करके एकदस मुक्त-स्वतन्त्र बने रहो । । 


३६. मन को भगवत्‌-चिंतन में रहना सिखाओ और इस तरह उसे सर्वत्र - भगवान्‌ 

को देखने की शिक्षा दो और चिर-शान्ति तथा आनन्द प्राप्त करो | रा 

४०. समस्त साधनाओं को खेल के रूप में करो; उनका मूलसंत्र बस प्रसन्‍नता ह्दी 

हो। हृदय में आनन्द लेकर और हलके पैरों 'परमप्यारी माँ? से मिलने जाओ जो 
बराबर ही तुम्हारी हैं। तुस उसके स्वीकृत बच्चे हो | 

४३. संघर्ष उन्नति की सुनिश्चित अवस्था है। हिचको सत, वेहोश. मत हो | 

पवशक़िमान भगवान्‌ तुम्हारे सहायक हैं, प्रे वेग से आगे बढो और प्रत्येक तूफान का्‌ 


[| ४८२ 7] 

पद्दादरी के साथ सामना करो। जरा भी बत्रगाश्रों नहीं। शअ्रपने ह॒ृदयस्थ प्रेमास्पद से 
मिलने के लिए प्रसन्‍व सन के साथ और हँसते हुए जाओ | वह बराबर ही तुम्हारे साथ 
है, ओर तुम ओर वहू परस्पर भिन्‍म नहीं हैं 

४२. सरवयं भगवान्‌ ने ही हमें अलग-अलग स्थितियाँ दी हैं। वह हमसे आशा 
करता है कि हम न तो कुमलाएँ, न छव्घ हों, न चिन्तित हों। कोई मी अवस्था . 
हमारे लिए बुरी नहीं है, बशर्तें हम वरावर उसे? स्मरण करना न सलें | 
: .. ४३, जबतक ठुम अपने अन्दर आवश्यक परिवर्तन नहीं लाते तबतक संसार को 
रूपान्तरित करने की चेष्टा मत करो | 

४४... साधनकाल में साधक को अपने सभी कामों में खूब शान्त-स्थिर और एकांग्र 

होना सीखना चाहिए; उसे अपने अन्दर तथा अपने चारों ओर सर्वत्र होनेवाली भागवत 
शक्ति की रहस्यपण क्रिया को ध्यानपर्वक देखना चाहिए ओर यह बराबर याद रखना 
चाहिए कि सभी चीजें भले के लिए और एकमात्र भले के लिए ही घटित होती हैं | 

४५... नम्रता के साथ, पर महत्ता के साथ, जीवन ब्रिताओ | भयवान्‌ में तथा उनके 
विधान में सच्चा विश्वास रखते हुए जीवन के सभी तूफानों का साहस के साथ सामना 
करो | 
'. ४६, भगवान यह नहीं चाहते कि हम किसी नियम के द्वारा या किसी अनुशासन 
की धारा में आबद्ध हो जायेँ और बराबर के लिए उसे अनिवार्य बना डालें। सच्ची 
स्वृतन्त्रता का मतलब है जीवन के सभी परिवतनों, सभी मोढ़ों और उत्थान-पतनों में 
शाश्वत प्रभु के आनन्द का उपभोग करने में समथ होना | 

४७. मन को शिक्षा दो कि वह सर्वत्र ओर सब चीजों में उनकी उपस्थिति का 
अनुभव करे | वह एक अविकार्य, सर्वव्यापी, स्थागु, अरूप, सत्य हैं ओर साथ ही शक्ति 


भी हैं, सभी अमिव्यक्तियों में क्रियाशील और गतिशील शक्ति भी हैं | 
४८, प्रथम सोपान के रूप में, बराबर यह समक्तो कि तुम बस उसी शक्ति के 


हाथ के एक यंत्र हो, और सभी साधनाशथ्ों में से इस प्रकार गुजरो, मानों वे उसके कार्य हों 
और वुर्द्वारे द्वारा द्वो रहे हों || अधीर मत हो ; धीर-स्थिर भाव से बढ़ते चलो ओर 


प्रगति तथा अन्तिम सिद्धि का प्रश्न स्वर्य॑ मगवान्‌ के ऊपर छोड़ दो | 
अपने दोषों के विषय में अत्यधिक सचेतन मत दो ओर उनके लिए 


६ 
दइश्चिन्ता सत करो | 
५०. महज बाहरी त्याग केवल अनावश्यक ही नहीं है ; वल्कि वह टीक मार्ग भी 
नहीं हे । ७. गे || कु 
३, बरावर वहादर श्र प्रसन्‍न बने रहो ओर जीवन के छणिक तूफानों द्वारा 


अमिमृत सत हो जाओ | 
५२... भगवती माता को आत्म-समर्पण कर दो जो दिव्य शक्ति हैं। वह ठ॒म्द्दारे 


अन्दर कार्य करती हैं ओर वही यद्द देखेंगी कि तुम एक सच्चा ओर शान्तिपूर्ण जीवन 
बिताते हो और उन्हीं के सर्वज्ञ संकल्त द्वारा परिचालित हो रहे हो | 

५३, अपने समस्त जीवन को और उसके सभी कायों को सत्य का एक आननन्‍्दपूर्ण 
अभिव्यक्ति बना दो | 


२] भारतीय धर्म ओर संस्कृति पर तीन महापुरुषों के विचार 
द राष्ट्रपति डाबटर राजेन्द्रप्रसाद-- 


हमारे इस देश में धार्मिक सहिष्णुता की बहुत ही प्राचीन और चिरकालीन परम्परा है। 
हम भारतीयों का सदा यह विश्वास रहा है कि पर्वत-शिखर पर (धम के अंतिम लक्ष्य ईश्वर 
तक) पहुँचने के लिए विविध माग हो सकते हैं, ओर उस शिखर पर पहुँचने के लिए, प्रत्येक 
मनुष्य स्वतंत्र है, चाहे जो मार्ग उसके लिए सुगम हो या जो मार्ग उसे पसंद हो। सदियों से 
भारत का सम्बन्ध दूसरे-दूसरे देशों के साथ रहा है, पर मुझे एक भी ऐसे उदाहरण का पता 
नहीं है कि भारत ने दूसरे देश को जीतने के लिए, सेनिक चढ़ाई की हो । हमने दूसरे देशों 
में अपने धर्म-प्रचारकों ओर धमदूतों को मेजा है ओर दूसरे देशों के धमग्रचारकों ओर धमे- 
दूतों का खुले दिल से स्वागत किया है । इसी प्रकार हमारे देश की संस्कृति का निर्माण हुआ 
है। भारतीय संस्कृति ओर धर्म-परंपरा के लिए साम्प्रदायिकता एक अपरिचित वरतु थी ओर 
यदि कुछ हद तक साम्प्रदायिकता आज हो भी तो उसे निश्चित रूप से शीघ्र ही विलीन हो 
जाना चाहिए। भारतीय संविधान ने किसी भी धर्म को स्वीकार करने की पूर्ण स्वतंत्रता की 
ही गारंटी नहीं दी है ; वल्कि अपनी इच्छा के अनुसार किसी भी धर्म को अपनाने और उसका 
प्रचार करने की पूर स्वतंत्रता की भी गारंटी दी है। इस प्रकार की धार्मिक खतंत्रता देने में 


संविधान बनानेवालों ने अपनी ओर से कुछ नहीं किया है, वल्कि सदियों की भारतीय परंपरा 
को ही कायम रंखा है|” 


उपराष्ट्रपति डाक्टर सर्वपल्ली राधाकृष्णन-- 


“यदि विश्व के लिए शान्ति का पथ अभीष्ट है तो विविध धर्मा के आधारभत सिद्धान्तों के 
समन्वय की आवश्यकता है | मानव-समाज के आन्‍्तरिक सम्बन्ध में उन सिद्धान्तों का समन्वय 
उदारतापूवंक होना चाहिए.। बह्मयत्र तथा श्रौत सूत्र की व्याख्या में भी उदार दृष्टिकोण 
अपनाने की आवश्यकता है। केवल वेयक्तिक सहिष्णुता की भावना को ही बढ़ाने की 
आवश्यकता नहीं है, वरन्‌ विभिन्न धर्मों में सहिष्णुता लाने की आवश्यकता है, जिससे यदि 
किसी विश्व-धर्म का आविर्भाव न हो सके तो कम-सें-कम धर्म का एक सार्वभीम आधार तो 
तेयार हो जाय | तभी विश्व में नई स्थिति पेदा हो सकती है। भीतिकबाद और पँजीवाद के 
परत्पर-विरोधी सिद्धान्तों के कारण दुनिया में नेराइव ओर संशयवाद का भाव छावा हुआ है । 
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यह कहना ठोक नहीं है कि धामिक विचार तक-संगत तथा बुद्धि-संगत नहीं होते | किन्तु, 
धार्मिक विचारों की साथंकता की पुष्टि के लिए प्रमाण की आवश्यकता नहीं ; क्योंकि वेशञानिक 
तथा दाशनिक तत्त्व अन्ततः एक और अभिन्न हैं। विज्ञान स्थल सत्य पर आधारित है और 
दशन सूछरम सत्य पर। दर्शन का अमिप्राय आ्राध्यात्मिक तत्वों का निरूपण करना है | उस 
परम शास्ता (परमेश्वर) ने मनुष्य-मनुष्य में किसी प्रकार का भेदभाव नहीं रखा, चाहे वह 
किसी वर्ग अथवा धर्म का क्यों न हो। वहाँ तो शत्रु-मित्र का भी भेद नहीं है ।” 


पण्डित जवाहरलाल नेहरू, प्रधानमंत्री और कांग्र साध्यक्ष-- 


“प्रत्येक भारतीय को यह समझना है कि भारत. में जो विविध धर्म, मत, सम्प्रदाय और पंथ 
हैं, वे उतने ही भारत के अपने हैं, जितने दूसरे देशों के, ओर हम भारतवासी उसी महान 
परंपरा के हिस्सेदार ओर साभीदार हैं | हमलोग अपनी अन्तरात्मा, अपनी श्रद्धा और अपने 
विश्वास के अनुसार मिन्न-मिन्न घम-पंथों का अनुसरण कर सकते हैं। प्रत्येक मनुष्य को ऐसा 
करने की पूण स्वतंत्रता होनी चाहिए। लेकिन, यह खयाल करना ऐतिहासिक दृष्टि से और 
. वास्तविक दृष्टि से भी बिल्कुल गलत है कि जो लोग हमसे मिन्न धामिक विश्वास के अनुयायी 
हैं, वे किसी तरह भारत के लिए विदेशी हैं ।” 


